(! 59%55%%%:55%%*5$%%%#%55५#+%४+४ &४222222922:#&975225%2&5&%0 
००९०९८०2*० ९६2९ ***€2**६2****€६2"** ६&६2९००९९०*९०९ ()००९००० #क० *०६००८६)०९२ २९० (22% क्० ००००००(22*% ९» (२९९४ *०६, 
(के ४८20 ४ ही ४ाए: ८22 ॉार५ 22. +% जत्लणो ॥23ेा८0०८...25.. ४२४ ८..2४...००० ०८०० ८.25... २८ हा कै] 
है ९) १8400 40 000 कक 53 ग ट 
६) :८/ ६९ 6 2: ६९ 
है श्री ४ 50 कक कक ३ 
009 ॥ $& श्री पादनी दि० जैन ग्रन्धल्ताला पुष्प २०७ ६9. 6९७ , 
: 6६% (९ ०९ 6 
९:40 066 
ह आओ 
है 2 --+ सर्वश्नवीतरागाय नमः कं - हर (& १ 
0) ५ पर का हल ५60 
की! श्र रे ५६ ९) 
06.0 मद्भगवत्कुदकुदाचायद्॒क्सणात $|॥॥ 
278 ९५ 69 १५) 6) 
५00 | (50 
३ :१ ६9 है 55 0 
।. समयसार ६ 
९१ :7 ९ | 
0५ 0. हो 
६ १ हे 6 ६.८ * 
63 9)! रु दे 49 /*: 
| हे मूल गाथा, संस्क्रत छाया, हिन्दी पद्मानुवाद । ऐ 
१2 व पे रे ८; ९१ 
(0.0 थी अखतचन्छाबाएं रेव विरच्ित संस्कृत टीका और उसके 6 हक 
(:०६ सुत्रराती अनुवादके हिन्दी असुवाद संहित 0258 
५०.॥ 870 
5 0! ो+*€+- 0750 
85.0 हु 6५०५ 
९ 2 ५ गमराती थी ४ ९) 52 ९१ 
९६ :० ६१ हि हु 8, 
6 8 श्री हिंमतलछाल जेठालाल शाह 668 
(९ :४ (९ 68 ६ 6९ 
९ (), $* थी. पर रती. ९१:६३ ६१ 
७, (६ ९? 0) ९१ 
6 2४ 6१ 4 0) 
६५ (0! ६$ ९३ /२: ६९ 
हल ः ७०७० ७३७० +१०१७७०७७+ 59 &् 
९50 ० ५ 
९९ (0). ४१ ९) : ६९ 
हे हिन्दी अनुवादकः-- ७ ९ 
0 $)8 ८ 4१ (0, 
जी हे श्री पं० परमेष्टीदासजी न्यायतीर्थ ५ हर 
0०१ 0 ललिनपर (का 0 कक, 
कक लिनपुर ( भांखी ) 6 6) ४ 


दि 

| 

४ 

ने “हल 

ह 

र्‌ 

कट ७७ डगफ 









दा कं 
[ 8 /८7 का $क४३%१%९०९५९१९%१४९१७०७०११०११११९११५३+१)१६५९१*९%३४६४१४$००१२*२३६३६३६२३४३१६६६११+१११९१७९११०७०२४९५३१६९४१४$४०४६६११३%१०%१६४६०३४/ केसे २३३६७ ३६ ३४३१३ ६०७३०४३३७०९११४६+१६०५३७१७॥७५४७ कि हि पे ह 
प्र सा तन मात 5 पक सात 60 शा अत त6 87: शत काश लक मदन की लक 6 40007: 82753: 0 66027 # 0०५ कस पक पा 
7 0 2 3050 कक कि 8 ३2023 25228 500 लक 42202 दे भी ४ 
सर है रे 
फिल्क्ल् जा ॒ नल फट, 
55 ६ 
हि पं 
; ॒ ] ) डक डक | पड हि 4८ 
| 9:34 2-40 35% कद ते 
जि मा हिप्मि सिर प ३ 
| | के यि टिककफिरडिओ (१! हा 
हा ट डक चुका हे $ 
३। ६ 27 प्र हि प्र रं 4 ११ 
० 6 का टी के कक हि हि पु ६ 
:॥ ९ की कह या ४5५ । 
४६ है नि प ४ 47 ! | 
: 3५० पे त है हि *हिएए :।« 
स्स्माप्ल्ज्ञाए। हि र्धः का ५4 ्रि फ्ं प्र 34 | डर | | 
2200 ठ्रिऋ हल +7+कहिआ$फई 
दि ४ कि 4 ६ 058 
छ्ध) मुंकाा०क ् ्ि र््ि ए आफ टरि 5 | ४“ -- + 98 
थे हि. कक लि 2 व 6 86 ७ (205 
कर! 4 ० हैं के बहा कि. 
४ [7 / /+ फ्् छः इल्‍कक..... फेनमट ह) फि फ रे 20: ४3] 8 
(4 फ जि छई£ [ए चुरा १206:; 
रा £ 0 आष्ि कि “2 पु ए ट ' कही पर 205 
3 5 न 9 ३8. ४ 65 
(०9) | ४05 (४4 > धर कि] 
32 627२६ & एिी एम एक ओएए हर हु, हा, 
कक ६४ 55 फ् फ् पर बडे [७४ च््नि ्े 4(& ए रु ि जे रे 
हा हि कह हि दिए एइिरपफ्रि ३ 
:| 24 9 0 हि के कि. ८ के 
; छः ता छ् 5 ९ हि प्ि द। हि 4 ८ 
है. 2058 5 फ्ः बाकि ६८३ ( शड “छू, ४ +, ४" 
; | ; हि गण आते फ्रि छि कि कि 00 ३४ 
+(4: भ्ट २ ; 
अं: 2 
52 । (3 फ्ि 004 
4[4५ रे ६ 
:।६ ९5१ 
। । ; 4 ४६ 
$43% -] 3 ; 232 को 


द्प्र 
६० 
ह है 
लॉ ख 
चक्र 
* 
० 
कक 0५५. शत 


< 


6 
7 


+ थे 
हि 
25 
के 
7५४ 4९, 
के मन 


$##98%क#+#३७२७३७+ ७. #$8##989%9%6०३१#४+%+१+५७4१७+०७+%५९६ ###+७ अ$क+8७४ #ऑ+९४+९४%१४ 


३६9%86७$०५२०७७३$४७+क १७७७७ २३२४५७३४५४०७७७५३१ १७४७७ ७३४७७३०३४७२७४५१५२ ७३७०७ ४५७७ ४७७४३ +७२३७०५७१३१+१७७५१०७३१५७७५०७ ५४० ३4ककंकके 


० कर ०. २०० कै ल+-जथा+ कम +-3कक+क मत कप न्‍लन नमन *#« से... न चक + न 
हनज *> नल कमिनिनीी तय शिवीनिनानिनकान- >किनिनमनननऊभतनी।. अकिनाओ जे कि 
#०>+ कब "+०+«« 3० क्नपनन जनम न लक पल3+ल जन मननन-नन पान कन_++..डम+»+न+बापबे कक अं जलजजकन 3 अनन्‍+ हने अडन्‍लअल+ पर 
् अन्न सनम +त ककक आना. # लक व अर न 
कक ढऑआ 


%३१४#७+३७४७+३०७ + #$#%#++#$क१०+७+५$ *#+२ अंक कक लेक आय कदल ## «5 सैअं॥३३++ ७ 


सर ही जमे अन्‍ने न्‍न अनसन न नमी का पं विननकनानीणी विन निनननीीनिनानीभन न जन्‍न्‍मनली आजभा ५ किले. च+ 


० 
- 
कक 
फल प पे 
छा 


७०४४७४+३५७०॥१७३७७  +### ३ कके0क३ कक कफ ७ लककर+न>७रकिक सकल कक च७४०9आ३$कसकक०क१४२०३१७९१३४२०७०७४७९५७४२१०१७०७३७७०४४५४७+क 


ल्‍ 
भ्स् 
डर 

ज 


आफ 
8 
/ ५ 
९5. 





मी  । 
हर के 


“पु िच्त 
(३ ३७8६ 
हर ! 


जि २ 
नहा 


दःः 


कि 


ट ऋ# जिनजीकी वाणी #ऋ£ 


> क रु "चर 
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प ( 4 |. कक रे 
रण जींकी कुन्दकुन्द गृथ माल रे, 


ज्ञिनजीकी वाणी सलीो रे। 
चाणी प्रभु मन लागे भली. 
हि जिसमे सार-समय शिरताज २, 
श्र जिनजीकी बाण मेला २३१ ८२६३६ सीमघर० 
हो. गृथा पाहुड अरू ग्रथा पच्ास्ति, 
:५४ गृुथा जो प्रवचचननसार रे, 
जे जिनजीको वाणी भत्री ग। 
» गूथा नियमसाग, ग्रथा रमणसार, 
नै गधथा समयसाग्का सार र, 
जिनजीकी वाणी भली २॥। ...-- सीम॑चर० 
स्थाह्ादरपी सुग्ी मरा जो, 
जिनजी का ग्रॉकारनाद रे, 
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१३ लिनकीकी वाणी भर्ती रे । ... सीम॑घर० पे 
हल ड़ये रहो मेरे भावों रहो, (के 
रे मेरे ह्यांन रहो जलझिनवाण म, [हर 
हर ््ि जिनजीफी बाणी भलत्री *। रे 
हक जिनम्वरदबर्की चालोक्ी गमंज, हे 
हि मरे गुननी रा ्त खत ग, का हे 
2 जनज्ञाका वाणी अली २। .. ..सोमंघर० रे 
) हर 


पससस्ासाससासख खाए छछखक खछ सस कर 


हा 


“-* प्रकाशकीय #--- 


पक लग्ची प्रतीक्षाके पश्चाल भी आज यह अन्याधिराज प्रकाशित होकर मुझु- 
छा्मोक्को मिल रहा दे इसका सुझें पस्यन्त हुूप ठैे, साथ ही इसके प्रकाशन में इसने 
विलम्य का सेद भी दो रहा दे । फरीय छऊ-८ चए पहले जब में प्रथमचार सोनगढ़ गया 
तो बहाँ पूज्य श्रीवानजी स्थामीकी अध्यात्म सरिताकी घारा में डुबकी साते ही हदयर्मे 
ग्रस्थाधिराज धीसमयसारको पढ़नेकी तीघर अभिलापा उत्पन्न हुई, उसके लिये फई जगह 
प्रयास फरनेपर भी उसे मे प्राप्त न कर सका, बहुत समय बाद दरम्वई्सें पक जगह उस 
ग्रम्धराजकों मे शप्राप्य होने के छारण ५) में प्राप्त दार सका, जिसपर कि मुल्य छम छुपा 
ष्टप्या था, 


अन»««»क द्‌ कला, 


स्वोजमें देर लग गई इस पकार आशासे भी वहुत ज्यादा देरी इसके प्रकाशनमें लगगई 
उसके लिये मुझे वहुत खेद है और पाठकोंसे क्षमा याचना है। _ 

मेरा इस अन्थपर एक चिस्तृत प्रस्तावचना लिखनेका पूरा २ विचार था और थोड़ी 
नैयारी भी करली थी लेकिन अभी उसमे देरी लगती देखकर प्रस्तावना के लिय अन्धको 
रोक रखना उचित नहीं समझकर सिफ सूल अन्थको ही प्रकाशित कर देना उचित सममा, 
प्रस्तायना यथावसर प्रथक्‌ रुपसे भ्काशित करनेका प्रयास किया जावेगा। 

श्री समयसार अ्न्थराजके विपयमे क्या लिखा जावे यह तो हम सब मुसुचुओंका 


महा भाग्य है जो ऐसा महान्‌ अन्थराज आज हमको प्राप्त होरहा है अतः उन महान्‌ 
महान उपकारी श्री कु दकुद आचाय्यंका हमारे ऊपर बड़ा भारो उपकार है, श्रीमद्‌ 
अमृतचंद्राचायंका भी परम उपकार है जो उन्होंने गाथामे भरे हुवे सूल्न भावोंका दोहन 
करके उनके भावषोंकी टीकारूप स्पए् प्रकाशित कर दिया है ओर उनपर कलश काव्यरूप 
रचना भी की है। उनसे भी महान्‌ उपकार हमारे ऊपर तो पूज्य श्री कानजी स्वामीका 
है कि जिनने अगर पूज्य अमृतचंद्र आचायेकी टीका को इतना विस्तृत और स्पष्ट करके 
नहीं समझाया होता तो इस महान्‌ अन्थाधिराज के मर्मको समझ सकनेका सी महा 
सौभाग्य हम सबको कैसे प्राप्त होता, अभीखे अनुमानत+ २००० चर पूर्व भगवान श्री 
फुन्दकुन्दायाय छारा समयसाररूपी मूल सूच्रोंडी रचना हुईं उनके अनुमानतः १००० चपे 
उपरान्त ही आचाये श्री अम्ठतचन्द्र देव के छारा उन खूत्ररूप गाथाओं पर गाथाओंके 
गृपवभावोफों पकाशण में ला देनेवाली आत्मस्याति नामकी टीकाकी रचना हुईं और आज 
उस रचना के अनुमानतः १००० चर्ष उपरान्त ही पूज्य श्री कानजी स्वामीके द्वारा उस 
टीऊा पर विस्तृत विशद्‌ व्यास्या होरही है, यह सब परंपरा इस वातकी द्योतक है कि 
जैसे २ जीवोंफी चुद्धि भ्यून होती जारही है चेसे ही चैसे पात्र जीवोंको यथार्थ तत्व समभ- 
नेप्े योग्य स्पष्टता होती चली जारही है, यह वर्तमानके प्रवचन आगामी १००० चर्ष तक 
पा जीवोंकी परंपराफो बनाये रखने के लिये निश्चित्‌ पूर्वक कारण होंगे । 
स अन्धराज़ की रचनाके सस्वन्धमें, अन्थके विषयके चावतमें, ग्रुजराती भापामे 
५8 करनेका कारण पव॑ अजुबादरम कोन कौन अन्थोंका आधार आदि लिया गया 
६१8 हे अनेक विपयोक्तो भाई श्री हिम्मतलाल भाई ने अपने 'उपोदघात' मे सुन्दर रीतिसे 
रपट किया हैं बढ़ पाठकों को जरूर पढ़ने योग्य हे । 
इस समयलार के गुजराती सापामे अजुवादकर्ता तथा शुजरातीमे हरिगीतिका 
की ना दप्न वाल तथा हिन्दी हरिनीतिका छुंद जो इस प्रकाशनमे दिये गये है 
हलवा सदगतया संशोधन करन वाले भाई श्री दिमतलाल भाई 7, 80. हैँ उनकी पशंसा 


न दे नौ 


जितनी भी की जाये कम है, उनके विषयमे श्री भाई रामजीभसाई माणकचंदजी दोसी प्रमुख 
श्री जैन स्वाध्यायमंद्रि ट्रस्टके निम्न शब्दोंमे प्रवचचनसारकी प्रस्तावनामें प्रशंसा की हैः-- 


धभाई श्री हिम्मतलाल भाई अध्यात्मरसिक, शांत, विवेकी, गम्भीर, और 
वैराग्यशाली सज्जन है, इसके अलावा उच्च शिक्षा प्राप्त ओर संस्क्रत मे प्रवीण हैं। इसके 
पहले ग्रन्थाधिराज श्री समयसार का गुजराती अछुवाद भी उन्होंने ही किया है ओर अब 
नियमसार का अनुवाद भी वे ही करने वाले है। इस प्रकार कुन्दकुन्द्‌ भगवान के 
समयसार, प्रवचनसार ओर नियमसार जैसे सर्वोत्कृष्ट परमागम शास्त्रों के अनुवाद 
करने का परम सौभाग्य उनको मिला है, इसलिये वे यथाथ रूपसे घन्यवादके पात्र हैं |” 
समयसारके गुजराती टीका परसे हिन्दी अनुवाद करनेका कार्य भी कठिन परि- 
श्रम साध्य; उसको पूरा करने वाले भ्री पं० परमेष्ठीदासजी न्‍्यायतीथ धन्यवाद के पात हैं। 
इस अलुवादके तेयार हो जाने पर इसको अचक्षरशः मिलान करके जाँचनेका 
कार्य और भी कठिन था उसमे अपना अमूल्य समय देने चाले श्रीयुत्‌ माननीय भाई श्री 
रामजीभाई माणकचंद्जो दोसी, भ्रीयुत्‌ भाई भ्री खीमचंद भाई, श्री ब्रह्मचारी चंदूभाई, 
श्री त्र० अमृतलाल साई, श्री त्र० सुल्लाबचन्द्‌ साईं को बहुत २ धन्यवाद है। 
इसकी गाथाओंपर हिंदी छंद रचना करनेका सुभे अवसर मिला यह मेरा सोभाग्य है, 
इस रचनाके समय गाथाके भाव पूणरीत्या छुंदमे आजाव इसही बातका मुख्य उद्देश्य रखा 
गया है,छुंद्रचनाकी दृष्टि गीौण रखी गई अतः इस संबंधकी कमीके लिए पाठक क्षमाकरें । 
इस अन्थराजका प्रफरीडिंग, शुद्धिपत्र, विषयखूची आदि तैयार करने का कार्य 
चहुत भक्ति एवं सावधानी से पं० मद्देन्द्रकमारजी काव्यतीर्थ मदनगंज ( किशनगढ़ ) ने 
किया है अतः उन्हें भी धन्यवाद है। 
अनेक सावधानी रखने पर भी अन्थमे अनेक स्थानों पर भूल रह गई है. उसको 
शुद्धिपन्नसे शुद्ध करके पाठकगण पढ एवं कमी के लिये क्षमा कर । 
सबके अन्त मे परमपूज्य परम उपकारी अध्यात्मसूर्ति श्री कानजी स्वामीके 
पति अत्यंतर भक्ति पूचेक नमस्कार है कि जिनकी यथार्थ तत्व प्ररूपणासे अनन्तकातमें 
नहीं धाप्त किया ऐसे यथाथ मोक्षमा्ग को समझने का अवसर प्राप्त हुआ है तथा इस 
ओरकी रुचि प्रगटी है। अब आंतरिक हृद्यसे यह भावना है कि आपका डउपदेशित मार्ग 
मेरे अन्तरमे जयबन्त रहे तथा उस पर अप्रतिहत भावसे चलनेका वल मेरेमे प्राप्त हो | 
नेसीचन्द पाटनी 
चसनन्‍्त पश्चमी प्रधान मन्‍त्री 
चीर नि० सं० २४७६ श्री म० ही० पाटनी दि० जेन पार० ट्ूस्ट मारोठ ( मारवाड़ ) 
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भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाय्य देव प्रणीत यह “ समयप्राभ्षत ” अथवा “ समयसार ? 
नामका शास्त्र ' द्वितीय ध्रुतस्क्थ ? में का सर्वोत्कए आगम है। 

हितीय ध्रुतस्कंध की उत्पत्ति किस प्रकार हुईं यह पहले अपन पट्टावलिओं के 
शाधारस सक्षेपर्त देख लेव । 

शाज्ञ से २४६६५ वर्ष पहले इस भरत ज्षेत्रक्षी पुण्य भूमि मे भोक्षमरागंका प्रकाश 
करनेझे लिये जगत्पूज्य परम भद्दयारक भगवान्‌ श्री महावीर स्वामी अपती लातिशय 
विव्यध्यनि छारगा समस्त पदायाका स्वरूप प्रगट कर रहे थे । उनके निवोणके पश्चात्‌ पॉच 
धरतऊेबली छुण्, उनमें से झम्तिम श्रुतकेवली श्री भद्रवाहु स्वासी हुवे। वहाँ तक तो 
शादशाए शारतरे प्रस्वणस व्यवहार निश्चयात्मक मोक्षमांग यथार्थ प्रवतेता रहा। 
तत्पध्यान फाल दोगसे ऋमकरमस अंगों के जान की व्युच्छुत्ति होती गई | इस प्रकार अपार 
धान-सिभु का बहु भाग विच्छेद हो ज्ञाने के पण्चात श्री दूसरे सद्रवाहु स्वामी आचाय्व 
यो परियादीम दो गहा समर्थ मुनि हुफ, एक का नाम श्रीधरसेन आार्य्य तथा दसरों 
या नास स्ीमुश वर आचाय्य था । उनस मिलते हुए नान के द्वारा उनकी परस्परामे होने 
! ध्यायारदों ने शास्शें की रचनाएं की ओर श्री वीर सगव्यन के डपदेशका प्रवाह 


क्षोवरसन आवचाय्य को अम्रायणी पूक्ना पांचवाँ वस्तु अधिकार उसके महा 
दस परत सास चाथि प्रात का यान था | उस जातासुतमें से अनक्रमसे उनके पीछेक्े 
“इयाय्या हारा पद रादागम, घचल, महावचल, जयधवल, गोम्मटखार, लब्घिसार, ज्ञप 
शासार आदि शार्स्तों की रचना र॒ुट । इस प्रकार प्रथम श्रतस्कंघधकी उत्पत्ति है। उसमे 
नतीप कऊीर इसमे रे 


मर रूयागल एए घझात्माफझ्ा संसार-पर्यायका शुणस्थान, मार्गंगा आद 
खुशहाल समन छह, पररशंयाधकनय को प्रधान करके कथन है । इस नयको अशुद्ध 


कै 


न ह# ++ 


द्रव्याथिक भी कहते हैं ओर अध्यात्म भाषा से अशुद्ध निश्ययनय अथवा व्यवहार 
कहते हैं । 

श्री गुशधर आचाय्यको ज्ञान प्रवाह पू्वेकी दसवीं वस्तुके तृतीय प्राभ्बतका शान 
था । उस ज्ञानमे से उसके पीछेके आचाय्यों ने अनुक्रमसे सिद्धान्त रचे। इस प्रकार 
स्वेश्ष भगवान्‌ महावीर से प्रवाहित होता हुवा ज्ञान आजवाय्योकी परम्पराखे भगवान्‌ 
कुन्दकुन्दाचाय्य देवको प्राप्त हुवा । उन्होंने पश्चास्तिकाय, ,रवचनसार, समयसार, नियम- 
सार, अष्टपाहुड़ आदि शास्त्र रचे, इस प्रकार द्वितीय श्रतस्कंधकी उत्पत्ति हुईं। इसमे 
शानको प्रधान करके शुद्ध द्रव्यार्थिक नयसे कथन है| आत्माके शुद्ध स्वरूपका चर्णन है। 

भगवान झुन्दकुन्दायायय देव विक्रम सवतके परारस्भमे हो गये है । दिगन्बर जैन 
परस्परामे मगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाय देवका स्थान सर्वोनकृष्ट है। 

मंगल भगवान्‌ चीरो मंगल गोौतमो गणी । 
मंगल कुन्दकुन्दार्यों जैनधर्मो5स्तु मंगलं॥ 

प्रत्येक द्गस्वर जैन इस इलोक को, शास्त्राध्ययन प्रारस्थ छरते समय मंगला- 
चरण रूप बोलते हैं | इससे यह सिद्ध होता है कि सर्वेज्ष भगवान्‌ श्री महावीर स्वामी 
ओर गरुघर भगवान्‌ श्री गौतम स्वामी के अनन्तर**““ ही भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाय्यका 
स्थान आता है | दिगम्वर जैन साधुगण स्वयंको कुन्दकुन्दाचाय्यंकी परस्पराका कहलाने 
मे गौरव मानते हैं, भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाय्यदेवक्रे शास्त्र साक्षात्‌ गणधर देवके बचनों 
जैसे ही प्रमाण भूत माने जाते है। उनके अनन्तर हुवे ्रन्थकार आच्राय्य स्वयंक्रे किसी 
कथनको सिद्ध करनेके लिये कुन्दकन्दाचाय्णे देवके शास्त्रोंका प्रमाण देते है जिससे वह 
कथन निर्वियाद सिद्ध होता है, उनके पीछेके रचे हवे ग्रन्थोंमे उनके शास्त्रोंसे से अनेका- 
नेक अवतरण लिये हुवे है। यथार्थतः भगवान कन्दकुन्दाचार्यने स्वयंके परमागमों से 
तीथकर देवोंके द्वारा प्ररूपित उत्तमोत्तम सिद्धान्तोंको (कालबवी ). साध रखा है 
ओर मोक्ष मागको टिका रखा है। वि० सं८ ६६० में हुए श्री वेवसेनाचाय्यंचर अपने 
दर्शनसार नाम के श्रन्थमे कहते है क्ि-- 

जद पठमणंदिणाहो सीमंधरसामिदिव्वणाणेण । 
ण विवोहइ तो समणा कहं खुमग्गं पयाणंति ॥ ( दशेनसार ) 

* विदेह ज्षेत्रक चतेमान तीथकर श्री सीमंधर स्वामी से प्राप्त किये हुवे दिव्य 
ज्ञानके द्वारा श्री पद्मनंदिनाथ ने ( भ्री कुन्दकुन्दायाय्य देव ने ) बोध नहीं दिया होता तो 
मसनिजन सच्चे मागको कैसे जानते ?” दूसरा पक उल्लेख देखिये, जिसमें झुन्दकुन्दाचाय 
देवको कलिकाल सब्श कहा गया है, “ पद्मनंदी, कुन्दकुन्दाचाय, वक्रश्रीधाचाय, ऐेला- 
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चाय्य, अद्धपिच्छाचाय, इन पॉचों नामोंसे विराजित, चार अंगुल ऊपर आकाशमे गमन 
करनेकी जिनको ऋद्धि थी, जिन्होंने पूर्व विदेहमे जाकर श्री सीमंघर भगवानका चंदन 
किया था और जिनके पाससे मिले हुवे श्रुतशानके द्वारा जिन्होंने भारतवरषके भव्य जीवों 
फो प्रतियोध किया है ऐसे जो श्री ज्ञिनचन्द्रसूरि सट्धारकके पदके आमरणुरूप कलिकाल 
सर्वण ( भगवान कुन्दकुन्दाबाय देव ) उनके द्वारा रचित इस पद प्राभ्ृत ग्नन्‍्थमे 
सूरीश्वर श्री थ्तसागर द्वारा रचित मोक्ष प्राभुतकी टीका समाप्त हुईं ।” इस प्रकार पद 
पाम्नतकी श्री ध्रतसागर सूरिकृत टीकाके अंतमे लिखा हुवा है। भगवान्‌ हुन्दकुन्दाचाय॑ 
वेचक्ली महत्ता बताने वाले ऐसे अनेकानेक उल्लेख जेन साहित्यमे मिलते है । & शित्ञालेख 
भी झअनेक है। इस प्रकार यह निर्णीत है कि सनातन जेन ( दिगस्वर ) संप्रदायमे कलि- 
फाल सर्वेय भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्यका स्थान अजोड़ है | 
भगवान कुदकु दायायके रचे हुवे अनेक शास्त्र है, उसमे से थोड़े असी विद्यमान 
| घिलोकनाथ सबंध देवके मुखसे प्रवाहित श्रतास्तक्री सरितामे से जो अमृत भाजन 
भग लिये गये वे चतमान मे भी अनेक आत्माथिओं को आत्म जीवन अपण करते है, उनके 
प्रयास्तिकाय, प्रवचनसार, ओर समयसार नामके तीन उत्तमोत्तम शास्त्र ' नाटकत्रय * 





यन्‍्यो विभुभ्मु विन कौरिह कौरडकन्दः। कुन्दू-प्रभा-प्रणयि-कीति-विभूषिताशः ॥ 
यश्चारुचारण-कराम्वुज् चश्चधरीक-श्चक्त श्रुतस्थ भरते प्रयतः प्रतिष्ठाम्‌ ॥ 
( चन्द्रगिरि पर्गतका शिलालेख ) 
थे कुन्द पुष्पकरी प्रभाको धारण करने वाली जिनकी कीर्तिके द्वारा दिशाऐं विभू- 
पतन हुए £. जी चारणो के-चारण ऋड्धिवारी मद्ामुनियों के सुन्दर हरत कमलोके भ्रमर थे 
और जिस पवित्नात्मा ने भरतत्तेत्र मे श्रुतकी प्रतिष्ठा की है वे विभु कुन्दकुन्द इस प्रथ्ची पर 
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अथवा “ प्राभ्रतत्रय ” कहलाते हैं, इन तीन परमागर्मों मे हज़ारों शांजोंका सार आ जांता 
है । इन तीन परमागमोंमे श्री कुन्दकुन्दाचायके पश्चात्‌ लिखे हुये अनेक प्रन्थोंके बीज 
निहित हैं ऐसा सूच्म दश्टिसे अभ्यास करने पर मालुम होता है। पंचास्तिकाय भें छुदद 
द्रब्योंका और नोतत्वॉका स्वरूप संक्षेपमे कहा है | प्रवचनसारको ज्ञान, शेय और चारित्र 
इस प्रकार तीन अधिकारोंमे विभाजित किया है। समयसार मे नवतत्वॉका शुद्धनयकी 
द्ट्सि कथन है । 


श्री समयसार अलोकिक शास्त्र है । आचाय भगवानने इस जगतके जीवों पर 
परम करुणा करके इस शाखकी रचना की है, उसमे मोत्चमागका यथार्थ स्वरूप जैसा है 
वैसा कहा गया है, अनंतकालसे परिभ्रमण करते हुवे जीवको जो कुछ समभना बाकी 
रह गया है वो इस परमागममे समझाया गया है, परम कृपालु आचाये भगवान्‌ इस 
शाख्त्रको पारंभ करते ही स्वयं ही कहते हैं:--काम भोग वंचनकी कथा सबने खुनी है, 
परिचय किया है, अनुभव किया है लेकिन पर से भिन्न (कत्वक्ी प्राप्ति ही केवल डुलेभ 
है, उस एकत्वकी-पर से भिन्न आत्माकी--वात मैं इस शास्त्र मे समस्त निज वैभव से 
( आगम, युक्ति, परंपरा और अनुभव से ) कहूँगा, इस प्रतिशाके अनुसार आचार्य देव इस 
शासत्रमे आत्माका एकत्व - पर द्रव्यले ओर पर भावोंसे भिन्नता-समभाते है, थे कहते हैं 
कि ' जो आत्माको अबद्धस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असंयुक्त देखते हैं वे समग्र 
जिन शासनको देखते हैं', और भी वे कहते है कि ' ऐसा नहीं देखने वाले अज्ञानीके सच 
भाव अज्ञानमय है', इस प्रकार जहांतक जीचको स्वयंकी शुद्धताका अनुभव नहीं होता 
वहांतक वो मोक्षमार्गी नहीं है; भले ही वो प्रत, समिति, गशुप्ति, आदि व्यवहारचारित्र 
पालता हो और सर्वे आगम भी पढ़ चुका हो, जिसको शुद्ध आत्माका अनुभव वतंता है 
वह ही सम्यग््टप्ठ है, रगादिके उदय में सम्यकत्वी जीव कभ्ली एकाकार रूप परिणमता 
नहीं है परन्तु ऐसा अनुभवता है कि ' यह पुदूगलकमेरूप रागका विपाकरूप उदय है; 
ये मेरे भाव:नहीं है, मै तो पक शायकभाव हैँ,” यहां प्रश्न होगा कि रागादिभाव होते रहने 
पर भी शआत्मा शुद्ध कैस हो सकता है? उत्तर मे स्फटिकमणिका दृष्टान्त दिया गया 
है, जैसे स्फटिकमणि लाल कपड़ेके संयोग से लाल दिखाई देती है--होती है तो 
भी स्फटिक मणिके स्वभाव की दृष्टि से देखने पर स्फणिक मणि ने निर्मेलपना छोड़ा नहीं 
है, उसी प्रकार आत्मा रागादि कर्मोंद्यके संयोग से रागी दिखाई देता है-होता है तो 
भी शुद्धनयकी दृष्टि से उसने शुद्धता छोड़ी नहीं है | पर्याय दृष्टि से अशुद्धता चतंते हुवे 
भी द्वव्य दृष्टि से शुद्धताका अनुभव हो सकता है, वह अनुभव चतुर्थ ग्र॒णस्थान में होता 
है, इस से वाचक के समझ मे आवेगा कि सम्यग्दर्शन कितना दुष्कर है, सम्यस्दर्टिका 


_कडमदकणब्णलकक, ट्र् ॉकालान्‍फमाओं 


परिणमन ही पलट गया होता है, वह चाहे जो कार्य करते हुवे भी शुद्धआत्माकों ही 
अनभचता है, जैस लोलपी मनप्य नमक और शाकके स्वादका भेद नहीं कर सकता; उसा 
प्रकार पानी घानका और रागका भेद नहीं कर सकता; जसे अलुब्ध मरुष्य शॉक स 
नमक्का भिन्न स्वाद ले सकता दै उसी प्रकार सम्यग्ट॒ष्टि राग से ज्ञानको भिन्न ही अलनु- 
भयता है, अथ यह प्रश्न होता दे कि ऐला सम्यग्दशन किस प्रकार प्राप्त किया जा सकता 
है अर्थात राग और आत्माकी भिन्नता किस प्रकार अन्ञुभवपूर्वक समझ मे आदे? 
थआायाय॑ भगवान्‌ उत्तर देते है कि-प्रशास्पी डैनी से छेदते वे दोनों भिन्न हो जाते है, 
वन सान से ही. चस्तु के यथार्थ स्वरूप की पहचान से ही--, अनादिकाल खे राग- 
हपके साथ पकाकार रुप परिणमता आत्मा भिन्नपने परिणमने लगती है, इससे अन्य 
दुसरा कोई उपाय नहीं है । 5 सलिये प्रत्येक जीवका चस्तुके यथा स्वरूपकी पहिचान 
करनेका प्रयत्न सदा करतंच्य है । 
इस शाख्र का मुस्य उद्दश्य यथार्थ आत्मस्थरूपकी पद्चिचान कराना है। इस उद्दू- 
श्यकी पूतिफ लिये इस शाखमें आचार्य भगवानने अनेक विपयोका निरूपण किया है। 
जीव हर पुदूगलके निमित्त नेमित्तिकपना होनेपर भी दोनोंका अत्यन्त स्वतंत्र परिणमन, 
नीफो राग - छोपका अकर्ता अभोक्तापना, अशानी को रापद्धेपका कर्ताभोक्तापना, सार य- 
शनकी एक्लाम्तिकता गशुणस्थान आरोहणमे साथका और द्वव्यका निमित्त नेमिक्तिकपना 
विक्वाग्मप परिणमन करनमें अप्तानीका स्वयंका ही दोप, मिथ्यात्वादिका जड़पना उसो 
प्रकार चेतनापना, पुरय और पाप दोनोंका वधस्वरूपपना, मोक्षमागमे चरणानुयोगका स्थान 
स्त्यादि अनेक विपय इस शास्रमें प्रस्मण किये दे | भव्यजीवोंको यथार्थ मोक्षमाग वतलाने 
का इन सबका उद्दश्य दे । इस शास्त्रकी महत्तो देखकर अन्तर उदलास आजानेस भ्रामद्‌ 
जयसेन आचाय कट्दते दे कि 'जयचंतदते वे पद्मनदी आचाय अर्थात्‌ कुन्दकुन्द आचार कि 
झिन्होंनि महानन्वस भरे हुवे प्राभ्बनर्पी पैर्चंतको चुद्धिस्पी सिरपर उठाकर भव्यजीवों को 
समर्पित छिया है | यथार्थतया इससमय मे यद्द शास्त्र मुमुज्नु भव्यज्ीबों का परम आधार 
है। पेस दु.पमफालसे भी पसा अदभुत अनन्य-शरणमृत शास्त्र-तीथ करदेवके मुखमेंस 
निफ्स्स बा अमृत-विय्मान दै यह अपना सबका मद्दा सदुभाग्य हे । निश्चय-व्यवहार 
थी सॉजिपूर्क्ष यवार्थ मोक्षमागंकी पेसी सक्लनावर््ध प्रस्पणा दूसरे कोई भी अन्धमे 
नहीं है। परमपृण्य श्रोकानतीस्वामीके शब्देंमि कहा जावे तो-'यह समयसार शास्त्र 
शागर्मोदा भी दआागम है. लाखों शास्त्रोका सार इसमें दे. ज़नशासनका यह स्थम्भ है, 


सायद्षरा यश परामतनु है, कत्पत्ृक्त है। चीवटहपू्वेका रहस्य इसमें समाया हुवा दै। 
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गर्व श्रणया गाया नव श्रास्थानमें कूलते हुवे महामुनिके आतन्म-अनभवममेंस 
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निकली हुई है। इस शास्त्रके कर्ता भगवान इन्दकुन्दाचायदेव महाविदेहच्षेत्रम सर्वे 
वीतराग श्री सीमन्धर भगवानके समवसरणमे गये थे ओर चहाँ वे एक सप्ताह रहे थे 
यह बात यथावध्य है, अनक्तरशः सत्य है, प्रमाण सिद्ध है, इसमें लेशमात्र भी शंकाके 
लिये स्थान नहीं है। उन परम उपकारी आचाय सगवान द्वारा रचित इस समयसारमें 
तीथकरदेवकी निरत्तरी 3“कारध्वनिर्मेसे निकला हुवा ही उपदेश है! । 

इस शास्त्रमे भगवान कुन्दकुन्दायायदेवकी प्राकृत भाधाओपर आत्मख्याति 
नामकी संस्कृत टीका लिखनेवाले ( विक्रमकी दसवीं शताब्दीके लगभग होनेवाले ) 
श्रीमान्‌ श्रमृतचन्द्राचायदेव हैं। जिसप्रकार इस शास्त्रक्े मुलकतां अलोकिक पुरुष हैं 
उसीप्रकार उसके टीकाकार भी महासमथ्थ आचाय है। आत्मस्याति जैसी टीका अभीतक 
भी दुसरे कोई जैन अन्थकी नहीं लिखी गई दे । उन्होंने पंचास्तिकाय तथा प्रवचनसार 
की भी टीका लिखी है ओर तत्वार्थंखार, पुरुषार्थसद्धयुपाय आदि स्वतन्त् अन्धोंकी 
रचना भी की है। उनकी एक इस आत्मख्याति टीका ही पढ़नेवालेको उनकी अ्रध्यात्म 
रखसिकता, अ्रात्मातुभव, प्रखर विद्वत्ता, चस्तुस्वरूपकों न्‍्यायसे सिद्ध करनेकी उनकी 
असाधारण शक्ति और उत्तम काव्यशक्तिका पूरा ज्ञान हो जावेगा। अति संक्षेपमें गंभीर 
रहस्योंको भरदेनेकी अनोखी शक्ति विद्वानोंको आश्चय चकित करती है। उनकी यह 
देवी टीका श्रुतकेवलीके वचनोंके समान है । जिसप्रकार मुलशास्त्रकर्ताने समस्त 
निम्रवेभवसे इसशास्त्रकी रचना की है उसोप्रकार दीकाकारने भी अत्यन्त होशपूर्वक 
सर्वनिजवैसबसे यह टीका रची है ऐसा इस टीकाके पढ़नेचालोंकों स्ववाचतः ही निश्चय 
हुये विना नहीं रह सकता, शासनमान्य भगवान्‌ कुन्दंकुन्दाचायद्वने इस कलिकालमें 
जगदगुरु तीथकरदेवके जैसा काम किया है और श्रीश्रमृतचन्द्राचार्यदेवने, मानों कि ये 
कुन्दकुन्द भगधानके हृद्यमें बेठ गये हों उसप्रकारस उनके गम्भीर आशर्योको यथार्थतया 
व्यता फरफे, उनके गणघरफे समान कार्य किया हे । इस टोकामे आनेवाले काव्य (कलश) 
प्रधयात्मरसस शोर शान्मानुमचक्की मस्तीसे भरपूर थे । श्रीपग्रप्रभमलधारिदेव जसे 
समथ झआचायोपर भी उन वल्लशोंने गहरी छाप डाढी है श्र श्राज भी ये तत्वगानसे 
ओर भध्यान्मरखसे भरे हुवे मधुर झखश, अध्यात्मरसिकोके हदयके तारकों सनसना 
देने हैं। सध्यात्म ऋषिस्प्े श्षीयमृतचन्दाया्देवका जैनसाहित्यमें अटितीय स्थान दें | 

समयसारमें सगवान्‌ झ्दकुन्दाार्थदेवने प्राहतमे ४९५ गाधाशओ्ंकी रचना की 
है। उसपर धीसमृतचार्यदिवने आत्मस्थानि वासफी और ध्रीक्यसनावारदियते दान्पर्स 
एशति सामकी संसझत दीपा लिखी है। क्री पंडित लयचन्द् मीसे मतगाथा ओ्षेका और 
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धह पुस्तक समयप्राभुत' के नामसे विक्रम सं० १६६४ मे प्रकाशित हुई, उसके बाद उस 
पुस्तककों पंडित मनोहरलालजीने प्रचलित हिंदीमे परिवतित किया और श्रीपरमश्रत 
प्रभावक्र मण्डल श्रीमद्‌ राजचन्द्रतन्थमाला ढारा समयसार' के नामसे बि* स२ १९७५ 
में प्रकाशित हुवा, उस हिन्दी अन्‍्यक्े आधारसे, उसीप्रकार संस्क्रत टीकाके शब्दों तथा 
श्ाशयस चिपटे रइकर यह गुजराती अनुवाद तेयार किया गया है। 
यह अनुवाद करनेका महाभाग मुझे प्राप्त हुवा यह मुरभे अत्यन्त हपेका कारण 
$। परमपृज्य श्री कानजी स्वामीकी छच्नछायामे इस गहन शास्त्रका अनुवाद हुवा है। 
अनुवाद करनेकी समस्त शक्ति मुझे पूज्यपाद भ्रीग्रुरुदेचके पाससे ही मिल्री है। मेरी 
मार्फन प्रमधाद शया इससे यह अनुवाद मैने किया है” ऐसा व्यवद्ारसे भले ही कहा 
जावे, परन्त समझे मरी अव्पणताका पूरा जान होनेसे ओर अलुवादकी सच शक्तिका सूल 
पूज्य श्रीयुरुदेव ही होनेसे में तो वरावर समझता हैँ कि श्रीग्रुर्॒देचकी अमृतवाणीका 
तीस वेग ही- उनके द्वारा मिला हवा अनमोल उपदेश ही यथाकाल इस अनुवादरूपमे 
पश्गिमा जिनके चलपर ही इस अतिगहन शास्त्रके अनुधाद करनेका मेंने साहस 
कया था और जिनकी कृपाखे ही यह निर्विन्न पूरा हुवा है उन परम उपकारी गुरुदेव 
के चरणारधिदम अति भक्तिभावसे बन्दन करता हूँ। 
इस झनुवाद में अनेक भाशयोंकी मठद है। भाई श्री अम्यतत्लाल फाटकिया की 
इसमें सबसे ज्यादा मद है। उन्होंने सम्पूण अनुचादका अति परिश्रम करके बहुत ही 
सूध्मतास झोर उत्साहस संशोधन किया है, चहुत सी अति-उपयोगी खूचनाएं उन्होंने 
यताट, संस्झत टीकाफी हस्त लिखित प्रतियोंका मिलान कर पाठान्तरोंकों ढूंढ कर 
दिया, शंक्ा-स्थलॉफका समाधान परणिटत जनसि मेंगाकर दिया-आदि अनेक प्रकाग्से 
उन्टनि जो सबंतोमुर्सी सद्दायता करी हैं उसके लिये में उनका अत्यन्त आभारी हैँ । 
पने विशाल शास्त्र शानसे, एस अनु वादमे पड़ने वाली छोटी मोटी दिक्कतोंको दुर कर 
देने बाल माननीय श्री चकील रामजीसाई माणकचन्द दोशीका में हृदय पूचेक आभार 
मास्ता हैं। भाषांतर करते समय जब + कोई अर्थ वरावर नहीं बैठा तव २ मैने पूज्य प० 
गराशप्रसादज्ी बरतें और प* रामप्रसादजी शास्त्रीको पत्र ढारा (सा> अमृतलालज्ञी 
शत ) शा पुछचाने पर उन्होंने मेरेक्ो ह" समय बिना संफोचक्रे प्रश्नोंके उत्तर दिये 
कक गेम उनद। अन्त, करण पृथक आभार मानता हैं । इसके अनंतर भी जिन २ 
भाई यादी शुस सनुबादम सतायता थे उन सबका भी में आभारी हैं। 
या अनुवाद भव्य जीयों को जिनदेव छारा प्रसपित आत्म शांतिका यथार्थ मार्ग 


- 


पाताई यद भरी सारण भावना है. श्री अखतहंठाचार्यदेयक्रे शब्दों में यह श स्ज्न 


पर 


आनन्दमय विज्ञानघ्रत आत्माक्रो पित्यक्ष दिखाने वाला अछितीय जगत्‌चन्षु है। ज्ञो कोई 
उसके परम गंभीर ओर सूच्मभावोंको हृदयड्गरत करेगा उसको वह जगतचच्ष-आत्माका 
प्रत्यक्ष दर्शन करावेगा, जवतक वे साव यथाथे प्रकार से हृदयक्ृत नहीं होवे तवतक रात 
दिन वह ही मंथन, वह ही पुरुपार्थ कतेव्य है, थ्री जयसेनाचार्य देवके शब्दों मे समयस।रके 
अभ्यास आदिका फल कहकर यह उपोद्धात पूर्ण करता हैं:-- स्वरूप रसिक पुरुषों द्वारा 
चर्शित इस प्राभृतका जो कोई आदरसे अभ्यास करंगा, श्रवण करेगा, पठन करंगा, प्र सिद्धि 
करेगा, वह पुरुष अनिवाशी स्वरूपमय, अनेक प्रकार्की विभिन्नता चाले, केवल एक 
जानात्मकभावक्रो प्राप्त करके अग्नपदकी सुक्ति ललना से लीन होगा | ' 


दीपोत्सव घिः सं० १६६८६ हिमतलाल जेठालाल शाह 





के 


श्री पं० जयचन्दजी द्वारा लिखी गई 
परेतोविनोंं 5० 


श्रीव व मानस्त्रामी अन्तिम तीथेकर देव सवन्न बीतराग परमभद्ठारकके निवोण 
जानेफे बाद पाँच श्रुतकेचली हुए, उनमे अन्तके श्रुतकेवली श्रीभद्रवाहुस्वासी हुए। वहाँतक 
तो द्वाद शागशाम्रकै प्र्घणसे व्यवहार निश्चयात्मक सोक्षमार्ग यर्थात्‌ प्रवतेता ही रहा, पीछे 
फालदोपसे अंगोऊे ज्ञानकी व्युच्छित्ति होती गई | कितने ही मुनि शिथिज्ञाचारी हुए उनसे 
ग्रेतपट हुए । उन्होंने शिथिलाचार पोपनेक़ों जुड़े सूत्र बनाये । उनमे शिथिलाचार पोपनेकी 
अनेक कथाये लिख अपना सप्रदाय दृढ किया, वह अबतक प्रसिद्ध है। और जो जिनसूत्रकी 
आजामे रहे, उनका आचार भी यथावत््‌ रहा, प्ररूपणा भी यथावत्‌ रही वे द्गिम्बर कह- 
लाये। उनके सम्प्रदायमे श्रीवद्धमानकों निर्वाण (मोक्ष ) पधारनेपर छहसो तिरासी वर्ष 
दे दसरे भद्रवाहस्थासी आचाय हुए । उनकी परिपाटीसे कितने एक बष बाद मु हुए, 
उन्होंने सिद्धान्तोकी प्रवृत्ति की । उसे लिखते है-- 
एक तो धरसेन नामा मुनि हुए, उनको आम्रायणी पूवके पॉचव वस्तु अधिकारके 
मद्राउमप्रकृति नामा चोथे प्राभ्नका ज्ञान था। यह प्राश्रत भूतबल्ली और पुष्पदंव नामके दो 
मुनयोकी पढ़ाया । परचात्‌ उन दोनों मुनेयोने आगासी कालदोपसे बुद्धर्ी मंदता जान 
उस प्राभृतके सनुसार पटस्मडसूत्र रच पुस्तकरूप लिखाकर उनकी प्रवृत्ति की। उसके बाद 
जो मु हुए उन्दाने उन्हीं सूत्रोफो पढ़कर उनकी टीका विस्ताररूप कर धवत्ष, महाधवल्त, 
जपधबल आद घिदान्त रचे। उनको पढ़कर श्रीनेमिचन्द्र आदि आचारयने गोम्मटसार 
लब्पिसार क्पणासार आदे शाब्रोकी प्रवृत्ति की। यह तो प्रथम सिद्ध/न्तकी उत्पत्ति है। 
इनमें तो चीब भर कमके सयोगसे हुआ जो आत्माका संसार पर्याय उसका विस्तार गुण- 
स्थान सार्गणारूप सक्तेपर्र वर्णन है। यह तो पर्यायार्थिक नयको प्रधानकर कथन है। इसी 
नप्रों अशुद्धदस्याथिक भी कहते हें तथा अध्यात्मभापाकर अशुद्धनेश्वय व व्यवहार 
ग़ुणघर नासा मु हुए । उनको ज्ञानप्रवादपू्वफे दशस वस्तुके तीसरे प्राभ्र- 
हा शान था। उस प्राश्तकोी नागहसती नासा मुनिने पढा। उन दोनो मुनियोसे यतिनायक 
मुनिन उस रे गे चृणशिका रूप छुट् हजार सृत्रोका शास्त्र रचा | उसकी 
र॒ प्रमाण रची | इसतरद्द आचार्याकी परम्परासे 


ब्रा 
जज श, 
दम ड्वान्त के तात है 
सुन उन ऋुद्धान्ताक जाता हय | 
के 


। ऐसे इस ह्ितीय सिद्धांतकी उत्पत्ति है। इसमे 


क्षानको प्रधानकर शुद्धद्वव्यार्थिकनयसे कथन है । अध्यात्मभापाकर आत्माका ही अधिकार है । 
इसको शुद्धनिश्वय तथा परसाथ कहते है। इसमें पर्यायाथिकनयकों गोणकर व्यवहार कह 
असत्यार्थ कहा है । सो जबतक पर्याय बुद्धि रहे तबतक इस जीवके संसार है। और जब 
शुद्धनयका उपदेश पाकर द्रव्यबुद्धि हो, अपने आत्माको अनादि अनंत एक सब परद्रव्य 
परभावोके निमित्तसे हुए अपने मावोसे भिन्न जाने, अपने शुद्धस्वरूपका अनुभवकर शुद्धो- 
पयोगमें ल्लीन हो तब कमंका अभाव करके निर्वाणको पाता है। इसप्रकार इस द्वितीय शुद्ध- 
नयके उपदेशके पंचास्तिकाय, प्रवचनसार, समयसार, परमात्मप्रकाश आदि शाब्र प्रवर्तें हैं । 
उनमें यह समयप्राभ्रुत ( सार ) नासा शास्त्र है, वह श्रीकुन्दकुन्दाचायक्त प्राकृतभाषामय 
गाथाबद्ध है। उसकी आत्मख्यातिनामा संस्कृतटीका अम्रृतचन्द्र आचायने की है; सो काल 
दोषसे जीबॉंकी बुद्धि मन्‍्द होती जाती है उसके निमित्तसे प्राकृत संस्क्ृतके अभ्यास करनेवाले 
विरले रह गये है। और गुरुओंकी परम्पराका उपदेश भी विरला होगया, इसलिये मैंने 
अपनी बुद्धिके अनुसार ग्रन्थोंका अभ्यासकर इस गन्थकी देशभापामय वचनिका करनेका 
प्रारम्भ किया है। जो भव्यजीव वॉचेंगे पढ़ेगे सुनेगे उसका तात्पय धारेंगे उनके मिथ्या- 
त्वका अभाव हो ज्ायगा, सम्यग्द्शनकी प्राप्ति होगी ऐसा अभिप्राय है। कुछ परिडताईका 
तथा मानलोभ आदिका अभिप्राय नहीं है । इसमें कहीं बुद्धिकी मंद्तासे तथा प्रमादसे हीना- 
धिक अथ लिखू' तो बुद्धिके धारक जनो ! मूलग्रन्थ देख शुद्ध कर बांचना, द्वास्य नहीं करना, 
क्योंकि सत्पुरुषोंका स्वभाव शुणग्रहण करनेका ही है। यह मेरी परोक्ष प्राथना है ॥ 


यहाँ कोई कहे कि “इस समयसारम्रन्थकी तुम बचनिक्रा करते हो, यह अध्यात्म 

ग्रन्थ है इसमे शुद्धनयका कथन है, अशुद्धनय व्यवहारनय है. उसको गौणऋर असत्याथ कहा 
है। वहॉँपर व्यवहार चारित्रकों ओर उसके फल पुणस्यवन्धको अत्यन्त निषेध किया है । 
सुनित्रत भी पाले उसके भी मोक्षमाग नहीं है ऐसा कहा है। सो ऐसे प्न्थ तो श्राकृत संस्कृत 
ही चाहिये | इनकी वचनिका होनेपर सभी प्राणी वाँचेंगे। तब व्यवहार चारित्रको निष्प्यो- 
जन जानेंगे, अरुचि आनेसे अंगीकार नहीं करेंगे तथा पहले कुछ अज्जीकार किया है उससे 
भी भ्रष्ट दोके स्वच्छंद हुए प्रमादी हो जायेगे। श्रद्धानका विपयेय्य होगा यह बढ़ा दोप 
आयेगा। यह अन्थ तो-जो पहले मुनि हुए हो, दृढ चारित्र पालते हो, शुद्ध आत्मस्वरूपके 
सन्मुख न हों ओर व्यवह्रमाजसे ही सिद्धि दोनेका आशय दो उनको छुद्धात्माके सम्मुख 
करनेके लिये है, उन्हींके सुननेका है । इसलिये देशभापामय वच निका करना ठीक नहीं है ?” 
उसका उत्तर कहते है--यह बात तो सच है कि इसमे शुद्धनयका ही कथन है परन्तु जहाँ 
जह्दों अग्ुद्धनयरूप व्यवह्ारनयका गोणशतासे कथन है वहाँ आचाये ऐसा भी कहते आये हैं 
कि पहिली अवस्थामें यह व्यवह्मरनय हृस्तावत्षम्बरूप है. अथीत्‌ ऊपर चढ़नेको पंटीरूप है 


-- ७ +- 


>मलिये क्थंचित कार्यकारी है। इसकी गोश करनेसे ऐसा सत जानना कि आचाये व्यवहार 
को सर्वभा दी छडते हैं, आचार्य तो ऊपर चढ़नेके लिये नीचली पेड़ी छुड़ाते हैं। जब अपने 
म्वरूपकी प्राप्ति होजायगी तथ तो झुद्ध अशुद्ध ठोनो ही नयोका आलस्बन छूट जायगा। 
नयका श्रालम्बन तो साधक अवस्था में है। ऐसे प्रन्थम जहाँ जहाँ कथन है. उसको यथाथे 
सममनसे श्रद्धान का विपयेय नहीं होगा। जो यथार्थ समभेग उनके व्यवहार चारित्रसे 
अरुच नहीं होगी । और जिनकी होनहार ( भवितव्य ) ही खोटी है वे तो शुद्धनय सुने 
खथव। अशुद्वनय सुने विपरोत ही समझेगे । उन्तको तो सबही उपदेश निष्फल है। 
यहों तीन प्रयोजन सनमे विचारके प्रारंभ किया है । प्रथम तो अज्ञमति वेदांती तथा सांख्य- 
मती पपरात्माकों सर्वथा एकातपक्तसे शुद्ध नित्य अभेदरूप एक ऐसे विशेषशोकर कहते है, और ऐसा 
कहते है कि जैसी कर्मदादी हैं इनके आत्माकी कथनी नहीं है । आत्मज्ञानके विना बृथा कमका 
क्मेश करते है आत्माकों विना जाने मोक्ष नही हो सकती | जो कर्ममे ही लीन है उनके संसारका 
दु गाय कैसे मिट सकता है ? । तथा ईश्वरवादी नेयायिक कहते हैं किईश्वर सदा शुद्ध है नित्य है 
सत्र फा्योंफे प्रति एक निमित्त कारण है उसके विना जाने व उसको भक्तिभावसे चिला ध्याये 
संमारी जीवफी मोक्ष नहीं, ईश्वरका शुद्ध ध्यानकर उसीसे लय लगाये तभी मोज्ञ हो सकती है, 
जनी “ग्वरफों तो मानते ही नहीं है जीवको ही मानते है सो जीव तो अज्ञानी है असमर्थ है आप 
ही मर्द फारसे प्रर्त है सो अहकारकों छोडके ईश्वरका ध्यावना जेजियोके नहीं है इसलिये इनके मोक्ष 
ही नहीं रत्यादिक कहते हैं । सो लोकिकजन उनके मतके है उनमे यह प्रसिद्धि कर रक्‍्खी है। वे 
जिनमतजी स्थाद्वादकथनीको तो सममे ही नहीं है परंतु प्रसिद्ध व्यवहार देख निपेघ करते है | 
उसका नयित्र (संटन। झुद्दनय हो ऊथनी के प्रकट हुए बिना नहीं हो सकता । यदि यह कथनी प्रकट 
ले दो तो भोले जीव अन्यमतियोका कथन सुने तब भ्रम उत्पन्न हो जाय, श्रद्धानसे चिगजांय इस- 
लिये यह रुथन प्रकट किया है इसके प्रकटहीनेसे श्रद्वानसे नहीं चिगसकते। एकतो यह प्रयोजन है। 


रा यह है--फ्ति इस अन्थकी वचनिका पहले भी हुई है उप्तके अनुसार वनारसी 


दास इविवरन कलझोऊे ऊवित्त भाषासे बनाये हैं वे स्वमत परमतमे प्रसिद्ध हुए हैं परन्तु उनमे 
सामान्य अथ ही लोक सममले हैं विशेष समझे बिना किसीके पक्तपात भी हो जाता है । तथा 
बन क चर्ततोतत जन्यमती पटकर अपने मतके अथमे मिला लेते हैं। सो विशेष अर्थ समसे 
विन थे होता नहीं भ्रम्त मिटता नहीं । उसलिये इस बचनिकामे कहीं कहीं नयविभागका 
धृथ ग्पटट ( खुदासा ) किया गया है इससे भ्रम न रहे ॥ तथा तीसरा प्रयोजन यह है कि 


तक का 
हट छ-नक 3०% है कक 
है ई 


गा मपने दुद्धकी मख्नासे श्राऊत सस्झनके पद़नेबाले तो बिरले है उनमें भी स्वपरमतका 
विभाग ( भेद ) समन चबाथ तत््वरें अथंरों सममनेवाने थोड़े हैं। और जैनप्रन्थोकी 
एशरश आम्राप पश्म महशई हू म्थाद्ाइके सर्मर्ी स् 

गा दे म्थाह्ादक समकी वात कहनवाले गरुओंकी व्यच्छित्ति 


की, + ऊ 8 १ 


पड ५ आचा 


(हीनता ) दीखती है। इस कारण शुद्धनयका मस स्याद्वादविद्याको समझकर सममभे तभी 
यथाथ तत्त्वज्ञान होसकता है। अतएवं इस ग्रग्थकी वचनिका विशेष अथरूप हो तो सभी 
पड श- (७७ का 
बाँचे पढे तथा पहली वचनिकाके सामान्य अथममें कुछ भ्रम हुआ हो वह मिंद जाय इस 
९ न] ९ पक पु में 
शामत्रका यथाथ ज्ञान हो जाय तो अथमें विषयय नहीं हो सकेगा । ऐसें तीम प्रयोजन मन 
धारणुकर बचनिकाका प्रारम्भ किया गया है । 


एक प्रयोजन यह भी है कि जेनसतमें मोक्षमागंके वशनमें पहले सम्यग्दशन मुख्य 
( प्रधान ) कहा गया है सो व्यवद्वार नयकर तो सम्यग्दशेन भेदरूप अन्यग्रन्थोंमें अनेक 
प्रकार कहा है वह प्रसिद्ध ही है | परन्तु इस ग्रन्थमे शुद्धनयका विषय जो शुद्धआत्मा उसीके 
श्रद्धानकी सम्यग्द्शन एक ही प्रकार नियससे कहा गया है। सो लोकमें यह कथन बहुधा 
प्रसिद्ध नहीं है इसलिये उ्यवह्ारको लोऋ समझते है । पहले लोकोंके अशुभ व्यवहार था 
उसको निषेधकर व्यवहारनय शुभमे प्रवर्तीती है सो लोक अशुमकी पक्षको छोड़ शुभमें 
प्रवतते है । कदाचित्‌ शुभका ही पक्त पकड़ इसीका एकांत किया जाय तो पहले अशुभकी पक्ष 
का एकांत था अब शुभका एकांत हुआ, इसीको सोक्षभाग माना तब मिथ्यात्व ही दृढ़ हुआ । 
इसलिये शुभकी पक्त छुड़ानेको शुद्धनयके आलंबनका उपदेश है। इसीको निश्चयनय कह 
सत्यार्थ कहा है, अशुद्धनयको व्यवहार कह असत्याथ कहा है। क्योंकि व्यवहार शुभाशुभरूप 
है बन्धका कारण है, इसमें तो प्राणी अनादिकालसे ही श्रवर्त रहा है शुद्धनयरूप कभी हुआ 
नहीं, इसलिये इसका उपदेश सुन इसमे लीन होके व्यवहारका आलंबन छोड़े तब बन्धका 
अभाव करसकता है। तथा स्वरूपकी प्राप्ति होनेके वाद शुद्ध अशुद्ध दोनोही नयोका आलंवन 
नहीं रहता । नयक्रा आलंबन तो साधक अवस्थ में ही प्रयोजनवान है। सो इस प्रन्थमें ऐसा 
वर्णन है | इसलिये इसको खुलासाकर स्पष्ट अथे वचनिकारूप लिखा जाय तो सर्वथा एकांत 
की पक्ष मिट जाय, स्याद्राइका मर्स यथार्थ समफे, यथाथ श्रद्धान होवे तब सिथ्यात्वका नाश 
हो, यह भी ग्चनिका बनानेका प्रयोजन है | तथा ऐसा भी जानना कि स्वरूपकी प्राप्ति दो 
प्रकारसे होती है, प्रथम तो यथाथ ज्ञान होकर श्रद्धानहूप सम्यग्द्शन होना सो यह तो 
अविरतसम्यग्दष्टि चतुथंगुणस्थानवाले के भी होता है वहां बाह्य व्यवहार तो अविरतरूप ही 
है वहां व्यवहार का आलंवन है ही, ओर अंतरंग सब नयोके पक्तपातरहित अनेकांत 
तत्त्वाथंकी श्रद्धा होती है। जब संयम धार प्रमताग्रमत्तगुणस्थानवर्ती मुनि होय जबतक 
साज्षान्‌ शुद्धोपयोगकी प्राप्ति न होय श्रेणी न चढ़े तवतक तो शुभरूप व्यवहारका भरी वाह्म 
आलंबन रहता है । तथा दूसरा साज्ञात शुद्धोपयोगरूप वीतराग चारित्रका होना है वह 
अनुभवसे शुद्धोपयोगकी साज्षात्‌ प्राप्ति है उसमें व्यवहारका भी आल्ंबन नहीं है_ और शुद्ध- 
नयका भी आलंवन नहीं. क्योंकि आप साक्षात्‌ झुद्धोपयोगरूप हुआ तब नयका आलंबन 
फैसा ? | नयका आलंबवन तो जबतक राग अंश था तवतक ही था | इस तरह अपने स्वरूप की 
प्राप्तिफे दोनेवाद पहले तो श्रद्धामे नयपक्त मिट जाता है पीछे साक्षात्‌ वीतराग होय तव 
चारित्र का पक्षपात सिटता है। ऐसा नहीं है कि, साज्ञान्‌ वीतराण तो हुआ नहीं और शुभ 
व्यवद्यरको छोड़ स्वच्छन्द प्रमादी हो प्रवर्ते । ऐसा हो तो नयविभागमें समझा ही नहीं उल्टा 
मिध्यात्व ही रृदू किया । इस प्रकार मन्द चुद्धियों के भी यथार्थ ज्ञान होने का प्रयोजन जान 
इस मन्धकी भाषावचनिकाका प्रारम्भ किया गया है ऐसा जानना ॥” 


कक 


अनुवादक की ओर से / 
090 


मे इसे अपना परम सौभाग्य मानता हूँ कि सुझे इस युगके महान्‌ आध्यात्मिक संत 
भी कानजी स्वामी के सान्निध्य का खुयोग प्राप्त हुआ, और उनके प्रवचनों को खुनने एवं 
उन्दें राष्ट्रभाषा-हिन्दीम अनूदित करने का सौभाग्य प्राप्त हुआ है। उन अनूदित अन्‍्योंमे 
से 'समयसार पृथचनादिः पहले पुकाशित हो चुके है। पूज्य कानजी स्वामीके सान्निध्यमें 
रहफर प्नेक्त विहानोंने कई आध्यात्मिक प्रंथोंकी रचना की है, अद्ुवाद किये है और 
सम्पादन किया है। उन चिद्वानोंमे थी हिसम्मतलाल शाह तथा थ्री रामजीभाई दोपी आदि 
पूमुस्र हैं । 


उपरोक्त चिह्ठानों के हारा गुजराती भाषाम अनुूद्ति, सम्पादित एवं लिखित 
अनेक प्रंथोंका हिन्दी भापानुवाद करनेका मुझे खुयोग मिला है, जिनमे पुवचचनसार, मोक्ष- 
शारा प्लीर यह समयसार भन्ध भी है । अध्यात्मप्रमी साई श्री कु० नेमीचन्दजी पाटनी 
फी प्ररणा इस खुकायेमें विशेष साधक सिद्ध हुई है। प्रत्येक गाथा का गुजराती से हिन्दी 
पद्मानुवाद उन्हींने किया है। मैने गुजराती अन्चयाथे, टीका और भावार्थ का भाषानुवाद 
किया है। यद्यपि अनुवाद सम्पूर्ण सावधानी रखी गई है, तथापि यदि कोई दोप रह 
गये हों तो विशेषय मुझे क्षमा कर । 


जनेस्द् प्रस | परमेष्ठीदास जैन 
छतलिनपुर सम्पादक “वीर” 
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विषय गाथा प्र 
१ जीवाजीवाधिकार 

( प्रथम ३८ गाथाओंमें रंगभूमिस्थल बाँधा है, उसमें जीव नामके पदाथ का स्वरूप कहा है ) 

मंगलाचरण, अन्थप्रतिज्ञा १ घर 
यह जीव-अजीवरूप छह द्रव्यात्मक लोक है इसमें घमे, अघमे, आकाश, 
* काल ये चार द्रव्य तो स्वभावपरिणतिस्वरूप ही है और जीव पुद्टलद्र॒व्य 
के अनादिकालके संयोगसे विभावपरिणति भी है, क्योंकि स्पर्श, रस, गंध, 
वर्ण शब्दरूप मूर्तीक पुद्ल को देख कर यह जीव रागद्वेषमोहरूप 
परिणमता है ओर इसके निमित्तसे पुद्कल्त कमरूप होकर जीवके साथ 
बंधता है। इस तरह इन दोनोंके अनादिसे बंधावस्था है। जीव जब 
निमित्त पाकर रागादिकरूप नहीं .परिणमता तब नवीन कम भी नहीं 
बंधते, पुराने कम ड़ जाते है, इसलिये मोक्ष होती है; ऐसे जीवके 
स्वसमय-परसमयकी प्रवृत्ति होती है। जब जीव सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र- 
भावरूप अपने स्वभावरूप परिणुमता है तब स्वससय होता है ओर जब 
सिथ्यादशेन-ज्ञान-चारित्ररूप परिणमता है तब पुद्ठलकर्ममें ठहरा हुआ 

परसमय है ऐसा कथन र्‌ ८ 
जीवके पुद्लकस के साथ बंध होनेसे परसमयपना है सो सुंदर नहीं है, 
कारण कि इसमे जीव संसार मे भश्रमता अनेक तरह के दुःख पाता है, 
इसलिये स्वभावसें स्थिर होकर सबसे ज्ुद्टा होकर अकेला स्थिर होय 

तभी सुंदर ( ठीक ) है ३े १० 
जीवके जुदापन और एकपनका पाना दुलेभ है; क्योंकि बंधकी कथा तो 
सभी प्राणी करते है, एकत्वकी कथा विरतले जानते है जो कि दुलभ है, 


उस संबंधी कथन 2; १२ 
इस कथाको हम सब अपने अन्ुुभवसे बुद्धिके अनुसार कहते हैं; उसको 
* अन्य जीव भी अपने अनुभवसे परीक्षा कर ग्रहण करना घ्‌ १४ 


“शुद्धनयसे देखिये तो ज्ञीब अप्रमत्त प्रसत्त दोनों दशाओंसे जुदा एक ज्ञायक- 
भावमात्र है जो कि जाननेवाला है वही जीव है उस संबंधी ६ १४ 


घव्िपय 


इस वायक्ृभावमात्र आत्माके दशन-ज्ञान-चारित्रके भेदकर भी अशुद्धपन 
नदी है, सायक हे बह ज्ञायऊ ही है 

जात्माऊे व्यवहारनय अशुद्ध कहता है उस व्यवद्ारनयके उपदेशका प्रयोजन 

धुद्नय सत्याथ ओर व्यवद्दारसय अपत्याथे कहा गया है 

जो स्वरूपमसे शुद्ध परमभावको प्राप्त होगये उनके तो शुद्धनय ही प्रयोजनवान 
#, और जो साधक अवस्था में हैं उनके व्यवहारनय भी प्रयोजनवान है 
ऐसा ज्थन 

जीवादितन्वोकी अुद्वनयसे जानना सम्यक्त्व है पेसा कथन 

शुद्धनयफ्ा विपयभूत आत्मा बद्धसपष्ट, अन्य, अनियत, विशेष ओर संयुक्त- 
उन पाच सावोसे रहित होने संबंधी कथन 

शुद्धनयके विषयभूत शआत्माको जानना सो सम्यग्लान है ऐसा कथन 

सम्यग्ग्शनप्ानचारित्ररूप आत्मा ही साधुके सेवन करने योग्य है, उसका 
न्ष्टातसद्दित ऊथन 

शुद्धनयरे विपयभूत आत्माफ़ों जबतक न जाने तबतक वे जीव अज्नानी है 
ऐसा कथन 

अगानी को ममम्ानकी रीति 


हक | ७9. _ प 
पतानीन जीव-देहकी एक देखकर तीथेकरकी स्तुतिका प्रश्न किया उसका उत्तर 


इस उत्तरमे जीव देहकी भिन्नताका दृश्य 
झागित्रम जो प्रत्याग्यान कहनेमे आता है वह्‌ क्‍या है ? ऐसे शिष्यके प्रश्न 
का उत्तर प्राप्त होता है कि प्रत्याख्यान ज्ञान ही है 
गनशानचारित्रस्वरूप परिणत हुए आत्माफा स्वरूप कह कर रंगभूमिका 
मल ( 3८ गाधाआमें ) पृ 
सीव, अजीब दोनो वंबपर्यायरूप होकर एक देखनेमे आते हैं उनमे ज्ञीवका 
स्रूर न ज़ाननेस अज्नानी जन जीवकी कल्पना अध्यवसासादि भावरूप 
अन्यथा परते €, उस प्रफकारया चणुन 
प्रस्य अन्यथा बत्पने हैं उनके निपव की गाथा 
छ परयसानादिम्भाव प्नलमय # जीव नहीं £€ ऐसा कथन 
ः ये ध्यवहारनयसे जीव फहा गया है 
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वर्णको आदि लेकर गुणरथानप्यन्त जितने भाव है वे जीवके नहीं है ऐसा 
छह गाधाओं में कथन 

ये वर्णादिक भाव जीवके है ऐसा व्यवहारनय कहता है, निश्चयनय नहीं 
कहता ऐसा दृष्टांतपूवेक कथन 

वर्णादिक भावोंका जीवके साथ तादात्म्य कोई अज्ञानी माने उसका निषेध 

२ कताकमोधिकार 

यह अज्ञानी जीव क्रोधादिकमे जबतक वतेता है तबतक कमका बंध 
करता है 

आख्रव ओर आत्मा का भेदज्ञान होने पर बंध नहीं होता 

आखवोंसे निश्वत्त होनेका विधान 

ज्ञान होनेका ओर आख्रवोंकी निव्वत्तिका समकाल कैसे है ” उसका कथन 

ज्ञानस्वरूप हुए आत्मा का चिह्न 

आख़ब और आत्माका भेदज्ञान होने पर आत्मा ज्ञानी होता है तब कढ - 
कमभाव भी नहीं होता 

जीव-पुद्लकम के परस्पर निमित्तनैमित्तिकभाव है. तो कठ कर्मंभाव नहीं 
कह्दा जा सकता 

निश्चयनयसे आत्मा और कत्‌ कर्मभाव और भोवद्॒भोग्यभाव नहीं है, अपने 
में ही कट कमंभाव ओर भोक्द्भोग्यभाव है 

व्यवहारनय आत्मा और पुद्लकम के कठ कर्मभाव और भोक्द्॒भोग्यभाव 
कहता हे 

आत्माको पुद्ुल्कमका कर्ता और भोक्ता माना जाय तो महान दोप--स्वपर 
के अभिन्नपनेका प्रसंग - आता है; सो मिश्योत्व होनेसे जिनदेव सम्मतत 
नहीं है 

मिथ्यात्वादि आख्रव जीव-अजी बके भेदसे दो प्रकारके हैं ऐसा कथन और 
उसका हेतु 

आत्माके मिध्यात्व, अज्ञान, अविरति ये तीन परिणाम अनादि है उनका 

कठ पना और उनके निमित्तसे पुद्ूलका क्मरूप होना 

आत्मा सिथ्यात्वादिसावरूप न परिणमे तब कमका कर्ता नही है 

अज्ञानसे कम केसे होता है ऐसे शिष्यका प्रश्त और उसका उत्तर 
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रेमते पर्तापनझा सृल अत्तान ही है 
धानक शानपर कतोपन नहों होता 
पवडारी जीव पद्नलस्मंा कर्ता आत्मा को कहते है यह अज्ञान है 


आस्मा पद्नलउर्मफा कर्ता निमित्तन मत्तिकभावसे भी नहीं है, आत्माके योग 
उपयोग ह वे निमित्तनमित्ति ऊभावसे कर्तों है ओर योग डप्योगका 
प्यात्गा करती है 

तानी शासका ही ऊर्ता है 

आजानी भी अपने अतानभावका तो कर्ता है. पुन्लकसका क्ती तो ज्ञानी या 
अशानी कोई नहीं है क्यो।क परद्रत्योके परस्पर कठ कम भावनही है 

जीव फो परद्रव्यके कर्तापनेका देतु देख उपचारसे कहा जाता है कि यह कार्य 
सीवन किया 

मिस्यात्वादिक सामान्य आख््रव और विशेष गुणस्थान ये बंधके कर्ता है 
निश्चयफर इनफा जीव क्ना भोक्ता नहीं हे 

जीव और पआाम्रवोफा भेद दिखलाया है अभेद कहनेमे दूपण दिया है. 

सास्यमती पुरुष और प्रकृतिफों परिणामी कहते हैं उसका निपंध कर 
पुरुष और पृद्ठलकोीं परिणामी कहा है 


शानमे तानभाव मोर अलानसे अजानभाव ही उलन्न होता है 
प्रशानी कीच द्रव्पकर्म बंबनका नि्भित्तरप अतानादि भावोका हेतु होता है 
पुद्नलडा परिग्ताम तो जीवसे जुदा है ओर जीवफऊा पुद्लसे जुदा है 


में जीवस बह स्पष्ट है या अबद्व (पृष्ठ ऐसे शिप्यके प्रश्नका निश्चय व्यवहार 
टीना नयवास उत्तर 


सी नयोहे पत्तसे रठित है बह कत कम भावसे रहित समयसार शुद्ध आत्मा 
हैं ऐसा कहपर अधिकार पूर्ण 


३ पृण्य-पाप अधिकार 
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है विषय 

पुर्यकमके पक्षपातीका दोष 

ज्ञानको भी परमाथस्वरूप मोक्षका कारण कहा है ओर अन्यका निपेघ 
किया है 

कम मोक्षके कारणका घात करता है एसा दृष्टांतद्वारा कथन 

कम आप ही वंधसर्वरूप है 

कम बंधका कारणुरूप भावस्वरूप है अर्थात्‌ मिथ्यात्व-अज्ञान-कपायरवरूप 
है ऐसा कथन, और तीनों अधिकार पूर्ण 

४ आखव अधिकार 

आखवके स्वरूपका वर्णन अर्थात्‌ मिथ्यात्व, अविरत, कपषाय और योग-ये 
जीव-अजीबके भेदसे दो प्रकारके हैं और वे बंधके कारण है ऐसा कथन, 

ज्ञानीके उन आख्रबोंका अभाव कहा है - 

राग-हेष-मोहरूप जीवके अज्ञानमय परिणाम है वे ही आख्व हैं 

रागादिक बिना जीवके ज्ञानसय भावकी उत्पत्ति 

ज्ञानी के द्रव्य आश्रवों का अभाव 

ज्ञानी निरास्रव किस तरह है ऐसे शिष्यके प्रश्नका उत्तर 

अज्ञानी और ज्ञानीके आखवका होना और न होने का युक्ति पूवक वर्णन 

राग-हृष-मोह अज्ञान परिणास है वही वन्धका कारएरूप आखव है; वह 
ज्ञानी के नहीं है; इसलिये ज्ञानीके कर्मबन्ध भी नहीं है, अधिकार पूर्ण 
|॒ ५ संबर अधिकार 

संबरका मूल उपाय भेद्विज्ञान है उसकी रीति का तीन माथाओमें कथन 

भेद विज्ञानसे ही शुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती है ऐसा कथन 

शुद्ध आत्माकी प्राप्तिसे ही संबर होता है ऐसा कथन 

संचर होनेका प्रकार- तीन गाथाओं से 

संवर होनेके क्रमका कथन, अधिकार पूर्ण 

५ ६ निजरा अधिकार 

द्रव्यनिजराका स्वरूप 

भावनिजराका स्वरूप 

ज्ञानका सामथ्य 

वैराग्य का सापथ्ये 
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शान-राग्यके सामथ्येक्ता रष्टांत पूवेक कथन 
सम्यस्दष्टि सामान्यरूपसे तथा विशेषरूपसे स्व-परको कई रीतिसे जानता है 

उस्त सम्बन्धी कथन 

सम्यग्दष्टि ज्ञान-बैराग्यसंपन्न होती है. ._ 

शरागी जीव सम्यग्दष्टि क्यो नहीं होता है उस सम्बन्धी कथन 

अथानी रागी प्राणी रागादिकको अपना पद्‌ जानता है उस पदको छोड़ 
अपने एक बीतराग ज्ञायकभावपदम स्थिर होनेका उपदेश 

झात्माका पद एक ज्ञायकस्वभाव है और वह ही सोक्षका कारण है; ज्ञानमे 
जो भेद हैं वे कर्मके क्ञयोपशमके निमित्तसे हैं 

छान शानसे ही प्राप्त दोता है. 

शानी परफों क्यो नहीं ग्रहण करता ऐसे शिष्यके प्रश्नका उत्तर 

परिग्रहके त्यागका विधान 

हानीफे सब परिप्रहका त्याग है 

फर्मके फलकी वांछासे कर्म करता है वह कम्मसे लिप्त होता है। ज्ञानी के 
यांछा नहीं होनसे वह कर्मसे लिप्त नहीं होता है, उत्तका दृष्टांत द्वारा कथन 

सम्यस्खके आठ अंग हैं. उनमेसे प्रथम तो सम्यग्दष्टि निःशंक तथा सात 
भय रदित दे ऐसा कथन 

निष्फाज्षिता, निर्विचित्रित्सा, अमृठत्व, उपगृहन, स्थितिकरण वात्सल्य, 
प्रभावना-इनफा निमश्चयनयकी प्रधानतासे बर्णुन 

७ यन्ध अधिकार 

बनवरे फारणफा कथन है 

एस कारणुरूप आत्मा न प्रवने तो बन्च न हो ऐसा कथन 

मिश्याहट्के अन्य होता है उसके आशयको प्रगट किया है और वह आशय 
अज्ान ४£ एसा सिद्ध करते हैं 

अाचनमय अध्यवसाय ही बन्च या कारण है 


धाथ ससतु यंघवा परारण नहीं है, अध्यवसाय ही वंधका कारण है-एसा कथन 


ऋप्ययसान अपनी अथव्तिया कर्ता नहीं होनसे मिथ्या है 


कस्पारएटट दरानखर फअ्ययसायम अपना आत्माकों अनफऊ अचस्थास्प 
कर सा शू छः ड्पन 
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यह अज्ञानरूप अध्यचसाय जिसके नहीं है. उसके कसबन्ध नहीं है 
यह अध्यवसाय क्या है ऐसे शिप्यके प्रश्नका उत्तर 
इस अध्यवसानका निषेध है वह व्यवहार नयका ही निषेध है 
जो केवल व्यवहारका ही आलंबन करता है वह अज्ञानी और मिथ्यादष्टि 
है; क्योंकि इसका आलंबन अभव्य भी करता है। ब्रत, समिति, गुप्ति 
पातता है, ग्यारह अंग पढता है, तो भी उसे मोक्ष नहीं है 
शाखत्रोंका ज्ञान होने पर भी अभव्य भज्ञानी है 
अभव्य धमकी श्रद्धा करता है. तो भी उसके भोगके निमित्त हैं, मोक्षके 
निमित्त नहीं है 
व्यवहार-निश्चयनयका स्वरूप 
रागादिक भावोंका निमित्त आत्मा है या परद्वव्य ? उसका उत्तर 
आत्मा रागादिकका अकतो किस रीतिसे है, उसका उदाहरण पूवक कथन 
८ सोक्ष अधिकार 
मोक्षका स्त्ररूप कर्मबन्धसे छूटना है जो जीव बन्धका तो छेद नहीं करता है 
परन्तु मात्र बन्धके स्वरूपको जानकर ही संतुष्ट होता है वह मोक्ष नहीं 
पाता है 
बन्धकी चिन्ता करने पर भी बन्ध नहीं छूटता है 
बन्ध छेदनेसे ही मोक्ष होता है 
बन्धका छेद किससे करना ऐसे पश्नका उत्तर यह है कि कमबन्धके छेदनेको 
प्रज्लाशत्र ही कारण दे 
प्रज्ञारूप कारणसे आत्मा ओर बन्ध दोनोंको जुदे जुदे कर प्रज्ञासे ही आत्मा 
को ग्रहण करना, बन्धको छोड़ना 
आत्माको भ्रज्ञाके द्वारा कैसे म्रहदण करना, उस सम्बन्धी कथन 
आत्माके सिवाय अन्य सावका त्याग करना, कोन ज्ञानी परभावकों पर 
जानकर ग्रहण करेगा ? अथीत्‌ कोई नहीं करेगा 


जो परद्रव्यकी ग्रहण करता है वह अपराधी है, बन्धनमें पड़ता है; जो 


अपराध नहीं करता, वह बन्धनसें भी नहीं पड़ता 

अपराधका स्वरूप 

शुद्ध आत्माके प्रहशसे मोक्ष कहा; परन्तु आत्मा तो प्रतिक्रमण आदि द्वारा 
भी दोषोसे छूट जाता है; तो पीछे शुद्ध आत्माके ग्रहणसे क्या लाभ है ? 
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ऐसे शिप्यके प्रश्नफ्रा उत्तर यह दिया है कि प्रतिक्रमण-अप्रतिक्रमणसे 
रहित अप्रतिकमणादिस्वरूप तीसरी अवस्था शुद्ध आत्माका ही ग्रहण है, 
हमीसे आत्मा निर्दोष होता है 
६ सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार 
श्त्माऊे अज््तोपना दृष्टांतपू्वेक कहते हैं 
म्तीपना जीव अज्ञानसे मानता है, उस अन्नानक्नी सामथ्य दिखाते है 


जब तक आत्मा प्रकृतिके निमित्तते उपजना विनशना न छोड़े तब तक कर्ता 


होता है 

कस त्थपना भोय्ठूपना भी आत्माका स्वभाव नहीं है, अज्ञानसे ही भोक्ता 
है ऐसा कथन 

शानां कर्मफ्लका भोक्ता नहीं है 

छानी कर्ता-भोक्ता नहीं है उसका दृष्टांत पूजंक कथन 

जो शआात्माफो कर्ता मानते हैं उनके मोक्ष नहीं है ऐसा कथन 

अगानी अपने भावकर्मका कर्ता है ऐसा युक्तिपूवेक कथन 

धआात्माके कर्तापना ओर अकर्तापना जिस तरह है उस तरह स्याद्वाद द्वारा 
तरह गाथधाओम सिद्ध करते है 

धौद्धमती ऐसा मानते हैं कि कमंको करनेवाला दूसरा है और भोगनेवाला 
दूसरा है उसका युक्तिपूवक निपेघ 

फ्मू कमका भेद-अभेद जैसे है उसीतरद्द नयविभाग द्वारा दृष्टांतपूवेक कथन 

निश्यव्यवहारके .फ्थनको खडियाऊे धष्टातसे दूस गाथाओमे स्पष्ट करते हैं 

कान ओर पाये सर्वथा भिन्न है! ऐसा जाननेके कारण सम्यम्दष्टिफ़ो विषयोके 
प्रति रागद्गंप नहीं, दोता, वे मात्र अन्नानद्शामे प्रवर्तमान जीवके 
परिणाम हैं 

धम्यद्रध्यया अन्यद्रत्य कुछ नहीं कर सकता ऐसा कथन 

सपष्टा आदि पुद्लफे गुण ८ वे आत्माको छुछ ऐसा नहीं कहते कि हमको 
प्ररग्प करो और आत्मा भी अपने स्थानसे छूट कर उनमे नहीं जाता हे 
परन्तु अग़ानी जीव उनसे बूथा गग-द्वप यरता है 

प्रतिण्मण प्रत्यास्यान और आलोचना का स्वरूप 

क्मम्लफो अनुभवता अपनेछझो उस रूप करता हैं वह सवीन 

परम घाथता है। (यहां पर टीकाहार आचायरदेब ऊकरत-कारित-अन- 
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विषय 


मोदनासे सन-वचन-कायसे अतीत, वरतेसान और अनागत कमके 
त्यागकी उनचास उनचास संग द्वारा कथन करके कम चेतनाके त्यागका 
विधान दिखाते है तथा ऐक सो अड़तालीस प्रकृतियोंके त्यागका कथन 
करके कर्मफलचेतनाके त्यागका विधान दिखाते हैं 

ज्ञानमो समस्त अन्य द्रव्योंसे भिन्न बतलाते हैं 

आत्मा अमूर्तीक है इसलिये इसके पुद्टलमयी देह नहीं है 

द्रग्यलिंग देहसयी है इसलिये द्रग्यलिंग आत्माके मोक्षका कारण नहीं है, 
दशनज्ञानचारित्र ही मोक्षमाग है ऐसा कथन 

मोक्षका अर्थी दशनज्ञानचारित्रस्वरूप मोक्षमागमें ही आत्माको प्रवर्तावे ऐसा 
उपदेश किया है 


जो द्र्यलिंगमें ही ममत्व करते हैं वे समयसारको नहीं जानते हैं 


व्यवहारनय तो मुनि आवकके लिंगको सोक्षमार्ग कहता है ओर निश्चयनय 
65७ ८ 
किसी लिंगको भोक्षमाग नहीं कहता ऐसा कथन 


इस ग्रन्थको पूर्ण करते हुए उसके अभ्यास वगेरहका फल कहते हैं 

इस ग्रन्थमे अनन्त धमवाले आत्माको ज्ञानमात्र कहनेमें स्याह्मादसे विरोध 
कैसे नहीं आता है ! इसको बताते हुए तथा एंक ही ज्ञानमें उपायभाव 
ओर उपेयभाव दोनों किस तरह बनते है ? यह बताते हुए टीकाकार 
आचायदेव इस सवविशुद्धज्ञान अधिकारके अन्तमें परिशिष्टरूप स्याद्माद 
ओर उपाय-छउपेयमावमे थोड़ा कहने की प्रतिज्ञा करते है 

एक ज्ञानमे ही “तत्‌ , अतत्‌ , एक, अनेक, सत्‌ , असत्‌ , नित्य, अनित्य” 
इन भावोके चौद॒ह भेद कर उनके १४ काव्य कहते है 

ज्ञान लक्षण है ओर“आत्मा लक्ष्य है, ज्ञानकी प्रसिद्धि ही आत्माकी प्रसिद्धि 
होती है इसलिये आत्माको ज्ञानमात्र कहा है एक ज्ञानक्रियारूप ही 
परिणुत आत्मामें अनन्तशक्तियां प्रगट है उनमेसे सेतालीस शक्तियोके 
नाम तथा लक्षणों का कथन 

उपाय-उपेयभावका वर्णन, उसमे आत्मा परिणामी होनेसे साधकपना और 


सिद्धपना - ये दोनो भाव अच्छी तरह बनते है ऐसा कथन 


थोड़े कल्शोंमे अनेक विचित्रतासे सरे हुए आत्माकी सहिमा करके सबे- 
९ ९ 
विजुद्धज्ञान अधिकार सम्पूर्ण 5 
टीकाकार आचायदेवका वक्तव्य, आत्मख्याति टीका संपूरा 
श्री पं० जयचन्दजी छाबड़ाका वक्तव्य, अन्थ समाप्त 
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शास्त्र का अर्थ करने की पद्धाते 
जा ८ “आ | जा ७० अर 


व्यवह्ारनसय स्वद्रव्य परदव्यको तथा उसके भावोंकों एवं कारण-कार्यादिकों 
श्सीफे फ्िसीमें मिलाकर निरूपण करता है, इसलिये ऐसे ही अ्रद्धानसे मिथ्यात्व है 
अतः इसका त्याग करना चाहिये। ओर निश्चयनय उसीको यथावत्‌ निरूपण करता है, 
तथा क्िसीफो क्िसीमें नहीं मिलाता, इललिये ऐसे हो भ्रद्धानस सम्यकत्व होता है, अतः 
उसका श्रद्धान करना चाहिये । 


प्रश्न--यद्धि ऐसा है तो, जिनमार्गम दोनों नयोंका ग्रहण करना कहा है, उसका 
फ्या कारण ? 


उत्तर - झिनमार्गम कहीं तो निश्वयनयकी मुस्यता सहित व्याख्यान है, उसे तो 
#सत्याथ इसी प्रकार है” ऐसा समभना चाहिये, तथा कहीं व्यवहारनयकी मुख्यता 
लेकर कथन किया गया है, उसे “ऐसा नहीं है कितु निमित्तादिकी अपेक्तासे यह उपचार 
फिया दे” ऐसा जानना चाहिये, ओर इस प्रकार जानने का नाम ही दोनों नयोंका ग्रहण 
है । फिन्तु दोनों नयों के व्याय्याव ( कथन-विवेचन ) को समान सत्याथ जानकर "इस 
फार भी है और इस प्रकार भी है" इस प्रकार भ्रमरूप घवतेने से तो दोनों नयोंका 
ग्रहण करना कहा नहीं है। 


प्र्न - यदि व्यवहारनय असत्या्थ है तो जिनमार्ग्म उ त्का उपदेश क्‍यों दिया 
कै? पक मात्र निश्वयनयका हो निरूपण करना चाहिये था | 


उत्तर--ऐसा ही तक इस श्री समयसारमे भी करते हुए यह उत्तर दिया है कि- 
जैस किसी अनायग्लेन्छको स्लेन्छ भाषाके बिना अथ्थ अढण करानेमे कोई समर्थ नहीं है, 
उसी प्रकार दमबहारफे बिना परमाथका उपदेश अशक्‍्य हे इसलिये व्यवहार का उपदेश 
है झीर फिर हली सत्रकी व्यास्याम एसा कहा हे कि--इस प्रकार निव्ययको अंगीकार 
पे व्पयतारओ द्वारा उपदेश देते 2, झिन्तु व्यवद्ानय दे वह अंगीकार फरने 
पोग्य नहीं है । 
- श्री मोक्षमाग प्रकाशक 
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रे 
6 
वह श्री समयसारजी की स्तुति मन 


8 हरिगीत #8 
संसारी जीवनां भावमरणो टालबा करुणा करी, ! 
सरिता वहावी खुधा तनीं प्रश्च॒ु वीर ते संज्ञीवर्नी । ' 
शोपाती देखी सरितने करुणामीना हृदये करी, | 
मुनिकुृद संज्ञीवनीं समयप्राभृत तने भाजन भरो॥ 
) 
। 
। 
| 
) 


लि 5 59 05 नल क्‍++७त >चत 5७ लत. 


की अनुप्टुप्‌ कं 
कुन्दकुन्द रच्यूं शास्त्र सांथिया अमसनते पूर्यो, 
प्रंथाधिराज तारामां भावों ब्रहद्माडनां भर्या। 


# शिखरिणी ४8 
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अहो ! वाणी तारी प्रशमरस भावे नितरती, -. ' 
मुछुचुने पात्ती अम्बुतरस अंजलि भरी भरी । | 
अनादिनी सूछो विप तनीं त्वराथी उतग्ती, ) 


न १) ...20.080808.25७......2 5... 5.०८ ७०>टट 3० ७० +++>ध >> 


*) 


का 


घिभावेथी थंसी स्वरुप भरी दोड़े परिणती ॥. 


( 

क शादूलविक्रीड़ित ४8 । 
( तू' छे निश्चयअंथ, मड़ सप्रला व्यवह्ााना भेदवा, | ( 
[ तू प्रज्षाछीणी ज्ञान ने उदयनी संधि स्ष्ट छेदवा । । 
( साथी साधकनो, तू भानु जगनो, संदेश महावीरनो, | 
। घिसामो भवकक्‍लातनां हृदयनो, त्‌ पंथ मुक्ती तनों ॥ 

[ &8 बसंत तलका 4 | 
। सूरये तने रसनिवंध शिधिल थाय, 
। जाये तन हृदय जल्ानि तनां जणाय | 
[ ते रूचतां जगतनीं रुचि आलसे सो, 
[ 

( 

| 


' त्‌ रीसतां सकलनायकदेव रीके ॥ 

' ््ः 7: 503 

। बनायूं पत्र कुन्दननां, रत्नोतां अक्तरो लखी, 
॥॥ तथापि कुन्दसत्नोनां अंकाये मूल्य ना कदी ॥ 
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--#& श्री स्वंजवीतरागाय नमः $8--- 


हि 


डँ ऋध्काल्कर मे नै, " 
री इप्लकरी मे 


शाख्र-खाध्याय का प्रारम्भिक मंगलाचरएण 
०.० /१८०..७ 


। 


£&...3 7... 


डे 


ओआरोंकार विन्दुसयुक्त नित्य ध्यायन्ति योगिनः । 


फामद मोक्ष चवच अ“काराय नमो नमः ॥ १॥ 


अधिग्लशब्दघनोधप्रत्नालितसकलभूतलमलकलड़ा । 


मुनिभिरुपासिततीर्था सरस्वती हरतु नो दुश्तिन ॥ २ ॥ 


है / 
क्र 


६... २8..........९ 


ध्रप्नानति मिरान्थानां जानाश्ननशलाकया | 


चत्तुस्न्मीलित ग्रेन तस्मे श्रीगुग्वे नमः ॥ ३ ॥ 


॥ श्रीपरमगुरवे नमः, परम्पराचार्यगुवे नमः ॥ 


आह...छ) 2; 


है आरा 
डक. 


सफलक ल्ुपवित्वशक, श्रेयसां परिव्धेके, श्र्मेसस्वन्धकं, भव्यजीवमनः प्रतियोध- 
कारक, पुस्यप्रकाशक, पापप्रणाशक्मिद शास्त्र श्रेसमयसारनामधेयं, अस्य मूल- 
ग्रस्थकर्तार' श्रीसवेशदेयास्तदुन्तरपअन्थकर्तार श्रीगणघरदेवाः प्रतिगणघरदेवास्तेपां 
बसनानुसाग्मासाथ झआचायश्रीकुच्धकुन्दाचायदेवविर्चितं, श्रोतार: सावधानतया 
स्ट्गवन्तु ॥ 


है...0ल कल ॥....जर... 3) हूं; 


मंगल भगवान चीरो, मंगल गीतमो गरणी ! 


मगल दुन्द्रझन्दार्यो जैेनधर्मोडस्तु मंगलम ॥ ? ॥ 


१८-४७ ८ ...२:.....3 


! हे सर्वमगलमागल्य सवक्ल्याणकारकं । 

र् के +.. + डी # 

2४ प्रद्दान सवंधमाणा जन जयतु शासनम ॥ २ ॥ 
[ 

जे 


[0८-॥८::: 
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सूरिकृता आत्मख्याति: # 


22250 ₹१/ कुक 


भीमदसतचन्ह 


# अजुलापरणम ७४ 
नमः समयसाराय स्वानुभूत्या चकासते | 
चित्स्वभावाय भावाय स्वभावांतरच्छिदे | १ ॥ 


रंगे फ 


श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचाथदेव कृत मूल गाथाओं और अरीमद 
अमतचन्द्र सूरि कृत आत्मख्याति नामक टीकाकी 
लक मय दर व्ृ यू नि 
हिन्द बाद वचानकी 
+++ पहुलाचरण पी 
श्री परमातसको प्रशमि, सारद सुगुरु सनाय। 
सुमयस्तार शासन करूं देश .बचतमय भाय ॥ १॥ 


हर ““ समयसार -- 


अनंतधरमणस्तत्व॑पश्यंती प्रत्यगात्मनः | 
अनेकांतमयीमृतिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ || २ १ अहुष्डुप्‌ 





शब्दक्रह्मपरब्रहके वाचकवाच्यनियोग । 
मंगलरूप प्रसिद्ध हो, नमो धर्म घन भोग ॥२॥ 
नय नय लद्दइ सार शुभवार, पय पय दृहइ मार दुखकार | 
लग लगघ गहइ पार भवघार, जय जय समयसार अविकार ॥ ३॥ 
शब्द अथ्थ अरू ज्ञान समय त्रय आगम गाये 
मत सिद्धांतसकालभेदत्रय नाम बताये । 
इनहि 'प्रादि शुभ अथसमयवचके सुनिये बहु 
अथे समयमे जीव नाम है सार सुनहु सहु। 
ताते जु सार बिन कर्ममल शुद्ध जीव शुध नय कहै। 
हस अन्ध साहि कथनी सचे समयसार बुधजन गहे ॥|४॥ 
नामादिक छुटद्द प्रन्थमुख, तामे मंगलसार । 
विधन हदरन नास्तिक हरन, शिष्टाचार उचार ॥ ५॥ 
समयसार जिनराज है, स्थादवाद्‌ जिन बैन 
मुद्रा जिन निरपन्थता, नमू' क्रे सब चेन ॥ ६।॥॥|( १० जयचन्दजी छाबड़ा ) 
प्रभग, संस्कृत टीकाकार श्रीमद्‌ अमृतचन्द्राचायदेव ग्न्थके प्रारस्भमें संगलके लिये 
इश्देयफो नगरकार करते हैँ.-- 





>> जीव अजीव अधिकार “- डरे 
६8 मालिनी ४8 
प्रपरिणतिहेतोमोंहनाम्रोब्लुभावा - 
दविर्तमलुभाव्यव्या प्रिकल्माषिताया। । 





वाले मीमांसक आदिका निराकरण होगया | इसप्रकारके विशेषणों ( गुणों ) से शुद्ध आत्मा 
को ही इष्टदेव सिद्ध करके ( उसे ) नमस्कार किया है। 

भावाथ/- यहाँ संगलके लिये शुद्ध आत्माकी नमस्कार किया है, यदि कोई यह प्रश्न 

करे कि किसी इष्ट देवका नाम लेकर नमस्कार क्‍यों नहीं किया ? तो उसका समाधान इस 
प्रकार हैः--वास्तबमें इष्टदेवका सामान्य स्वरूप सर्व कर्म रहित, सवज्ञ बीतराग शुद्ध आत्मा 
ही है, इसलिये इस अध्यात्म प्रंथमे 'समयसार? कहनेसे इसमें इष्टदेवका समावेश होगया-। 
तथा एक ही नाम लेनेमें अन्य मतबादी मत पक्षका विवाद करते हैं, उन सबका निराकरण 
समयसारके विशेषशोंसे किया है। ओर अन्य वादीजन अपने इष्टदेवका नाम लेते हैं, उसमें 
इष्ठ शब्दका अर्थ घटित नहीं होता, उसमें अनेक बाधाएं आती हैं। और स्याद्वादी जैनोंको 
तो सब्वेज्ष वीतरागी शुद्ध आत्मा द्दी इष्ट है; फिर चाहे भत्ते ही इशष्टदेवकों परमात्मा कह्दो 
परमज्योति कहो, परमेश्वर, परबह्य, शित्र, निरंजन, निष्कलंक, अक्षय, अव्यय, शुद्ध, - बुद्ध, 
अविनाशी, अल्लुपम, अच्छेय, अभेद्य, परमपुरुष, निराबाघ, सिद्ध, सत्यात्मा, चिदानंद; सर्वेक्ष 
चीतराग, अहतू , जिन, आप्त, भगवान, समयसार-न्इत्यादि हजारों नामोंसे कहो; वे सब 
नाम कंथचित्‌ सत्याथ है। सर्वथा एकांन्ववादियोंकों भिन्न नामोंमें विरोध है, स्यादूवादीको 

कोई विरोध नहीं है। इसलिये अथको यथाथे समझना चाहिये। 
प्रगटे निज्र अनुभव करे, सत्ता चेतन रूप । " 
सब ज्ञाता लखिकें नमों समयस्तार सब भूप ॥ ( पं" जयचन्दजी छाबड़ा ) 

अब सरस्वतीको नमस्कार करते हैं :-- स 
अथेः- जिसमें अनेक अंत ( घर्म ) है ऐसे जो ज्ञान तथा वचन उसमयी मूर्ति सदा 

ही प्रकाशरूप हो। जो अनन्त धर्मो बाला है ओर परद्रव्योसे तथा पर द्रव्योके गुण-पर्यायों 
से भिन्न एवं परद्रव्यके निमित्तसे होने वाले अपने विकारोसे कथंचित्‌ भिन्न एकाकार है, . ऐसे 
आत्माके तत्त्वको अर्थात्‌ असाधारण-सजातीय विजातीय द्रव्योंसे बिल्क्षण-निजरवरूपको 

वह मूर्ति अवलोकन करती है । 

« भावाथेः-यहाँ सरस्वतीकी सूर्तिको आशीवचनरूपसे नससकार किया है। लौकिक 

'में' जो सरस्वत्तीकी मूर्ति प्रसिद्ध है वह यथाथ नहीं है, इसलिये यहाँ उसका यथार्थ चर्शन 
किया है। सम्यकज्ञान द्वी सरस्वतीकी सत्याथ मूर्ति है। उसमे भी सम्पूर्ण ज्ञान तो केवलज्षान 


हु “- संमयसार 
मम परमविशद्धिः शुद्धचिन्मात्रमूर्ते- 
भवतु समयसारव्याख्ययेबालुभूते! ॥ रे ॥ 


है, जिसमें समप्त पदाथ प्रत्यक्ष भासित होते हैं। वह अनन्त धम सहित आत्म तत्वको 
प्रत्यक्ष देयता है, इसलिये वह सरस्वतीकी मूर्ति है, और उसीके अनुसार जो श्रुतज्ञान है बह 
झात्मतत्वको परोक्ष देखता है इसलिये वह भी सरस्वतीकी धरृर्ति है। ओर द्रव्यभ्षुत वचनरूप 
ए्‌ भी उसकी मूर्ति है, क्योकि वह वचनोंके द्वारा अनेक धर्म वाले आत्माको बतलाती 
है। इसप्रफार समस्त पदाथों के तत्वको वतानेवाली ज्ञानहप तथा चचनरूप अनेकांतमयी 
सग्तयतीकी मूति है; इसीलिये सरस्वतीके वाणी, भारती, शारदा, बारदेबी इत्यादि बहुतसे 
नाम करे जाते हैँ । यह सरस्वतीकी मूर्ति अननन्‍्तघमोको 'स्थातृपद! से एक धर्मीमे अविरोध 
रूपसे साधती है, इसलिये सत्याथ है। कितने ही अन्यवादीजन सरस्वतीकी मूुर्तिको 
शमन्यथा ( प्रकारान्तरसे ) स्थावित करते हैं, किन्तु वह पदा्थको सत्याथ कहने बाली नहीं है। 
यहाँ फोई प्रश्न करता है. कि आत्माको अनन्तथमंवाला कद्दा है, सो उसमें वे 
झनन्तघस फोन कौनसे हें ? उसका उत्तर देते हुए कहते हैं कि-चत्तुमें अस्तित्व, वस्तुत्व, 
प्रमेयत्व, प्रदेशत्व, चेतनत्व अचेतनत्व, मूतिकत्व, अमूर्तिक्त्व इत्यादि (धर्म ) तो शुण हैं; 
आर उन गुणोंका तीनों कालमे समय-खमयवर्ती परिणमन होना पर्याय है, जो कि अनन्त 
हैं । और बस्तुमे एकत्व, अनेकत्व, नित्यत्व, अनित्यत्व, भेदत्व, अभेदत्व, शुद्धत्व, अशुद्धत्व 
आदि अनेक धर्म हेँ। वे सामान्य रूप धरम तो वचनगोचर है, किन्तु अन्यविशेपरूप अनबन्‍्त 
मे भी हैं जो कि वचनफे विपय नहीं हैं, किन्तु वे ज्ञानगम्य है। शआत्मा भी वस्तु है, 
इसलिये रसमें भी अपने अनन्तध् है । 
आस्माके अनन्तथमंमि चेतनत्व असाधारण धर्म है वह अन्य अचेतन द्रव्योमे नहीं 
है। सजावीय जीब द्रव्य अनंत हैं, उनमे भो यद्यपि चेतनत्व है तथापि सबका चेतनत्व निज- 
एउरूपसे भिन्न भिन्न कदा है, क्योंकि प्रत्येक द्रव्यके प्रदेशभेद होनेसे चद् किसीका किसीसें 
नं मिलता। बह चेतनत्व अपने अनन्त घमम्रे व्यापक है, इसलिये उसे आत्माका तत्व 
यद्दा है, उसे यद्द सरस्वतीकों मूर्ति देखती दे, ओर दिखातो है। इसप्रफार इसके द्वारा सर्व 
प्राण्यियोंझा कल्याण द्वोता है, इसलिये सदा प्रकाशरूप रहो! इसप्रकार उसके प्रति आशीर्वाद 
रूप वचन पट्टा है | 
झव टीकाकार इस अन्यहा व्यास्यान करनेका फल चाहते हुये प्रतिज्ञा करते हैं:-- 


सथु--पामद्‌ अमसतचन्द्राधायदेव कहते हूँ कि--इस समयसार (शुद्धात्मा तथा ग्रंथ) 
#' ज्यास्या ( टीझा ) से ही मेरी अनुभूविक्ी अर्थात अनुभवनहूप परिणतिकी परमबिशुद्धि 


-- जीव अजीब अधिकार “- प्‌ 


अथ सत्नावतार;-- 
वंदित्त सब्वसिद्धे, छुधमचलमणोव्म गईं पत्ते । 
वबोच्छामि समयपाहुड, मिएसों छुयकेवल्ीभमणिय ॥ १॥ 
वंद्त्वा सवेसिद्धान्‌ श्ुवामचलामनोपम्यां गति प्राप्तान्‌ । 
_ वच्यामि समयप्राम्नृतप्तिदं अहो श्रृवकेचलिभशणितस्‌ ॥ १॥ 
अथ प्रथमत एवं स्वभावभावभूततया छुपत्वमवलंबमानामनादिभावांतरपर- 
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( समस्त रागादि विभावपरिणुति रहित उत्कृष्ट निसलता ) हो | यह मेरी परिण॒ति, परपरिणत्ति 
का कारण जो मोह नामक कम है, उसके अनुभाव ( उदयरूप विपाक ) से जो अनुभाव्य 
( रागादि परिणामों ) की व्याप्ति है, उससे निरंतर कल्माषित अर्थात्‌ मैली है। ओर में 
द्रव्यदष्टिसे शुद्ध चेतन्यमात्र सूर्ति हूँ। 

भावाथ--आचार्ये कहते है कि शुद्ध दृव्याथिकनयकी दृष्टिसे तो मे शुद्ध चैतन्यमात्र 
मूर्ति हूँ, किंतु मेरी परिणति मोहकसके उद्यका निमित्त पाकरके सैल्ी है--रागादि स्वरूप 
होरदी है। इसलिये शुद्ध आत्माकी कथनीरूप इस समयसार ग्रंथकी टीका करनेका फत्न यह्‌ 
चाहता हूँ कि मेरी परिणति रागादि रहित होकर शुद्ध हो, मेरे शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति दो | 
में दूसरा कुछ भी ख्याति, लाभ, पूजादिक नहीं चाहता, इसप्रकार आचाये ने टीका करनेकी 
प्रतिज्ञागर्भित उसके फलकी प्राथना की है । 

अब मूल गाथा-सूत्रकार श्रीमद्भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचायदेव श्रन्थके प्रारंभसे मंगल 
पूत्रक प्रतिज्ञा करते है :-- 
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गाथा १ 
ग र्थः + + हे + 
अन्वयार्थ:--[ छ्र्वां ] धव, [ अचलां ]) अचल ओर [ अनोपम्यां ] 
अनुपम-इन तीन विशेषणोसे युक्त [ गति ] गतिको [ प्राप्तान्‌ ] प्राप्त हये | सर्व- 
सिद्धान्‌ ] सर्व सिद्धोको [ चंद्त्वा ] नमस्कार करके [ अहो ] शअ्रहो ! [ श्रुत- 
| आ के रो हक कर है हि 
केचलिभणित्त | श्रुत केवलियोंक्े द्वारा कथित [ हद] यह [ समयप्राभ्वत ] 
समयप्तार नामक प्रात [ वच्यामि |] कहेंगा । 
टीकाः- यहाँ ( संस्कृत टीका में ) 'अथ? शब्द संगलके अथकों सूचित करता है। 


हे 





'शे फलनथ- 7मककबमनक, 


यह पदानुवाद एरिगीतिस्ा छन्दसें है-- 
शुद अचल अउ अजुपमगति, पाये हुए सब सिद्धको, 
में बंद श्रुतकेवलिकथित, कहेँ समयप्राभूतकी अहो ॥ £ ॥ 


४१ 


“- समयलार -- 


गिवृत्तिविश्वांविवदेनाचलत्वप्पगतामखिलोपमानविलक्षणाहुतमाहा स्म्थस्वेनाविद्यमा- 
नौपस्थामपव्ग संतिकां गतिमापत्नान्‌ भगवतः सबसिद्धान्‌ सिद्धत्वेन साध्यस्यात्मनः 
प्रतिस्छृदस्थानीयान्‌ मावद्रव्यस्तवाभ्यां स्वात्मनि परात्मनि च निधायानादिनिधन- 
श्रतप्रकाशितत्वेन निखिलार्थसाथसाक्षात्कारिकेवलिप्रणीतत्वेन श्र तकेवलिमिः स्वय- 
मनभवक्ठिर भिहितत्वेन च प्रमाणतामुपगतस्यास्य समयप्रकाशकरय प्रा्ृताहयस्वा- 





मऊ प्रास्भसे सब सिद्धाड़ी भाव-द्रव्य स्तुतिसे अपने आत्मामे तथा परके आत्मामे स्थापित 
कर हे इस समय नामक प्राभ्षतका भाववचन ओर द्रव्यवचनसे परिभ्ापण (व्याख्यान ) 
प्रास्म्भ करते /--इसप्रकार श्री कुन्दकुन्दाचायदेव कहते है । वे सिद्ध भगवान्‌ सिद्धत्वसे साध्य 
जो आत्मा उसके प्रतिच्छन्द ( प्रतिध्वनि ) के स्थान पर हें,--जिनके स्वरूपका संसारी भव्य- 
जीद चितवन करके, उनके समान अपने स्वरूपको ध्याकर उन्हींके समान हो जाते है और 
घारो गतियोसे विलक्षण पंचमगति-मोक्षको प्राप्त करते है | वह पंचमगति स्वभावसे उत्पन्न 
हुईं ६, इसलिये भू वत्वका अवलम्बन करती दहै। चारों गतिरयाँ पर निमित्तसे होती है, इस- 
लिये श्र व नहीं किन्तु विनाशीक हैं भर व” विशेषणसे पंचमगतिमे इस बिनाशीकताका विच- 
ज्छेइ हो गया । और वह गति अनादिकालसे परभावोंके निमित्तसे होने वाले परमे भ्रमण, 
उसकी विश्लांति ( प्रभाव ) के वश अचलताको प्राप्त हे । इस विशेषणसे, चारों गतियोमे पर 
निरमित्तस जो श्रमण होता है, उसका ( पंचमगतिमें ) विबच्छेद हो गया | ओर वह जगतमे 
जो समस्त उपमायोग्य पदार्थ है उनसे विल्क्षण,--अद्भुत महिमा वाली है, इसलिये उसे 
किसोफी उपसा नहीं मिल सकती। इस विशेषणसे चारों गतियोमे जो परस्पर कंथचित्त्‌ 
समानता पाई जाती है, उसका ( पंचसगति ) में निराकरण हो गया। ओर उस गतिका 
साम 'पवग है। धर्म, अथ और काम त्रिवर्ग कहलाते है; सोक्षणति इस वर्गमे नहीं है, 
स्सलिये उसे अपबर्ग कह्दी है। ऐसी पंचमगतिफो सिद्ध भगवान प्राप्त हुए है। उन्हें अपने 
तथा परके आत्मासें स्थापित कसके, समयका ( सर्व पदार्थोका अथवा जीव पदार्थका ) प्रका- 
शक जो प्राश्त नामऊ अहन्‌ प्रवचनका अवयव है उसका, अनादिकालसे उत्पन्न हुए अपने 
आर पररे मोटका नाश करनेके लिये परिभाषण करता हैं । वह अहँत्‌ प्रबचनका अवयवब 
निघन परमागम शब्दत्रद्मसे प्रकाशित होनसे, सब पदार्थोके समूहको साज्षात्‌ करने 


बाद उवली भगवान -सवन्च देव द्वारा प्रणीत होनेसे, ओर केवलियोके निकटवर्ती साज्षात्‌ 
सुनने बाते वथा स्वयं अनुभव करन वाले श्रुतफेवल्ती- गणधर देवोके द्वारा कथित होनेसे 
प्रमागनसाओं ब्रा है 


| यद्द धन्य बाड़ियोके आगमकी भाँति छद्मत्थ ( अल्प ज्ञानियो ) की 


सकल उंडसआ 6 6 
शारखण्य भा मी ४ ४ पिसम आप्म्ताण हो | 


भावाथः>गायासत्रम आचाय देवत वबच्यामि! कहा है, उसका अर्थ टीकाकारने 


-- जीब अजीव अधिकार «- ७ 


हंत्प्रवचनावयवस्य स्वपरयोरनादिमोहग्रहाणाय भाववाचा द्रच्यवाचा चपरिभाषणमु- 
पक्रम्यते ॥ १ || 


तत्र तावत्समय एवामिधीयते।--- 


'बच्‌ परिभाषणे? धातुसे परिभाषण किया है। उसका आशय इसप्रकार सूचित होता है कि-- 
चौदह पूर्वों में से ज्ञानप्रवाद नामक पांचवें पूर्वमें बारह वस्तु” अधिकार हैं; उनमें भी एक 
एकके बीस बीस '्राश्षतः अधिकार हैं । उनमें से दसवें वस्तुमें समय नामक जो प्राभ्रत है 
उसके मूलसूत्रोके शब्दोंका ज्ञान पहले बड़े आचार्योको था और उसके अथका ज्ञान आचार्यों 
की परिपाटीके अनुसार श्री कुन्दकुन्दाचायदेवकी भी था। उन्होंने समयप्राभ्नतका परिभाषण 
किया--परिभाषासूत्र बताया । सूत्रकी दस जातियाँ कद्दी गई है, उनसें से एक परिभाषा? 
जाति भी है। जो अधिकारको अथके द्वारा यथास्थान सूचित करे वह परिभाषा! कहलाती 
है। श्री कुन्दकुन्दाचायदेव समयप्राश्नतका परिभाषण करते है,--अर्थात्‌ वे समयप्राभ्रतके अथ्थे 
को ही यथास्थान बतानेवाला परिभाषासूत्र रचते हैं । 


आचायने मंगलके लिये सिद्धोंकी नमस्कार किया है। संसारीके लिये शुद्ध आत्मा 
साध्य है ओर सिद्ध साज्ञात्‌ शुद्धात्मा है, इसलिये उन्हें नमस्कार करना उचित है | यहाँ किसी 
इष्टदेवका नाम लेकर नमरकार क्यों नहीं किया ? इसकी चर्चा टीकाकारके मंगलाचरण पर 
की गई है, उसे यहाँ भी समझ लेना चाहिये। सिद्धोंको सब विशेषण देकर यह अभिश्राय 
बताया है कि सिद्ध अनन्त हैं। इससे यह मानने वाले अन्यमतियोंका खए्डन होगया कि 
शुद्ध आत्मा एक ही है!। श्रुत केचली” शब्दके अथर्में श्रुव तो अनादिनिधन प्रवाहरूप 
आगमस है और केवली शब्दसे सबज्ञ तथा परमागमके ज्ञाता--श्रुव केवली कहे गये हैं । 
उनसे समयप्राश्नतकी उत्पत्ति बताई गई है, इस प्रकार ग्रन्थकी प्रमाणता बताई है, और 
अपनी बुद्धिसे कल्पित कहनेका निषेध किया है। अन्यवादी छद्मस्थ ( अल्पज्ष ) अपनी बुद्धि 
से पदार्थंका स्वरूप चाहे जैसा कहकर विवाद करते हैं, उनका असत्यार्थपन बताया है। 

इस अन्थके अभिधेय, सम्बन्ध और प्रयोजन तो प्रगट ही हैं | शुद्ध आत्माका स्वरूप 
अभिधेय ( कहने योग्य ) है । उसके बाचक इस अन्थमें जो शब्द है उनका और शुद्ध आत्मा 


का चाच्य वाचकरूप सम्बन्ध हे सो सम्बन्ध है। ओर शुद्धात्माके स्वरूपकी प्राप्तिका होना 
प्रयोजन है ॥ १ ॥ 


प्रथम गाथासें समयका प्राभ्ृत कहने की प्रतिज्ञा की है। इसलिये यह आकांज्षा 
होती है कि समय क्या है ? इसलिये पहले उस समयको द्वी कहते है :-- 


हि 


करन 


प्र +-- संसयसार -- 


जीवो चरित्तदंसणणाणद्विड, त॑ हि ससमर्थ जाण। 
पुर्गलक्रम्मपदेसाद्स च, ते जाण परसमय ॥ २ ॥ 
जीवः चरित्रदशनज्ञानस्थितः त॑ हि स्वसमयं जानीहि । 
पुद्लकमग्रदेशस्थितं च त॑ जानीहि परसमृयम्‌ |। २ ॥ 
योय॑ नित्यमेत्र परिणामात्मनि स्वभावे अवतिष्ठमानत्वात्‌ उत्पादव्ययध्रौन्य- 
क्यानभतिलजक्षणया सन्तयानुस्पृतत्चैतन्यस्वरूपत्वालित्यो दितविशददशिज्ञप्तिज्यो तिर- 
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गाधा २ 

अन्ययार्थ;--हे भव्य | जो [ जीव) ] जीव [ चरित्रदशनज्ञानस्थितः ] 
दशन, तान, चारित्रम स्थित हो रहा है [ ले ] उसे [ हि ] निश्चसे (वास्तवर्म) [ स्व- 
समर्थ ] ससमय [ जानीहि ] जानो [ च ) और जो जीव [ पुद्गलकर्म प्रदेश- 

स्थित ] प्रदूगल कर्मके प्रदेशोंमें स्थित है [ ते ] उसे [ परसम् | परसमय 

[ जानीहि ] जानो । 

टीकाः-- समय! शब्दका अथ इसप्रकार है'--सम? उपसर्ग है, जिसका शअथ एक 
साथ! है, और 'अय गत! घातु है, जिसका अथ गमन और ज्ञान भी है; इसलिये एक साथ 
ही जानना भौर परिणमन करना,-यह दोनों क्रियाये जिसमें हो वह समय है| यह जीव 
मामक पदाथ एक ही समयमे परिणमन भी करता है और जानता भी है इसलिये वह 
समय है। यह जीवपदार्थ सदा ही परिणमन स्वरूप स्वभावमें रहता हुवा होनेसे उत्पाद,- 
स्यय-भोव्यकी एकुतारूप अनुभूति लक्षणयुक्त सत्ता सहित है। ( इस विशेषणसे जीवकी सत्ता 
कोन मानने वाले नाम्तिफ बादियोका मत खणिडित हो गया; तथा पुरुषको ( जीबको ) 
अपरिणामी मानने बाले सास्यवादियोका मत परिणमनस्वभाव कहनेसे खण्डित हो गया | 
सेयायिक और चैशेेपिक सत्तात़ो नित्य ही मानते हू, और बोद्ध क्षणिक द्वी मानते हैं; उनका 
निराप् रण, सत्ताऊी उत्पाद-व्यय-प्ोव्य रूप कहने से हो गया ) 

झोर जीव चेतन्यम्वरूपतासे नित्य उद्योतरूप निर्मल, स्पष्ट, दर्शनक्ञान-ज्योति सव- 
मय ४; ६ स्योकि चनन्यका परिणमन दशनज्नान म्वरूप है )। (इध विशेषणसे चैतन्यकों 
शानाकार गगरूप न माननेवाले सांस्यमत वालोका निराकरण हो गया) और वह--जीव, अनंत 
धर्म रनेबाला जो पर्धमंपिना है उसे कारण जिसे द्रव्यत्व प्रगट है ऐमा है। ( क्योंकि 





जीव चरितदशनतानम्वित, स्वसमय नि३चय जानना 
स्थित कमपृठ्ठलके प्रदेशों, पएरसमय जीव जानना ॥| २ ॥ 


“-+ जीव अजीव अधिकार ९ 


नंतधर्मा धिरुड़ेकथ मित्वादुद्योतमानद्रव्यत्व/ क्रमाक्रमग्रवृत्तविचित्रभावस्वभावत्वाहुत्स- 
गितगुणपर्यायः स्वपराकारावभासनसमथत्वादुपात्तवैश्वरुप्येकरूप: प्रतिविशिष्वगाह- 
गतिस्थितिवत्तनानिमित्तचरूपित्वाभावादसा धारणविद्ग॒पतास्वभावसड्भरावादाकाशधर्मा- 
धमकालपुद्गलेम्यो भिन्नोउत्यंतमनंतद्॒व्यसंकरेपि स्वरूपादग्रच्यवनात्‌ ठकोत्कीण॑चि- 
त््वभावी जीवों नाम पदाथे! स समय;, समयत एकत्वेन युगपजानाति गच्छति 
चेति निरुक्ते। अय॑ खलु यदा सकलभावस्वभावभासनसमथ्थविद्यासमुत्पादकबिवेक- 
ज्योतिरुदृगमनात्समस्तपरद्रव्यात्रच्युत्य इशिज्ञप्तिस्यभावनियतवृत्तिरुपात्मतत्वैकत्व- 
गतत्वेन वत्तेते तदा दशनज्ञानचारित्रस्थितत्वात्स्वमेकत्वेन युगपञ्ञानन्‌ गच्छंश्व स्व- 
समय इति । यदा त्वनाथविद्याकंइलीमूलकंदायमानमोहालुबृत्तितंत्रतया इशिज्ञप्स्वि- 
भावनियतवृत्तिरुपादात्मतचास्मच्युत्4थ. परद्रव्यप्रत्ययमोहरागह्पादिभावैकगतत्वेन 
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अनन्त घर्मोकी एकता द्रव्यत्व है )। (इस विशेषणसे, वस्तुको धर्मासि रहित मानने वाक्े 
बौद्ध मतियोंका निषेध हो गया ) और वह क्रमरूप और अक्रमरूप प्रव्तमान अनेक भाव 
जिसका स्वभाव होनेसे जिसने गुशपर्यायोंको अंगीकार किया है,--ऐसा है। पर्याय ऋ्रमवर्ती 
होती है और गुण सहवर्ती होता है; सहवर्ती को अक्रमवर्ती भी कहते है। ) (इस विशेषणसे 
पुरुषको निगुण मानने वाले सांख्यमत चालोंका निरसन हो गया ) और वह, अपने 
ओर परद्रव्यॉफे आकारोंको प्रकाशित करनेकी सामथ्य होनेसे जिसने समस्तरूपकों 
मलकाने पाली एकरूपता प्राप्त की है,--ऐसा है, ( अर्थात्‌ जिसमें अनेक वस्तुओंके आकार 
प्रतिबिम्बित होते है, ऐसे एक ज्ञानके आकाररूप है )। ( इस विशेषणसे ज्ञान अपनेको ही 
जानता है परको नहीं,--इसप्रकार एकाकारको ही मानने वालेका, तथा अपनेको नहीं जानता 
फिंतु परको जानता है, इसप्रकार अनेकाकारकों ही सामने वालेका विवच्छेद होगया ) 

ओर बह, अन्य द्रग्योके जो विशिष्ट गुश-अवगाहन--गति--स्थिति--वर्तेनाहेतुत्व 
ओर रूपित्व है, उनके अभावके कारण और असाधारण चैतन्यरूपता स्वभावके सद्भावके 
कारण आकाश, धसे, अघसे, काल और पुद्गल--इन पाँच द्वव्योसे भिन्न है। ( इस विशे- 
पणसे एक घह्ावस्तुको दी मानने वालेका खण्डन दोगया ) और वह, अनन्त अन्य द्रब्योंके 
साथ अत्यंत एकक्षेत्रावगाहरूप होने पर भी, अपने स्वरूपसे न छूटनेसे टंकोस्कीर्ण चैतन्य- 
स्वभावरूप है। ( इस विशेषणसे वस्तु-स्वभावका नियम बताया है ) 

ऐसा जीव नामक पदार्थ समय है। जब यह जीव, सबवे पदार्थेकि स्वभावकों प्रका- 
शित करनेमें समर्थ-केवलशलानको उत्पन्न करनेवाली भेद-हज्ञानज्योतिका उदय होनेसे, सर्वे 
परद्रप्योसे छूटकर दशेन--ज्ञान र्वभावसे निश्चित प्रवृत्तिहप आत्मतत्वके साथ एक्त्वरूपस लीन 
होकर प्रवृत्ति फरता है तब द्शन-पज्ञान--चारिवरम स्थित होनेसे अपने स्०रूपकोी एकत्वरूपसे 
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वर्चने तदा पुद्ठलऊर्मप्रदेशस्थितत्वात्परमेकत्वेन युगपजञानन्‌ गच्छेध परसमय इति 
प्रनीयते | एवं फल समयस्य दविध्यमुद्धावति ॥ २ ॥ 
धैतद्गाध्यतेड-- 
एयत्तणिच्छघयगओ समओ सब्वत्थ खुंदरों लोए । 
बंधकदा एथते तेण विसंवादिणी होई ॥ ३ 
एकत्व निश्रयगतः समय! सर्वत्र सुंदरो लोके । 
बंधकथैकत्वे तेव विसंवादिनी भवति ॥ ३॥ 


जिम के कल] 





एक ऐ समयमें जानता तथा परिणमता हुआ वह 'स्वसमय” है, इसप्रकार प्रतीत किया 
ज्ञाता है। किन्तु जब वह, अनादि अविद्यारपी केलके मूलकी गाँठकी भाँति ( पुष्ट हुआ ) 
मोह उसके उदयालुसार प्रवृत्तिकी आधीनतासे, द्शन, ज्ञान, स्वभावमे निश्चित प्रवृत्तिरूप 
आत्मतत्वसे छूटकर परद्रव्यके निमित्तसे उत्पन्न मोह, राग, हपादि भावोंमे एकतारूपसे लीन 
होकर प्रवूत्त होता है तब पुदूगलफमऊे ( कार्माणस्कन्धरूप ) प्रदेशोंमे स्थित होनेसे पर- 
द्रब्यकोी अपने साथ एकरूपसे एकफालमे जानता और रागादिरूप परिणशमित होता हुआ 
पर समय” है, इसप्रकार प्रतीति की जाती है | इसप्रकार जीव नामक पदार्थकी स्वसमय ओर 
परसमयरूप ट्विविधता प्रगट होती है । 
भावारथः--जीव नामक वस्तुकों पदार्थ कद्दा है। 'जीव” इसप्रकार अक्षरोंका समूह 
पद! है, गौर उस पदसे जो द्रव्य पर्याय रूप अनेकांतत्वरूपता निश्चित की जाये वह्द पदार्थ 
है। यह जीवपदार्थ उत्पाद-उयय-प्रौव्यमयी सत्तास्वरूप है, द्शनज्ञानमयी चेतनास्वरूप है, 
अझनतघमस्वरुप द्रव्य है. द्रव्य होनेसे वस्तु है, गुणपर्यायवान है, उसका स्वपरभ्रकाशक 
हान अनेक्ञाकाररप एक है, ओर वह (जीव पदार्थ ) आकाशादिसे भिन्न शअ्रसाधारण 
दैतन्यगुगन्वरूप है, तथा अन्य द्रव्योके साथ एक क्षित्रम रहने पर भी अपने स्वरूपको नहीं 
छोड़ता | ऐसा जीच नामक पढाथे समय है। जब वह अपने स्वभावमें स्थित हो तब रव- 
समय है, और परस्वभाव-रागद् प मोहरुप द्वोकर रहे तब परसमय है। इसप्रकार जीवके 
द्विनिधवा थआाती है ॥ २। 
आय, समयऊी द्विविघताम आचाय बाधा वतलाते हैं“ -- 
गाथा रे 
अन्वयार्थ:--न[ एकल्वनिश्वयगत | एकल्निश्चयको ग्राप्तजो [ समय; ] 
एकल्वनिध्चय गत समय, सर्वत्र सुन्दर लोकमें । 
उससे बने बंधनकथा, हु विरोधिनी एकत्बमें ॥ ३ ॥ 
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“- जौबच अजीव अधिकार -- ११ 


समयशब्देनात्र सामान्येन स्व एवार्थो5मिधीयते। समयत एकीमावेन स्वगुण- 
पर्यायान्‌ गच्छतीति निरुक्तेस्ततः सबत्रापि धर्माधर्माकाशकालपूहलजीवद्रव्यात्मनि 
लोके ये यावंतः के5प्पर्थास्ते सब एवं स्वकीयद्रव्यांतमग्रानंतस्वधमंचक्रचुंबिनोपि 
परस्परमचुंबंतोत्यंतग्रत्यासचावपि नित्यमेव स्वरूपादपतंतः पररुषेणापरिणमनाद- 
विनश्टनंतव्यक्तित्वाइंफोत्की्ा इच तिष्ठेत! समस्तविरुद्धाविरुद्धकायहितुतया शश्देव 
विश्वमनुग॒हंतोी नियतमेकत्वनिश्रयगतत्वेनेव सौंदयमापध्ते। प्रकारांतरेश सब्व- 
संकरादिदोपापत्त: | एवमेकत्वे सवार्थानां प्रतिष्ठिते सति जीवाह्ययस्य समयस्य 
बंधकथाया एवं विसंवादापत्ति! | कुतस्तन्मूलपुद्रलकमग्रदेशस्थितत्वमूसपरसमयत्वी- 


समय है वह [ लछोके ] लोकमें | सवच्न ] सब जगह | खुन्दर। ] उंदर है | तेन ] 
इसलिये [ एकत्वे ] एकलमें [ बन्ध कृथा | दूसरेके साथ बधकी कथा [ विखंवा- 
दिनी ] विप्ंवाद-विरोध करने वाली [ भबलि ] है। 

टीका/-यहाँ (समय? शब्दसे सामान्यतया सभी पदाथ कहे जाते हैं, क्योंकि व्युत्पत्ति 
के अनुसार 'समयते? आर्थात्‌ एकीभावसे अपने गुण-पर्यायोंको प्राप्त होकर जो परिणमन 
करता है सो समय है। इसलिये घमे, अधम, आकाश, काल; पुद्नल जीवद्गरव्य-स्वरूप 
लोकमें स्वेत्र जो कुछ जितने जितने पदार्थ हैं वे सब निम्वयसे ( वास्तवमें ) एकत्वनिश्चयको 
, श्ाप्त होनेसे ही सुन्द्रताको पाते हैं, क्योंकि अन्य प्रकारसे उसमें संकर व्यतिकर आदि सभी 
दोष आजायेंगे। वे सब पदाथ अपने द्वव्यमे अन्तमम्न रहने वाले अपने अनंत धर्मोके चक्रको 
( समूहको ) चुम्बन करते है-स्पश करते हैं. तथापि वे परस्पर एक दूसरेको स्पश नहीं करते 
अत्यन्त निकट एकक्षेत्रावगाहरूपसे तिष्ठ रहे हैं तथापि वे सदाकाल अपने स्वरूपसे च्युत नहीं 
होते, पररूप परिणमन न करनेसे & अपनी अनन्त व्यक्ति (प्रगटता) नष्ट नहीं होती, इसलिये 
जो टंकोत्कीणंकी भाँति ( शाश्वत ) स्थित रहते हैं और समस्त विरुद्ध कार्य तथा अविरुद्ध कार्य 
दोनोंकी हेतुतासे (निमित्तमावसे) वे सदा विश्वका उपकार करते हैं-टिकाये रखते है । इसप्रकार 
सब पदार्थोंका भिन्न २ एकत्व सिद्ध होनेसे जीव नामक समयको बंधकी कथासे विसंवादकी 
आपत्ति आती है, क्योंकि बंधकथाका मूल पुदूगल्कर्म के प्रदेशोंमें स्थित होना जिसका मूल 
है ऐसी परसमयतासे उत्पन्न होनेवाली परसमय-स्वसमयरूप ह्विविधता जीबके आती है, 
इसलिये समयके एकत्वका होना ही सिद्ध होता है; ( और प्रशंसनीय है ) 





88 प्रत्येक पदार्थके अनन्त धर्मामेंसे एक भी घर्म पररूष परिणमित नहीं होता इसलिये 
पदार्थकी अनन्त प्रगदता नष्ट नही होती | ऐसा आश्षय प्रतीत होता है । 


ह््न्‌ “ संसयसार -५ 
स्पादितसेतस्थ देविध्य। अतः समयस्येकत्वमेवावतिए्ठत्ते ॥ ३ ॥ 
क ह 
अधथतदसलभत्वेन विभाव्यतेः-- 
खुदपरिचिदाणु भूदा सव्वस्स वि द्वामसोगबंधकहा । 
एमक्तसरछुवर्ूसो णचरि ज झुलहो विहुत्तस्स ॥ ४ ॥ 
श्रतपरिचितानुभूता स्स्थापि कामश्मोगबंधकथा । 
एऊत्वस्यो पलंभ! केवल न सुलभी विभक्तस्थ ॥ ७ ॥ 


फिल सकलस्थापि जीवलोकस्प संसारचक्रक्रोडाधिरोपितस्याश्रांतमनंत- 
ट्रब्पसेत्रकालभवभावपरावत्त) सप्ुपक्रांतम्रांत्तरेकच्छन्रीकतविश्वतया महता मोहग्रहेण 


भावाथे- निश्चयसे सब पदाथ अपने २ स्वभावसें स्थित रहते हुए ही शोभा पाते 
हैं। परन्तु जीव नामक पदा्थफी अनादिकालसे पुद्टल कमंके साथ निमित्तरूप बंध-अवस्था 
है; उससे इस जीवमे विसंवाद खड़ा होता है, इसलिये वह शोभांको प्राप्त नहीं होता । इसलिये 
वास्तवमें विचार फिया जाये तो एकत्व द्वी सुन्दर है उससे यह जीव शोभाको प्राप्त 


होता है ॥ ३॥ 
अब, उस एफत्वकी असुल्लभता बताते है:-- 


-- जीव अजीव अधिकार -- १६ 


गोरिव वाह्ममानस्य प्रसभोज्ज मिततृष्णातंकत्वेन व्यक्तांतराषेरुत्तम्योत्तम्थ मृगतृष्णा- 
यम्ताव विपयग्रासम्ुपरुधानस्य परस्परमाचायत्वमाचरतो5्न॑तशः श्रतपूर्वान॑तशः प्रि 
चितपूर्वानंतशो<लुभूतपूर्वा चेकलवविरुद्धत्वेनात्यंतविसंवादिन्यपि कामभोगालुबद्धो कथा। 
इद तु॒नित्यव्यक्ततयांतःप्रकाशमानमपि कपायचक्रेण सहेकीक्रियमाणत्वादत्य॑त- 
तिरोभूतं सत्स्वस्पानात्मज्ञतया परेपामात्मज्ञानामलुपासनाच ने कदाचिदपि श्रृतपू्े 
न कदाचिदपि परिचितपूव न कदाचिदप्यनुभूतपूे च नि्मंलविवेकालोकवबिविक्तं 
केवलमेकर्य | अत एकत्वस्य न सुलभत्वम्‌ || ४ ॥ 
अत एवैतस्थ उपदर्यते।-- 
ओर भावरूप अनन्त परावतेनके कारण भ्रमणको प्राप्त हुआ है, समस्त विश्वको एकछन्न 
राज्यसे वश करनेवाला महा मोहरूपी भूत जिसके पास वैज़्की भाँति भारबहन कराता है, 
बलात्‌ प्रगट हुए तृष्णारूपी रोगके दाहसे अंतरंगमें पीढ़ा प्रगट हुई है आाकुलित हो होकर 
मगजल की भांति विपषयग्रासको ( इन्द्रिय विषयोंके समूह को ) जिसने घेरा डाल रखा है, 
ओर वह परस्पर आचायत्व भी करता है ( अर्थात्‌ दूसरोंसे कहकर उसीभप्रकार अंगीकार कर- 
चाता है। ) इसलिये काम भोगकी कथा तो सबके लिये सुलभ है। किन्तु निर्मल भेदज्नानरूपी 
प्रकाशसे स्पष्ट मिन्न दिखाई देनेवाला यह मात्र भिन्नआत्माका एकत्व ही है,-जो कि सदा 
प्रगटरूपसे अन्तरंगमें प्रकाशमान है, तथाषि कपायोंके साथ एक रूप जैसा किया जाता है, 
इसलिए अत्यन्त तिरोभावको प्राप्त हुआ है ( ढक रहा है ) बह--अपनेमे अनात्मज्ञता होनेसे 
(स्वयं आत्माको न जाननेसे ) ओर अन्य आत्माको जाननेवालोंको संगति-सेवा न करनेसे, 
न तो पहले कभी सुना है, न परिचयमें आया है, ओर न कभी अनुभवसें आया है, इसलिये 
भिन्न आत्माका एकत्व सुलभ नहीं है । 
भावा्थ--इस लोकमें समस्त जीव संसाररूपी चक्रपर चढ़कर पंच पराचर्तनरूप 
भ्रमण करते है। वहाँ उन्हें मोहकर्मोंद्यरूपी पिशाचके द्वारा जोगा जाता है, इसलिये वे 
विषयोकी रृष्णारुपी दाहसे पीढ़ित होते है, और उस दाहका इलाज (उपाय ) इन्द्रियोके 
रूपादि विपयोंको जानकर उनकी ओर दौड़ते है; तथा परस्पर भी विपयोका द्वी उपदेश फरते 
है | इसप्रकार काम तथा भोगकी कथा तो अनन्तवार सुनी, परिचयमे प्राप्त की ओर उसीका 
अनुभव किया इसलिये वह सुल्लभ है । किन्तु सब परद्रब्योसे भिन्न एक चैतन्य चमत्कारस्व- 
रूप अपने आत्माकी कथाका ज्ञान अपनेको अपनेसे कभी नहीं हुआ, और जिन्हें वह छक्ान 
हुआ है उत्तको कभी सेवा नहीं की; इसलिये उसकी कथा न तो कभी सुनी न परिचय क्रिया 
ओर न प्प्रसुभव किया इसलिये उसकी आप्ति सुलभ नहीं, दुलंभ है ॥ ४ ॥ 
अब आचाय कहते हे कि लीवोकी उस भिन्न आत्माका पव॒त्व चतलाते हैं:-- 


्््क 
भू 


-+ सेमेयर्सारें +-+ 


ने एयचलिहरत्त दाएह अप्पणो सविहवेण | 
जदि दाएज पणाणं चुक्किज छले ण घेतववे ॥ ५॥ 
तम्रेऊत्वविभक्त दशशयेहमात्मनः स्वविभवेन । 
यदि दर्शयेयं प्रमाणं स्खलेयं छल॑ न ग्ृहीतव्यम््‌ ॥ ४ ॥ 
हृह फ्िल सकतोद्भासिस्पात्पदमुद्वितशब्दत्ह्ीपासनजन्मा समस्तविषक्षक्षोद- 
त्मातिनिस्तुपयुक्तववलंवनजन्मा निर्मलविज्ञानघनांतनिमभ्रपरापरगुरुपसादीकृतशुद्धा- 
त्मतल्वानुशासनजन्मा अनवरतस्यंदिसुन्दरानंदप्॒द्वितामंद्संविदात्मकरवसंवेदनजन्भा 
च्‌ ये; कश्षनापि ममात्मनः स्तरों विभवस्तेन समस्तेनाप्ययमेकत्वविभक्तमात्मानं 





गाधा ५ 
अन्वयार्थ:--[ ते ] उस [एकत्वविसक्त] एकत्र विभक्त आत्माको [अं] 
८... (4 | 9544 
मे [ आत्मनः | आत्माके [ स्वधिसवेन्न ] निज वैभवसे [ दुशंये ] दिखाता हूँ, 
ट | “+ ली. / 5 ५ | 5 

[ यदि ] बदि मे [ दशयेयथ ] दिखाऊं तो [ प्रमाण | प्रमाण (स्वीकार ) करना, 
[ सुखलेय ] ओर यदि कही चूक जाऊँ तो [ छल | छल [ न ] नही [ग्रहीतव्य ] 

प्रहण करना | 
टीफा।ः-आचाय कहते हैं कि जो कुछ मेरे आत्माका निञ्र वैभव है, उस सबसे 
में इस एफ्ट्ब्-विभक्त जात्माकों दिखाऊँगा, ऐसा मैने व्यवसाय ( उद्यम, निर्णय ) किया है । 
मेरे आत्माफा वह निज्र वेभव इस लोकमे प्रगट समस्त बस्तुओका प्रकाशक है, ओर ' स्यात्त्‌ ! 
दकी मुद्रा वाला जो शब्दब्रग्म- अहतका परमागम है. उसकी उपासनासे उसका जन्म हुआ 
| ( स्थात्‌! का अथ “कथंचित्‌ ! हे अर्थात्‌ किसी प्रकारसे- किसी अपेक्तासे कहना। 
परमागमकी शब्दब्द्य कहनेजा कारण यह दे कि--अहतके परसागसमे सामान्य धर्मोंके-- 
वचनगोचर समस्त धर्मा के नाम आत्ते हैं आर वचनसे अगोचर जो विशेष धम हैं उनका 
हनुमान फरगाया जाता है उस प्रकार वद्द सब वस्तुओका प्रऊाशक है, इसलिये उसे स्वेज्यापी 
कहां जाना है, प्रौर हमीलिये इसे शब्दत्रह्म कहते है | ) समस्त विपक्ष-अन्यवादियोके द्वारा 
दीत सबवधा एकान्तमप नयपक्ष- के सिराफ़रणसे सम अति निस्तुप निर्वाघ युक्तिके अवलंबन 
उस निम्र धमबछा जन्म हुआ है। और निमल विज्ञानपन-आत्मामे अन्तर्निमम्त ( अन्त- 
ने ) परमगुर -सद्य रच आर ख्परसुसय-गणधरादिकस लेकर हमारे गुरुपयंत,--उनके 

दर्शाउ एकव्रिभक्तकी, आत्मातने निज विभवसे । 
दशाउ तो करनाप्रमाण, नछल ग्रहों स्वलना बने ॥ ४ ॥ 


है7 कर रा 


हक 
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दर्शयेहमिति बद्धव्यवसायोस्मि । किंतु यदि दर्शयेयं तदा स्वयमेव स्वालुभवग्नत्यक्षेण 
प्रीदंय प्रमाणीकर्तव्यं। यदि तु सखलेय॑ तदा तु न छललग्रहणजागरुकेमवितव्यम्‌ ॥५॥ 
कोञ्सो शुद्ध आत्मेति चेत्‌। 
णवि होदि अप्पम्नत्तो ण पभ्चत्ता जाणओ दु जो भावों। 
एवं मणंति खुद्ध णाओ जो सो उऊ सो चेव ॥६॥ 
नापि भवत्यप्रमत्तो न प्रमत्तो ज्ञायकरतु यो भाव) | 
एवं भणंति शुद्ध ज्ञातो य/ स तु स चैव ॥ ६ ॥ 


प्रसादरूपसे दिया गया जो शुद्धात्मतत्वका अनुमह् पूवेक उपदेश तथा पूर्वाचार्योके अनुसार 
जो उपदेश है उससे निज वैभवका जन्म हुआ है। निरन्तर झरता हुआ-स्वादमें आवा हुआ 
जो सुन्दर आनन्द है, उसकी सुद्रासे युक्त प्रचुर संवेदन स्वरूप स्वसंवेदनसे निज वैभवका- 
जन्म हुआ है। यों जिस २ प्रकारसे मेरे ज्ञानका वैभव है उस समस्त वेभवसे दिखाता हूँ 
मै जो यह दिखाऊँ उसे स्वयमेव अपने अनुभव-प्रत्यक्षसे परीक्षा करके प्रमाण करना और 
यदि कहीं अक्षर, मात्रा, अलंकार, युक्ति आदि प्रकरणोंमे चूक जाऊँ तो छलत्त (दोष ) प्रहण 
करनेमें सावधान मत होना । शास्त्र समुद्रके बहुतसे प्रकरण है, इसलिये यहाँ स्वसंवेद्नरूप 
अथ प्रधान है; इसलिये अथकी परीक्षा करनी चाहिये। ह 

भावषाथे:-आचाय आगमका सेवन, युक्तिका आत्षम्बन, पर और अपर गुरुका 
उपदेश ओर स्वसंवेद--यों चार प्रकारसे उत्पन्न हुए अपने ज्ञानके वेभवसे एकत्व-विभक्त 
शुद्ध आत्माका स्वरूप दिखाते हैं। हे श्रोताओ ! उसे अपने स्वसंवेद्न-प्रत्यक्षसे प्रमाण करो। 
यदि कहीं किसी प्रकरणमे भूल जाऊ तो उत्तने दोषको श्रहण सत करना। कहनेका आशय 
यह है कि यहाँ अपना अनुभव प्रधान है; उससे शुद्ध स्वरूपका निम्चय करो ॥ ४ ॥ 

धआब यहाँ यह प्रश्न उठता है कि ऐसा शुद्ध आत्मा कोन है जिसका स्वरूप जानना 
चाहिये ? इसके उत्तर स्वरूप गाथा सूत्र कहते हैं :-- 

गाधा ६ 
अ्न्वधार्थ।--[ यः तु ] जो [ ज्ञायकः साथ; ] ज्ञायक भाव है वह 
[ अप्रमत्त+; अपि ] अग्रमत्त भी [ न भवति ] नहीं और [ न प्रमत्तः ] प्रमत् 
भी नहीं है; [ एवं ] इसप्रकार [ झुद्ध | बसे शुद्ध [ भर्णतलि ] कहते है; [ च, 
नहिं अप्रमत्त प्रभत्त नहिं, जो एक ज्ञायक भाव हे | 
इस रीति शुद्ध कहाय अर, जो ज्ञात वो तो वो हि है ॥६॥ : 


१६ “- संमयसार -- 


यो हि नाम स्वतःसिद्धत्वेनानादिरनंतोनित्योद्योतो विशदज्योतिज्ञायक एकी 
भावः से संसारावस्थायामनादिवंधपर्यायनिरुपणया चीरोदकवत्कमपुद्ठले/ सममेक- 
स्वेपि द्रव्यस्थभोवनिरूपणया दुरंतकपायचक्रोदयबैचित्यवशेन प्रवत्तेमानानां पुणय- 
पापनिवत्तकानामुपात्तवैश्वरुप्याणां शुभाशुभभावानां स्वभावेनापरिणमनाठ्रमत्तो5- 
प्रमतत्न मे सतरत्येप एवाशेपद्रव्यांतरभावेस्यों भिन्नत्वेनोपास्यमानः शुद्ध इत्यमिल- 





गय ] और जो [ ज्ञात: ] जायकरूसे ज्ञात हश्ा [ सः तु ] वह तो [ स॒ एव ] 
ही 7, अन्य कोई नहीं । 
टीक्ाः-जों स्वयं अपने से दी सिद्ध दोनेसे ( किसीसे उत्पन्न हुआ न दोनेसे ) 
अनादि सत्ताख्प है, कभी विनाशको प्राप्त न होने से अनन्त है, नित्य उद्योतरूप होनेसे 
ज्गणिक नहीं है और स्पष्ट प्रकाशमान ज्योति है, ऐसा जो ज्ञायक एक भाव! है, वह 
संसारदी अवस्थामे अनादि बन्धपर्यायक्री निरूपणासे ( अपेक्षासे ) क्षीर नीरकी भाँति कर्म 
पुश्नलोंफे साथ एयरूप होने पर भी, द्रव्यके स्वभावकी अपेक्तासे देखा जाय तो जिसका मिठना 
फठिन है, ऐसे कपाय चक्रके उदयकी विचिन्रताके वशसे प्रब्तमान पुएण्य-पापकों उत्पन्न 
एरनयाले समस्त पमनेकरूप शुभाशुभ भाव, उनके रवभावरूप परिणमित नहीं होता ( ज्ञायक- 
भाषसे जद्भावरूप नहीं होता ) इसलिये वह प्रमत्त भी नहीं है और श्रप्रमत्त भी नहीं है; 
एद्दी समस्त अन्य द्रव्योके भावोंसे भिन्नख्पसे उपासित होता हुश्ा शुद्ध! कहलाता है। जेसे 
दाष्पन निः्क ( सुबएंफा सिक्का ) के आकार होनेसे पअप्निको दहन कहते हैं. दथापि उसके दाह्म- 
छव अशुद्धवा नहीं होती, उसीप्रकार झेयाकार द्ोनेसे उस भाष? के ज्ञायकता प्रसिद्ध है, 
तथापि उसके सलेयकृत अशुद्धता नहीं है, क्योकि झोयाकार अवस्थामे जो प्लायकरूपसे ज्ञात 
हुआ यह स्वरूप प्रकाशनकी ( स्वरुपको जानने की ) अवस्थासे भी दीपककी भाँति, कर्ता- 
छरगका प्रनन्‍्यत्व ( एकता ) होनेसे क्वायक ही हैनलवर्य जाननेवाला है इसलिये स्वयं कर्ता 
झौर अपनेको लाना इसलिये स्वयं ही कर्म 3 ! जैसे दीपक घटपटादिको प्रकाशित करनेकी 
अयस्थार्ं भी दीपक है, और अपने को-अपनी उज्योतिरूपशिखाको प्रकाशित करने की अब- 
शपामें भी दीपक ही है ( अन्य कुछ नहीं ), उसीप्रकार ज्ञायकफा समझना चाहिये। 
भावाधः-- लशुद्धता परद्वव्यके संयोगसे आती है | उससे मूलद्रव्य अन्य द्रव्यरूप 
नहीं होता, साप्र परद्रव्यके नि्मिच्नसे अवम्या मलिन हो जाती है | द्रव्य-्द्ष्टिसे तो द्रव्य जो 
ह यही है, और पर्याय ( अयस्धा ) इृष्टिसे देग्श जाये तो मलिन ही दिखाई देता है। इसी 
प्रशार आस्माका लगाव क्ायकत्व मात्र है, और उसकी अवस्था पृद्ठल्कर्मके निमित्तसे 
रागारिसप मसिन है, बड़ पर्याय है । पर्यायदष्टिस देखा जाये तो वह मलिन दी दिखाई देता 


-- जीव अजीव अधिकार -- १७ 


प्येत। न चास्य शेयनिष्ठत्वेन ज्ञायकत्वप्रसिद्ढो! दाह्मनिष्कनिष्ठदहनस्पेवाशुद्ध॒त्व॑ 
यती हि तस्यामचस्थायां ज्ञायकत्वेन यो ज्ञातः स स्वरुपप्रकाशनदशायां प्रदीपस्येव 
कलेकर्मणोरनन्यत्वात्‌ ज्ञायक एवं ॥ ६ ॥ 
है और द्रव्यदष्टिसे देखा जाये तो ज्ञायकत्व, ज्ञायकत्व ही है, वह कहीं जड़त्व नहीं हुआ। 
यहाँ द्रव्यदृष्टिको प्रधान करके कहा है ! जो प्रमत्त-अग्रमत्तके भेद है वे परद्रव्यकी संयोग- 
जनित पर्याय हैं | यह अशुद्धता द्रव्यचृष्टिमें गौणा है, व्यवहार है, अभूताथ है, असत्याथ है, 
उपचार है। द्रव्यदृष्टि शुद्ध है, अभेद है, निश्चय है, भूता्थ है, सत्याथे है, परमाथ है. इस- 
लिये आत्मा ज्ञायक ही है; उसमें भेद नहीं हैं, इसलिये वह प्रमत्त-अप्रमत्त नहीं है। ज्ञायक! 
नाम भी उसे ज्ञयको जाननेसे दिया जाता है, क्योंकि झ्ञयका प्रतिबिम्ब जब भलकता है तब 
जानमें वैसा ही अनुभव होतो है। तथापि उसे ज्यक्षत अशुद्धता नहीं है, क्योकि जैसा ज्ञेय 
ज्ञानमें प्रतिभासित हुआ बैसा ज्ञायकके ही अनुभव करने पर ज्ञायक ही है । 

यह जो में जानने वाल्ला हूँ सो में ही हूँ, अन्य कोई नहीं!--ऐसा अपनेको अपना 
अभेदरूप अनुभव हुआ तब इस जाननेरूप क्रियाका कर्ता स्वयं ही है, ओर जिसने जाना 
घह कर्म भी स्वयं ही है | ऐसा एक ज्ञायक्त्व सान्न स्वयं शुद्ध है । यह शुद्धनयका विषय है। 
अन्य जो परसंयोग जनित भेद हैं वे सब भेद्रूप अशुद्धदत्यार्थिककयके विषय है। अशुद्ध- 


द्रव्यार्थिकनय भी शुद्धद्रव्यकी दृष्टिमे पर्यायार्थिक ही है इसलिये व्यवहारनय ही है, ऐसा 
आशय समभना चाहिये । 


यहाँ यह भी-जानना चाहिये कि जिनमतका कथन स्थादूवादरूप है, इसलिये अशुद्ध- 
नयको सबंधा असत्याथे न माना जाये; क्योंकि स्याद्बादप्रमाणसे शुद्धत और श्रशुद्धता 
दोनों वस्तुके धर्म है, और वस्तुधम वस्तुका सत्व है; अन्तर सात्र इतना ही है कि अशुद्धता 
परद्र॒ज्यके संयोगसे होती है | अशुद्धनयको यहाँ हेय कद्दा है, क्योकि अशुद्धनयका विषय 
संसार है ओर संसारमे आत्मा क्लेश भोगता है; जब स्वयं परद्गरव्यसे भिन्न होता है तब 
संसार छूटता है और क्लेश दूर होता है | इसप्रकार दुःख मिटानेके लिये शुद्धनयका उपदेश 
प्रधान है। अशुद्धनयकोी असत्याथ कहनेसे यह न समझना चाहिये कि आकाशके फूलकी 
भाँति वह बर्तु धर्म सबंथा ही नहीं है, ऐसा सबंधा एकांत समझनेसे मिथ्यात्व होता है; इस- 
लिये स्याद्वादकी शरण लेकर शुद्धनयका श्रालम्बन लेना चाहिये। स्वरूपकी प्राप्ति होनेके 
बाद शुद्धनयका भी आलंबन नहीं रहता | जो वस्तुस्वरूप है वह है--यह्‌ प्रमाण दृष्टि है। 
इसका फल बीतरागता है। इसप्रकार निश्चय करना योग्य है । 

यहाँ ( ज्ञायक भाव ) अ्रमत्त-अप्रमत्त नहीं है ऐसा कहा है। वह गुणस्थानोंकी परि- 
पाटीमें छट्ठ शुणस्थान तर्क प्रमत्त और सातवेसे लेकर अप्रमत्त कहलाता है। किन्तु यद्द सब 


गुणस्थान अशुद्धनयकी कथनीमे है, शुद्धनयसे तो आत्मा ज्ञायक ही है ॥ ६ ॥ 
ह 


श्ध् ““ संसयसार +- 


दर्शनवानचा रि्रिवच्चेनाशुद्धत्वमिति चेत्‌+-- 
ववह्दारेणवदिस्सद् णाणिस्स चरित्तद्सण णाणं। 
एव्रि णाण ण चरित्त ण इंसण जाणगो झुद्धो ॥9॥ 
व्यवहारेणोपदिव्यते ज्ञानिनभारित्रं दशेन ज्ञानम्‌ । 
नापि जान न चारित्र न दशन ज्ञायकः शुद्ध/ ॥७॥ 


आस्ता तावद्व॑धग्रत्ययात्‌ ज्ञायकस्याशुद्धत्व॑ दशनज्ञानचारित्राण्येब न 

विद्वंते | यतोद्यनंतधर्मश्येकस्मित धर्मिण्यनिप्णातस्यांतेवासिजनस्य तदवबोधविधा- 
शी" च्े *ः ही हर + है] ७ म्िं पथ 

यिप्िः कैंथिडमेस्तमनुशासतां सरीणां धमंधर्मिणों! स्वभावतो&्मेदेषि व्यपदेशतो 


शच, प्रश्न यह होता है कि दर्शन, ज्ञान और चारित्रको आत्माका धर्म कद्दा गया है, 
फिन्तु यह तो तीन भेद हुए; ओर इन भेदरूप भावोसे आत्माको अशुद्धता आती है * इसके 
उत्तर स्वरूप गाथा सूत्र कहते है.-- 
गाथा ७ 
ल + ९ 9 ५ 
अन्ययार्थ!--[ ज्ञानिनः ] ज्ानीके [ चरित्र दशन ज्ञान ] चारित्र, 
दरशन ज्ञान यद्ध तीन भाव [ उयबहारेण ] व्यवहारसे [ उपदिश्यते ] कहे जाते हैं, 
निभ्यसे [ ज्ञान व्मपि न ] ज्ञान भी नहीं है [ चारिक्न न] चारित्र सी नहीं है, और 
(५ कि 
[ दशने न ] दर्शन भी नहीं है, ज्ञानी तो एक [ ज्ञायकः शुद्ध) | शुद्ध ज्ञायक ही है। 
टीका इस घायक झआत्माको वधपर्यायके निमित्तसे अशुद्धता तो दूर रहो, किन्तु 
इसके दश्शन जान चारित्र भी विद्यमान नहीं हैं; क्योकि अनन्त धर्मों वाले एक घर्ममें जो 
निष्णात नहीं है ऐसे निकटवर्ती शिप्योंकों, धर्मीको बतलाने वाले कितने ही धर्मोके द्वारा, 
उपदेश करते हुए आचार्योजा यद्यपि धर्म और घर्मीका स्वभावसे अभेद है तथावि नामसे भेद 
फरदे-वययहार मात्रसे ही ऐसा उपदेश दे कि ल्लानीके दर्शन है, जान है, चारित्र है। किन्तु 
परमार्थ से देखा जाये तो अनस्त पर्यायोको एक द्रव्य पी ज्ञाता है, इसलिये एकरूप, किचित्‌ 
एफ्मेक मिल्ते हुए आस्वादरूप, अभेद, एकस्वभाव बम्तुका अनुभव करनेवाले परिडत पुरुषके 
ननोदर्शन ॥ नशान द न चारित्र दी है; झितु वह तो एकमात्र शुद्ध ज्ञायक ही है। 





2३ छः 
चागित्रि दशंन नान भी, व्यवहार कहता ज्ञानि के । 
चारित्र नहिं दर्शन नहीं, नहिं तान तायक शुद्ध है ॥७॥ 


२6 “-- संमयसार “- 


यथा खल स्लेच्छः स्वस्तीत्यभिहििते सति तथाविधवाच्यवाचकरसंबंधावबोध- 
उहिप्कृदल्वान किंचदपि प्रतिपश्चमानों सेप इवानिमेपोन्सेपितचश्लु! प्रंच्त एवं। 
यहा तु से एवं तदेतद्भापास॑बधेकाथज्ञेनानयेन तेनेव वा म्हेच्छसापां समुदाय स्वस्ति- 
पदस्थाविनाशों भवतों भवा्वित्यमिधेयं प्रतिपाथते तदा सच एवोच्द्मंदानंदमया 
श्रजलमभालटो चनपात्रस्तत्मतिपधत एव । तथा किल लोकोप्यात्मेत्यमिहिते सति 
धावस्थितात्मस्वरूपपरिज्ञानवहिप्क्ृतत्वान्न किंचिदपि प्रतिपध्यमानो मेष॑ इवानि- 
मेपीन्मेपितचक्षु: प्रेक्षत एवं | यदा तु स एच व्यवहारपरमार्थपथप्रस्थापितसम्यण्ी ध- 





[ अनार्थसापां बिना तु ] झनाये भाषाओ बिना [ झाहसितु ] किसी भी वस्तुका 
खख्य ग्रहण करानेके लिय [ नापि शक्य। ] कोई समर्थ नहीं है तथा उसीअ्रकार 
[ उघवद्दारेण विना ] व्यवहारके विना [ परसार्थोपदेशने ) परमार्थका उपदेश 
देना [ अदाक्य | अशक्त्य है| 
टीका/-मेसे किसी स्लेच्छुसे यदि कोई ब्राह्मण स्वस्ति! ऐसा शब्द कहे तो वह स्लेच्छ 
शबदके वाच्य बाचक सम्बन्ध को न जाननेसे कुछ भी न समझकर उस ब्राह्मणकी ओर 
मेटिफी भांति आँखे फाइफकर टकटकी लगाकर देखता दी रहता है, किन्तु जब ब्राह्मणकी ओर 
स्लेन्छफो भाषाजा--दोनोका अथ जानने वाल! कोई दूमरा पुरुष या वही ब्राह्मण म्लेच्छ भाषा 
ज्पर उसे सममाता हे कि स्वस्ति! शब्दका अथे यह है कि "तेरा अविनाशी कल्याण हो,” 
तम्र तत्फाल ही उत्पन्न होने वाले अत्यन्त आनन्दमय अश्रुओसे जिसके नेत्र भर जाते 
हैं ऐसा वह स्लेन्छ इस स्वग्ति! शब्दके अथ को समम जाता है; इसीप्रकार व्यवद्ारी जन 
भी आत्मा! शब्दके ,कहने पर आत्मा! शब्दके अथका ज्ञान न होनेसे कुछु भी न सममकर 
मेंदे को भाँति आंस फाडुकर टकटकी लगारर देखते रहते है, किन्तु जब व्यवह्दार-परमार्थ 
सार्ग पर सम्यकस्ान रूपी महार्थका चलाने वाले सारथी की भाँति अन्य कोई आचार्य 
अथवा “आत्मा! शब्दकीं कहने वाला स्वयं ही व्यवहार मार्गम रहता हुआ झआत्मा 
शब्यफा यह अर्थ चतलाना है कि-- दर्शन, ज्ञान, चारित्रको जो सदा प्राप्त हो 
यट झान्या ६”, तब तत्काल हो उत्पन्न होनेवाले अत्यन्त आननदसे जिसके हृद्यमें 
सुइर तार सनोटठरन्यावतरस (त्ञानतरगें ) ज्छलन लगतो हैं ऐसा बद व्ववहारी जन उस 
“आत्मा! शब्दऊे अबरो अच्छी तरह समझ लेता है। इसप्रकार जगत तो म्लेच्छफे स्थान पर 
दानस, धार ठपवद्धारनय भी स्तच्छ भाषाऊ़े स्थान पर होनेसे परमार्थका प्रतिपादक ( कहने 
वाह | है इसलिये, व्यवद्ास्मय स्थापित ऊर्ले योग्य है; किन्तु ब्राह्मणों म्लेच्छ नहीं दो 
पवदारनय ) अनुसरण करते योग्य नहीं है । 
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-- जीव श्रजीव अधिकार ० २१ 


महारथरथिनान्येन तेनेव वा व्यवहारपथमास्थाय दशनज्ञानचारित्राश्यततीत्यात्मे 
त्यात्मपदस्याभिधेय प्रतिपाथते तदा सद्य एवोच्दमंदानंदतः सुंदरबंधुरबोधतरंगस्त- 
टतिपथत एवं। एवं म्लेच्छस्थानीयत्वाज्जगतों व्यवहारनयोपि स्लेच्छमाषास्थानीय- 
त्वेन परमार्थप्रतिपादकत्वादुपन्‍्यसनीयो5्थ च ब्राह्मणों न ग्लेच्छितव्य इति बचना- 
दथवहारनयो नाहुसत्तेब्यः ॥८॥ 
कथं व्यवहारस्य प्रतिपादकत्वमिति चेत/--- 
जो हि सुएणहिगचछट्ट अप्पाणमिणं तु केवल सुद्धं | 
ते सुयकेवलिमिसिणो भमणति लोयप्पईवयरा ॥ ९॥ 
जो सयणाण सच्व जाणइ सुयकेवर्लि तमाहु जिणा | 
णाएं अप्पा सब्य जह्या सयकेवली तह्मा ॥ १० ॥जुरुएं। 
यो हि भ्रतेनामिगच्छति आत्मानमिर्म तु केवल शुद्धम्‌ । 
त॑ श्रतकेवलिनमपयों भणशंति लोकप्रदीपकरा। ॥ ९ ॥ 
या श्रतज्ञानं सब जानाति भ्रुतकेवलिन तमाहुजिना! 
ज्ञानमात्मा सब यस्माच्छ तकेवली तस्मात्‌ ॥१०॥ युग्मम्‌। 


भावाथः-लोग शुद्धनयको नहीं जानते, क्योंकि शुद्धनयका विषय अभेद एकरूप 
वस्तु है, किन्तु वे अशुद्धनयको द्वी जानते हैं क्योंकि उसका विषय भेद्रूप अनेक प्रकार है; 
इसलिये वे व्यवद्दारके द्वारा ही परमार्थको समझ सकते हैं। अतः व्यवद्वारतय को परमाथेक्षा 
कहने वाला जानकर उसका उपदेश किया जाता है। इसका अर्थ यह नहीं समझना चाहिये 
कि यद्वाँ व्यवहारका आलम्बन कराते है, प्रत्युत व्यवद्वारका आल्म्बन छुड़ा कर परमार्थमें 
पहुँचाते हैं,--यह समझना चाहिये । ८। 

अब, प्रश्न यह होता है कि व्यवहारनय परमाथका प्रतिपादक कैसे है ? इसके उत्तर 
स्वरूप गाथासूत्र कहते हैं:-- 

गाथा ९--१० 

अन्वयार्थ;:--[ यः ] जो जीव [ हि ] निश्चय से ( बास्तवमें ) [ श्रुतन ] 
श्ुतज्ञानके द्वारा | तु इसे ] इस अनुभव गोचर [ केवल शुद्ध ] केवल एक शुद्ध 
इस आत्मको श्रृतसे नियत, जो शुद्ध केवल जानते । 
ऋषिगण प्रकाशक लोकके, श्रतफेवली उसकी कहें ॥९॥ 
भ्रतज्ञान सब जानें जु, जिन भ्रतकेवली उसको कहे । 
सब ज्ञान सो आत्मा हि हैं, भृतकेवली उससे बने ॥१ 


«“- समयसार «- 


प 
श्र 


यः श्नेन केवल शुद्रमात्मान जानाति स श्रुतकेवलीति तावत्परमार्थो यः 
श्रततान सब जानाति से श्रतकेवलीति व्यवहार! | तदन्र सबसेव तावत्‌ ज्ञान॑ निरू- 
प्यमाण फिमात्मा किमनात्मा ? न तावदनात्मा समस्तस्याप्यनात्मनश्वेतनेतरपदाथ- 
पंचतयस्प प्ानतादात्म्यानुपपत्ते;। ततो गत्यंतराभावात्‌ ज्ञानमात्मेत्यायात्यतः 
श्रततानमप्यात्मेव स्थात्‌ । एवं सति यः आत्मानं जानाति स श्रतकेवलीत्यायाति 
स तु परमार्थ एवं | एवं ज्ञानज्ञानिनोभेदेन व्यपदिश्यता व्यवहारेशापि परमाथे 
मात्रमेव प्रतिपाथते न किंचिदष्यतिरिक्त । अथ च य; श्रुतेन केवल शुद्धमात्मानं 





[ आत्मान ] झाक्षा को [ अभिगच्छति ] सम्मुख होकर जानता है, [ ते ] उसे 
[ लाकप्रदीपकरा। | लोक को प्रगट जानने वाले [ ऋषयः | ऋषीर्वर [ श्र॒त- 
फेवलिन ] श्रुतकेवली [ मणंति ] कहते हे, [था ] जो जीव [ से ] सर्व 
[ पश्ल॒नज्ञानं ) श्षतत्नान को [जानाति] जानता है | ते ] उसे [ जिना; | जिनदेव 
[ श्वुतकेव लिने ] श्रुतकेवली [ आहु। | कहते है, [ यस्मात्‌ ] क्योकि | ज्ञान 
छा बस ऐ 
सच | शान सव [ आत्मा ) शात्रा ही है [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ श्रुतकेवली ] 
यह श्रतफेवली है | 
टीका-प्रथम, “जो श्रुत से ेवल शुद्ध आत्मा को जानते हे वे श्रुत केवली हैं” 
बड़ तो परमार्थ है; प्र “जो स्वश्रुनज्ञान को जानते है वे श्रतकेवली हैं??, यह व्यवहार है । 
यहाँ दो पक्त लेरर परीक्षा करते है:--उपरोक्त स्न्नान झात्मा है, या अनात्मा ? यदि 
अनात्मा का पत्न लिया जाये तो वह ठीक नहीं दूँ. क्योंकि जो समस्त जड़रूप अनात्मा- 
झाफाशादिक पौंच द्रव्य हैं, उनका जवान के साथ तादात्म्य बनता ही नहीं ( क्योकि उनमे 
शान सिद्ध नहीं है ) इसलिये अन्य पक्त का अभाव होने से ज्ञान आत्मा दी हे यह पक्त सिद्ध 
हुपा। इसलिये श्रतक्लान भी आत्मा ही है। ऐसा होने से जो आत्मा को जानता है, वह 
पतफेवली है? ऐसा हा घटित होता है; और वह तो परमाथ ही है | इस प्रकार ज्ञान और 
शानीफे भेदसे कटने वाज्ञा जो व्यवद्दार है उससे भी परमार्थ मात्र द्वी कद्दा जाता है, उससे 
भिन्न यु्ठ नहीं ऊद्दा ज्ञागा । और “जो श्रुत से केवल शुद्ध आत्मा को जानते हैं वे श्रतके 
पी ४, इस प्रद्भार परमाध का प्रतिपादन करना अशफ्य होने से, “जो सर्वेश्रतज्ञानको 
नने हैं वे खुनरेबल्ती है” ऐसा व्यवद्दार परमार्थ के प्रतिपादकत्वसे अपने को हृढ़तापूर्वक 
मग्घादित इरसा है] 


मायाथ-जो शानत्रत्तानख अभदरुप ज्ञायक मात्र शुद्ध श्रात्मा को जानता है वह 


“- जीव अजीव अधिकार “- श्हे 


जानाति स श्रतकेवलीति परमार्थरप प्रतिपादयितुमशक्यत्वाध। श्रतज्ञानं सब 
जानाति स श्रुतकेवली ति व्यवहार परमाथग्रतिपादकत्वेनात्मान ग्रतिष्ठापयाति ॥९।१०॥ 


कुतों व्यवहारतयों नाचुसत्तव्य इति चेतू ;-- 
वबहारोड्भूयत्थो स्थत्थो देसिदो दु सुद्धणओ । 
सूयत्थमस्सिदों खलू सम्माइट्टी हब॒ह जीवो ॥११॥ 
व्यवहारोज्यूतार्थों भूतार्थों दर्शितस्तु शुद्धनयः 
भूताथमाश्रितः खल्लु सम्यग्दष्टिभवति जीव: ॥११॥ 
व्यवहारनयों हि से एवाभूताथत्वादभूतमथ प्रयोतयति शुद्धनय एक एवं 
भूताथत्वात्‌ भूतमथ प्रधोतयति । तथाहि । यथा ग्रबलपंकसंवलनतिरोहितसहजैकाथ- 


श्रुत केवली है, यह तो परमाथ (निःश्वय कथन) है। और जो सब शाखज्ञान को जानता है | 
उसने भी ज्ञान को जानने से आत्मा को ही जाना है, क्योकि जो ज्ञान है वह आत्मा ही है; 
इसलिये ज्ञान-क्षानीके भेदकों कहने वाला जो व्यवद्वार उसने भी परमार्थ ही कहा है, अन्य 
कुछ नहीं कहा । और परमा्थ का विषय तो कथंचित्‌ वचन गोचर भी नहीं है, इसलिये 
व्यवह्ारनय ही आत्मा को प्रगट रूपसे कहता है, ऐसा जानना चाहिये । ९-१० | 
अब, यह प्रश्न उपरिथत होता हे कि-पहले यह कहा था कि व्यवहार को अंगी- 
कार नहीं करना चाहिये, किन्तु यदि वह परमाथ को कद्दने वाला है तो ऐसे व्यवहार को क्यों 
अंगीकार न किया जाये ? इसके उत्तर रूपमें गाथासूत्र कहते हैः-- 
ह गाथा ११ 

अन्वयार्थ:--] व्यवहार! ] व्यवहारनय [ अचूतार्थ। ]) अभूतार्थ है 
[ तु ] और [ शुद्धनयः ] शुद्धनय [ शूतार्थः ] भूतार्थ है, ऐसा [ द्शितः ] 
ऋषीश्गेंने बताया है; [ जीव! ] जो जीव [ भूतार्थ ] मूतार्था [ आश्रितः ] 
आश्रय लेता है वह जीव [ खत्दु ] निश्चये ( वास्तवमें ) [ सम्यग्दष्टिः ] सम्यग्दृष्ट 
[_ मचति |] है। 

टीकाः- व्यवह्दारनय सब ही अभूताथ है, इसलिये वह अविद्यमान, असत्य, 


अथको अभूत, अथको प्रगट करता है; शुद्धनय एक ही भूताथ दोनेसे विद्यमान, सत्य, भूत, 
अथको प्रगट करता है यह बात दृष्टान्तससे बतलाते हैं:-जैसे प्रबल कीचड़के 


व्यवहारनय अभूताथे द्शित, शुद्धनय भूताथ हे । 
भूताथे आश्रित आतमा, सदृष्टि निश्चय होय है ॥११॥ 


श्र “- संमयसार -- 


ग्रवस्य पयसोनुभवितारः पुरुषाः पंकपयसोर्थिवेकमकुरवंतो बहवोनथमेव तदसुभवंति । 
फेनिच स्व॒कर विदी्णकतकनिपातमात्रो पजनितपंकपयो विवेकतया स्वपुरुषकाराविर्भा 
वितसहजैकार्थमावत्वादर्थमेव तमलुभवंति । तथा प्रवलकमसंचलनतिरोहितसहजैक- 

यकभावस्यात्मनोज्लुभवितारः पुरुषा आत्मकमंणोर्विवेकमकुतोी व्यवहारविमों 
दितहदयाः प्रश्नोतमानभाववश्वरूप्य॑ तमनुभवंति। भृूताथद्शिनस्तु स्वमतिनिपाति- 
तघुद्धनयानुवरी धमात्रो पजनितात्मकम विवेकतया स्वपुरुषाकाराविर्भावितसहजैकज्ञाय क- 
स्वभावत्वात प्रधोतमानैकज्ञायकमावं तमचुभवंति । तदत्र ये धृताथमाश्रयंति त एव 


लन्ड 





मिलनेसे जिसका सट्दज एक निर्मल भाव तिरोभूत (आच्छादित) दोगया है, 
ऐस जल्ञका अनुभव करने वाले पुरुप-जल और कीचढ़का विषेक न करने वाले ( दोनोंके 
भेदफो न समझने वाले ) -बहतसे तो उस जलको मलिन द्वी अनुभवते है, किन्तु कितने ही 


पपने हाथसे डाले हुवे कतब फल के पड़ने मान्नसे उत्पन्न जल़कादवके विवेकतासे अपने 
पुरुषार्थ द्वारा आविभू त किये गये सहज एक निर्मल भावपनेसे उस जलको निर्मल ही अनुभव 
एरते हैं, इसीप्रकार प्रवल्ल कर्मेके मिलनेसे जिसका सहज एक ज्ञायकभाव तिरोभूत दो गया है, 
ऐसे भरात्माका अनुभव फरनेवाले पुरुष-आत्मा और फमंका विचेक (भेद ) न करनेवाले, 
प्यवट्रार्से विमोहित हृदयवाले तो उसे ( आत्माकोी ) जिसमे भावोकी विश्वरूपता ( अनेक- 
रूपता ) प्रगट है ऐसा अनुभव करते हैं, किन्तु भूतारथदर्शी ( शुद्धनयको देखने वाले ) अपनी 
युद्धिसि ठाले हुवे शुद्धनयके अनुसार बोध द्वोने मात्रसे उत्पन्न आत्म-कमके विवेकतासे, अपने 
पुरुपाथ द्वारा आविभू त किये गये सहज एक ज्ञायक रघभावत्वके कारण उसे ( आत्माको ) 
झिममें एफ शायक्भाव प्रकाशमान है ऐसा अनुभव बरते हैं। यहाँ, शुद्धय कतकफलके 
स्थानपर है हसलिये जो शुद्धनयका आश्रय लेते है वे ही सम्यक्‌ अवलोकन करनेसे सम्यग्दृष्टि 
हैं, दूसरे ( जो 'अशुद्धनयका सवंधा आश्रय लेते हैं वे ) सम्यम्दृष्टि नहीं हैं। इसलिये फर्मोसे 
भिन्न झ्ात्माके देखने वाक्नोफो व्यवद्टार नय अनुसरण करने योग्य नहीं है । 

भावार्थ “बढ़ा व्यवहार नयको शअभूताथ, और शुद्धनयको भूतार्थ कद्दा है। जिसका 
दिपय विद्यमान न हो, असत्याथ हो उसे अभूताथ कहते हैं | ज्यवदह्वारनयको अभूता्थ कहने 
का आशय यह है कि शुद्ध नयफा विपय अभेद एफाफाररूप नित्य द्रव्य है, उसकी दृष्टिमें 
नंद दिखाई नहीं देता; हसकिये उसकी दृष्टिमें भेद अविध्यमान, असत्याथ ही कहना चाहिये | 
ऐसा ने समम्नना चाहिये कि भेदरूप कोई वस्तु दी नहीं है । यदि ऐसा माना जाये तो जैसे 


दान्स मल वाले भेदरूप अनित्यकों देखकर अपरतु माया स्वरूप कहते हैं और सर्वब्यापक 
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१ सपक्फ्ल-निर्मेली; ( एकत्र भौषधि जिससे कीचए नीचे चेठ जाना दे ) 


-- जीव अजीव अधिकार >>. २५ 


सम्यकू पत्यंतः सम्यग्दएयों भवंति ने पुनरन्‍्ये कतकस्थानीयत्वात्‌ शुद्धनयस्थातः 
प्रत्यगात्मदर्शिमिव्यवहारनयोी नालुसत्तेव्यः ॥११॥ 
अथ्‌ च केषांचित्कदाचित्सोषि प्रयोजनवान्‌ । यत+--- 
हो सुद्धादेसों णायव्यों परणमावदरिस्ीहिं | 
बचहारदेसिदा पुण जे ढ अपरणे टछिदा सादे ।॥१ 
शुद्दः श॒ुद्धादेशो ज्ञातव्यः परमभावदर्शिपिः 
व्यवहारदेशिताः पुनर्य त्वपरमे स्थिता भावे ॥१२॥ 


एक अभेद नित्य शुद्ध ब्रह्मको वस्तु कहते है बैसा सिद्ध हो और उससे सबंथा एकान्त शुद्ध- 
नयके पत्तरूप मिथ्याहृष्टिफा ही प्रसंग आये, इसलिये यहां ऐसा सममना चाहिये कि 
जिनवाणी स्याद्वादरूप है, वह प्रयोनवश नयको मुख्य- गोण करके कहती है । प्राणियो 
को भेद्रूप व्यवहारका पक्ष तो अनादिकालसे ही है, और इसका उपदेश भी बहुधा सब 
प्राणी परस्पर करते है। और जिनवाणीमे व्यवहारका उपदेश शुद्धनयका हस्तावलंबन 
सहायक जानकर वहुत किया है; किन्तु उसका फल संसार ही है | शुद्धनयका पक्ष तो कभी 
आझाया नहीं ओर उसका उपदेश भी विरल है,--वह कहीं कहीं पाया जाता है। इसलिये 
उपकारी श्रौगुरुने शुद्धनयके ग्रहणका फल सोक्ष जानकर उसका उपदेश प्रधानवासे दिया है, 
फि--“शुद्धनय सूताथे है, सत्याथ हे; इसका आश्रय लेनेसे सम्यब्यट्ष्टि हो सकता है; इसे 
जाने बिना जबतक जीव व्यवद्यासे मग्न है तबतक आत्माका ज्ञान-श्रद्धानरूप निम्वय 
सम्यक्त्व नहीं हो सकता” | ऐसा आशय समभना चाहिये॥ ११॥ 
अब, “यह व्यवद्ारनय भी किसी किसीको किसी काल प्रयोजनवान है, स्वधा 
निपेध करने योग्य नहीं है, इसलिये उसका उपदेश है” यह कहते हैं:-- 
गाथा ९२ 
अन्वयार्थ/।-[ परसभावदर्शिक्ति। ] जो शुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान 
हुए तथा पृर्ज्ञान-चारित्रवान दो गये उन्हे तो [ छुद्धादेश+ ] शुद्ध (आत्मा ) का 
उपदश ( झाज्ञा ) करनेतराला [ शुद्धः | शुद्ध [ जञ ग्य हट [पुन ] 
आर [ ये तु ञो जीब [ अपरपे वे ] परम भावभ-आ 





वि श्रद्धा तथा ज्ान 





देखें परम जो भाव उसको, शुद्धनय ज्ञानव्य है । 
ठहरा जु शपपरमसावसे, व्यवहारसे उपदिष्ट है ।१४५॥ 


कु -“ सेमयसार -- 


ये खलुपर्यतपाकोत्तीणजात्यकासंस्व॒रस्थानीयपरम॑ सावमसुभवंति तेषां 
प्रथमह्ितीयाद्यनेकपाकपरंपरापच्यमानका त्तेस्घरासु भवर थानी यापर म भा वा लु भव नशूर 
स्वाच्छुद्द्रव्यादेशितया समुद्योतितास्खलितैकस्वभावैकभावः शुद्धनय एवो परितनेकप्रति- 
वर्णिकास्थानीयत्वात्परिज्ञायमानः प्रयोजनवान्‌ । ये तु प्रथमद्वितीयाद्यनेकपाकपरं- 
परापच्यमानकात्तस्थरस्थानीयमपरम॑ भावमनुभवंति तेषपां पयतपाकोत्तीणजात्यकाक्षे- 
स्व॒रस्थानीयपरमभावानुभवनशूस्पत्वादशुद्वद व्या दे शितयो पद शिंत प्रति विशिष्टे क भा वा - 
नेकभावो व्यवद्वारनयों विचित्रवणमालिकास्थानीयत्वात्परिज्ञायमानस्तदात्वे प्रयी जन- 
वान, तीर्थतीर्थफलयो रित्थमेव व्यवस्थितत्वात्‌ । उक्त च । “जह जिणमय॑ पवजह 


मम लीक. अजीज डा सजीव व ७ >प8 की जब आयी 








चारित्रके प्ूभावकों नहीं पहुँच सके है, सावक अबस्थामे ही-[ स्थिता। ] स्थित हैं वे 
[ उ्यचहारदेशिता) ] व्यवहारद्वारा उपदेश करने योग्य है । 


टीकाः-जो पुरुष अन्तिम पाकसे उतरे हुए शुद्ध स्वएंके समान ( वस्तुके ) उत्कृष्ट 


भायका अनुभव करते हैं, उन्हें प्रथम, द्वितीय आदि अनेक पाकोंकी परम्परासे पच्यमान 
( पकाये जाते हुये ) अशुद्ध स्वण के समान जो अलनुर्कृष्ट-मध्यमभाव हैं उनका अनुभव नहीं 
होता; इसलिये शुद्धदृव्य को कहनेव,ला होनेसे जिसने अचलित-अखण्ड एक्वभावरुप 
एफ भाव प्रगट किया है ऐसा शुद्धनय ही, सबसे ऊपरकी एक प्रतिवर्णिका (स्वर्ण वर्ण ) 
समान दोनेसे, जानने में आता हुआ प्रयोजनवान है । परन्तु जो पुरुष प्रथम, द्वितीय आदि 
अनेक पारकों (तावों ) की परम्परा से पच्यमान अशुद्ध स्वणंके समान जो ( वस्तु का ) 
अनुत्कुष्ट-मध्यम भावका अनुभव करते हैं उन्हें अंतिम तावसे उतरे हुए शुद्ध स्वर्णके समान 
श्धष्र भावफा अनुभव नहीं होता; इसलिये, अशुद्ध दरव्यको कहनेवाला होनेसे जिसने भिन्न 
भिन्न एक एक भाव स्वरूप अनेक भाव दिखाये हैं ऐसा व्यवह्रनय विचित्र अनेक यर्ण- 
मालाफे समान होनेसे, जानने से आता हुआ उस काल प्रयोज्ननवान है | क्‍योंकि तीर्थ और 
मीयके फलाकी ऐसी ही व्यवस्थिति है। ( ज्ञिससे तिरा जाये वह तीर्थ है, ऐसा व्यवहार धर्म 
है। और पार होना उपयहार घर्मका फल है, अथवा अपने स्वरूपको प्राप्त करना तीर्थफल् 
है) अन्यत्र भी यद्दा है क्ि.-- 


शथ्ये “ आचाय पते हू कि हे भव्य जीवो | यदि तुम ज्ञिनमवका प्रवर्ताना करना 

इसे हो तो दपबडार और निश्चय-दोनों नयों को मन छोड़ो क्योकि व्यवद्दारनय के बिना 

सो सी न्यवदार भागा नाश शो जायगा आर निश्चयनयके बिना तत्व ( बखु ) का नाश 
हो! अपरेगा | 


>-- जीव अजीव अधिकार -- १७ 


ता मा बचहारणिच्छुए घुयह । एकेश विणा छिज्ज३ तित्थं अण्णेण उण तच्च ॥! 
भावार्थ -ल्ोकमे सोनेके सोलह वान ( ताव ) प्रसिद्ध है । पन्द्रहर्वे वान तक उसमें 
चूरी आदि परसंग्रोग की कालिमा रहती दे, इसलिये तब्तक वह अशुद्ध कहलाता दे; और 
ताव देते देते जब अन्तिमतावसे उतरता है तब बह सोलहवान या सोटंची शुद्ध सोना कहलाता 
है। जिन्हें सोलहवानवाले सोनेका ज्ञान, श्रद्धान वथा प्राप्ति हुई है उन्हें पनद्रह-चान तकका 
सोना कोई प्रयोजनवान नहीं होता, ओर जिन्हें सोलह-बानवाले शुद्ध सोनेकी प्राप्ति नहीं 
हुई है उन्हें तब तक पन्द्रह-बान तक का सोना भी प्रयोजनवान है । इसीग्रकार यह जीब 
नामक पदाथ है, जो कि पुद्कक्कके संयोगसे अशुद्ध अनेकरूप हो रहा है। उसका, समस्त पर- 
द्रव्योंसे भिन्न, एक ज्ञायकत्व सात्रका-ज्ञान, श्रद्धान तथा आचरणरूप प्राप्ति-यह तीनों जिसे 

गये हैं, उसे पृद्ल्‍ल्ललंयोगजनित अनेकरूपता को कहनेवाला अशुद्धनय कुछ भी प्रयोजन- 
वान (किसी मतलब का ) नहीं हे; किन्तु जहाँ तक शुद्ध भाव की प्राप्ति चढ्ीं हुईं वह्धाँ तक 
जितना अशुद्धनयका कथन है उतना यथापद्वी प्रयोजननवान है। जहाँ तक यथाथ श्ञान- 
श्रद्धानकी प्राप्तिरप सम्यक्दशंच की प्राप्ति नही हुई हो वहाँ तक तो जिनसे यथाथथे उपदेश 
मिलता है ऐसे जिन चचनोको सुनना, धारण करना तथा जिन वचोंको कहनेबाले श्री 
जिन गुरु की भक्ति, जिनविम्वके दशन इत्यादि व्यवह्यार मागमें प्रवृत्त होना 
प्रयोजनवान है | ओर जिन्हेँ श्रद्धान -त्ञान तो हुआ है, किन्तु सान्षात्‌ प्राप्ति नहीं हुई उन्हें 
पूवकथित कार्य परद्वव्य का आलम्बन छोड़नेरूप अगुब्रत-मद्दात्नत का अहण, समिति, गुप्ति 
झौर पंच परमेष्ठीका ध्यानरूप प्रवर्तेत तथा उसी प्रकार प्रवर्तन करनेवालों की संगति एवं 
विशेष जानने के लिये शासतरोंक्रा अभ्यास करना, इत्यादि व्यवहारमागंसे स्वयं प्रव्तेन करना 
झोर दूसरों को प्रवर्तेत कराना- ऐसे उयवहार नयका उपदेश अंगीकार करना प्रयोजनवान है। 
#व्यवह्ारनय को कंथचित्‌ असत्याथे कद्दा गया है; किन्तु यदि कोई उसे सवेधा असत्याथे 
जानकर छोड़दे तो वह शुभोपयोगरूप व्यवद्यारको द्वी छोड़ देगा, और उसे शुद्धोपयीय की 
साक्षात्‌ प्राप्ति तो नहीं हुईं है, इसलिये उल्ठा अशुभोपयोगमे ही आकर, भूष्ट होकर चाहे 
जैसी स्वेच्छालूप प्रवृत्ति करेगा तो वह नरकादियति तथा परम्परासे निगोद्‌ को प्राप्त होकर 
संसार में ही भ्रमण करेगा। इसलिये शुद्धनय का विषय-जो साक्षात्‌ शुद्ध आत्मा हैं उसकी 


प्राप्ति जवतक न हो तबतक उ्यवह्वार भी प्रयोजनवान दै,--ऐसा स्यादूवाद मतमे श्री शुरुओो 
का उपदेश है । 





*$ उ्यवहारनयके उपदेश से ऐसा नहीं समझता चाहिये कि आसन्‍्मा परद्रच्य की क्रिया कर सकता 
है, लेकिन ऐसा समसना कि व्यवद्यरोपदिष्ट शुभभावों को आत्मा व्यवहार से कर सझता है [ और 
डेस उपदेश से ऐसा सी नहीं उमझना चादिये कि शुभभाव करने से आप्पा जुद्धुता दो गास करता है, 
एश्तु ऐसा समाना दि सपहदसाओं शप्तिका अनुसार शुभभाद आये बिना नहीं रहते | 


3 
| 


““ लेसयसार ४ 
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उमयनयविरोधध्य॑सिनि स्थात्पदांके 
जिनवचसि रम॑ते ये स्वयं वांतमोहाः | 
सपदि समयसार ते पर ज्योतिरुच्चे- 
रनवमनयपतच्षाक्षुएणमीक्ंत एवं || ४ ॥ 


इसी 'प्रथझा >लशख्प काउय टीकाकार कहते हैः-- 

झथे +निम्रय और व्यवाार-इन दो नयोके विपयके भेद्से परस्पर विरोध है; 
उस गिरोचका लाश करनदाला भ्यात्-पढसे चिहत जो जिनभगवासका वचन (वाणी ) 
है उसमें जो पुरुष रमते + (प्रचुर प्रीति सहित अभ्यास करते है ) वे अपने आप दी ( अन्य 
फरणके बिना ) मिथ्यात्व कर के उदयका वमन करके इस अतिशयरूप परम ज्योति प्रकाश- 
मान शुद्ध-आत्माजों तत्काल्ष टी देखते ४ | वह समयसाररूप शुद्ध-आत्मा नवीन उत्पन्न नहीं 
हुआ; मितु पहले कमसे आन्छादित था सो बह प्रगट व्यक्तिर्प हो गया है। और वह 
सवंधा पफान्तरूप छुनसके पक्ष तें खण्डित नहीं होता--निर्वाध है। 

भावारथ--जिववचन ( जिनवाणी ) स्थादूवादरूप है। जहाँ दो सयोके विषयक 
विगेव है, लेसे कझ-जों सनरूप होता हे वह असत्रूप नहीं होता, जो एक होता है वह्द 
अनेक नही होता जो नित्य होता है, बह अनित्य नहीं होता जो भेद्रूप होता है वह अभेद्‌- 


रूप नहीं मोता जो शुद्ध होता हे बढ झणशुद्ध नहीं होता, इत्यादि लयोके विपयोमे विरोध है-- 
बर्दा दिनवचन दवा चने विवज्नास सन-असतरूप, एक-अनेकरूप; नित्य-अनित्यरूप, भेद- 
अभदरूप, शुद्ध-अशुटरूप जिसप्रफार विद्यमान वस्तु है उसीप्रकार कहकर विरोध मिटा देता 
है, गससे ऊतपना नहीं करता। जिनबचन द्रव्यार्थिक ओर पर्यायार्थिक-दोनो नयोंमे, 
प्रपोग्ननवश शुद्ध द्रब्याथिकय का मुख्य ऊरके उसे निश्चय कहते हैं और अशुद्ध द्वव्यार्थिकरूप 


पर्यायायिस नयकी साँण झरदे, व्यवहार दाद़ते ८ । +ऐसे जिनवचनमे जो पुरुष रमण करते 


सर 


अप ये ये कम अल: उह अर 
४ हे उम्चुकी कझगत्य कत्मना करते हं-जो असत्यार्थ है, बाधा सहित 
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व्यवहरणनयः स्थाय्द्पि प्रावपदव्या- 

मिह निहितपदानां हंत हस्तावलंधः । 

तदपि परममर्थ चिचमत्कारमात्र 

प्रविरहितमंतः पश्यतां नैष किंचितू | ४ ॥ 

&$ शादूलविक्रीड़ित # 

एकत्ये नियतस्य शुद्धनयतों व्याप्तुयंद्र्पात्मनः 
पूराज्ञानघनस्प दशेनमिह द्र॒व्यांतरेम्यः पृथक । 





नम. कर ली आल अल +लतननननलनसन++ 


टीकाकार इसकी सूचनारूप तीन श्ज्लोक कहते है, उनसे से प्रथम श्लोकमे यह कहते है कि 
व्यवहारनयकोीं कर्थ॑चित्‌ प्रयोजतवान कहा तथापि वह कुछ वस्तुभूत नही हैः-- 











अथः-जो व्यवहारनय है. वह यद्यपि इस पहली पद्वीसें ( जन्न तक शुद्धस्वरूप 
की प्राप्ति नहीं हो जाती तबतक ) जिन्होंने अपना पेर रखा है ऐसे पुरुषोंको अरे रे! हस्ता- 
वल्म्ब तुल्य कहा है, तथापि जो पुरुष चेतन्य-चमत्कारमात्र, परद्रव्य भावोंसे रहित ( शुद्ध- 
नयके विषयभूत ) परम 'अथ को अंतरंगमें अवलोकन करते है उसकी श्रद्धा करते हैं तथा 
उसरूप लीन द्ोकर चारित्रभावको प्राप्त होते है उन्हें यह व्यवद्ारनय कुछ भी प्रयोजनवान 
नहीं है । | 
भावाथेः-शुद्धस्वरूपका ज्ञान, श्रद्धान तथा आचरण होनेके बाद अशुद्धनय 
कुछ भी प्रयोजनकारी नहीं है । 
अब निश्चय सम्यक्त्वका स्वरूप कहते है.-- 
अर्थ:-इस आत्माको अन्य द्रव्योंसे प्रथक्‌ देखना ( श्रद्धान करना ) ही नियमसे 
सम्यक्‌दशन है, यह आत्मा अपने गुण-पर्यायोंसे व्याप्त रहनेवाला है, ओर शुद्धनयसे एकत्व 
मे निश्चित किया गया है तथा पूर्ण ज्ञानघन है । एवं जितना सम्यकदर्शन है. उतना ही 
आत्मा है, इसलिये आचाये प्रार्थना करते है कि “इत्त नवतत्त्वकी परिपाटीको छोड़कर यह 
आत्मा एक द्वी हमें प्राप्त हो ९? 
भावाथः-सव स्वाभाविक तथा नैमित्तिक अपनी अवस्थारूप गुण, पर्याय भेदोंमे 
व्यापनेवाला यह आत्मा शुद्धनय से एकत्वमे निश्चित किया गया है-शुद्धनय से ज्ञाय्क मात्र 
एक आकार दिखलाया गया है; उसे सब अन्य द्रव्यों ओर अन्य द्वव्यों के भावों से अलग. 
देखना, श्रद्धात करमा सो नियम से सम्यकदशन है। व्यवहारनय आत्मा को अनेक भेद- 
रूप कहकर सम्यकृदशन को अनेक भेद्रूप कहता है, वहाँ व्यभिचार ( दोष ) आता है, 


१७ “-- समयसार -+- 


सम्यग्दशनमेतदेव नियमादात्मा च तावानय्य 

तन्युवत्वा नवतच्वसंततिमिमामात्मायसेफीस्तु न। ॥६॥ 
& पनुष्ट्रप 202 

अतः शुद्धनयायत्त प्रत्यग्ज्यो तिश्रकारित ततू। 

नवतस्व॒ग॒तत्वेषि यदेकत्व॑ न छुचति ॥ ७॥ 





निज जजत+ तीर ++ +ल 


नियम नहीं रहता । शुद्धनय की सीमा तक पहुँचने पर व्यभिचार नहीं रहता इसलिये नियम- 
रूप है, शुद्धनयका विपयभूत आत्मा पूर्ण ज्ञानधन है--सर्व लोकाल्ोककी जाननेवाला ज्ञान- 
स्थहुप है। ऐसे आत्मा का श्रद्धानरूप सम्यकदर्शन है। वह कहीं प्रथक्‌ पदाथ नहीं है, 
आत्माका ही परिणाम है, इसलिये आत्मा द्दी है। अतः जो सम्यकदशेन है सो आत्सा हे 
धन्य नहीं | 

यहाँ इतना घिशेष समभना चाहिये कि जो नय है सो श्रतप्रमाण का अंश है, इस- 
लिये शुद्धनय भी श्रुत्प्रमाण का द्वी अंश हुवा । श्रुतप्रमाण परोक्ष प्रमाण दै, क्योकि वश्तु 
फो सचक्षके ्रागमके वचन से जाना है, इसलिये यद्द शुद्धनय सब द्रव्योसे भिन्न आत्मा की 
सव पर्यायों में व्याप्त, पूर्ण चेतन्य केबलज्ञानरूप--स्व लोकालोकको जाननेवाले, असाधा- 
रण चैतन्य धर्मको परोक्ष दिखाता है | यह व्यवहारी छुदूमस्थ जीब आगम को प्रमाण करके 
शुद्दवनय से दिखाये गये पूर्ण आत्माका श्रद्धान करे सो वह श्रद्धान निश्चय सम्यक्दशंत है। 
जब तक केबल व्यवद्दार्नयके विपयभृत जीवादिक भेदरूप तत्वोका ही श्रद्धान रहता हे 
तब तक निश्चय सम्यकदशन नहीं होता | इसलिये आचाये कहते हैं कि इन नवतत्वोकी संतरतति 
( परिपाटी ) को छोड़कर शुद्धनयका चिपयभूत एक आत्मा ही हमे प्राप्त हो; हम दूसरा कुछ 
नही चाहते | यह चीततराग अवस्था की प्रार्थना है, कोई नयपक्त नहीं है । यदि सबंधा नयोंका 
पद्पात ही हुआ करे तो मिथ्यात्व ही है। 

यहाँ कोई प्रश्न करता है, क्--आत्मा चेतन्य है, मात्र इतना ही अनुभवमें आये तो 
इससी श्रद्धा सम्यक्दशन है या नहीं ? उसका समाधान यह हैः--नार्तिकाक्ो छोड़कर सभी 
मतबाले आत्माको चेतन्य मात्र मानते हूँ; यदि इतनी ही श्रद्धा को सम्यक्दर्शन कहा जाये 
* ने सपझे सम्यय्त्व सिद्ध हो जायेगा, इसलिये सर्वेज्षकी वाणीमे जैसा सम्पूर्ण आत्माका स्व- 
रूप यहा हू बैसा अद्वान द्वोनेस ही निश्चय सम्यफ्त्व होता है, ऐसा समझना चाहिये । 
.. श्रव, टीडाकार-आधार्य निम्न लिखित श्लोक मे यह कहते हैं कि-तत्पश्चात्‌ शुद्धनय 
५ शापीन, सब द्रस्यों से भिन्न भात्मय्योति प्रगट हो जाती हैँ!:-- 

पर्थ-+वापश्ान शुद्धनपे आ्राधीन जें। भिन्न आत्मब्योति है वह प्रगठ द्ोती है कि 
हे नबनसतों सें प्रात दीने पर भी अपने एड्स्व को नहीं छोड़वी । 


जननी जा. नन्‍जण-+ ० जी ऑओतल+3>++लन ०००५५-+०--०४फ०न्‍म-न नीीभाजनकन जम, 


“- जीव अज्ञीव अधिकार -- 2९ 


चयत्थेणालिगदा, जीवाजीचा य/पुण्णपाव थे | 

आसवसंचरणिज्नरबधों मोक्‍्खों थ सम्मतक्त ॥११॥ 
भूतार्थनामिगता जीवाजीदो च पुण्यपाप॑ च | 
आध्ववसंवर निजरा वंधों मोक्ष सम्यवत्व ॥१३॥ 


अमृनि हि जीवादीनि नवतत््यानि भूतार्थनामिगतानि सम्यग्दशन संपद्य॑त 
एवामीपु तीथंप्रवत्तिनिमित्तमभूताथेनयेन व्यपदिश्यमानेषु जीवाजीवपुणयपापाखब- 
संवरनिजराबंधमोक्षलक्षरेषु नवतच्वेष्वेकत्वच्योतिना भूताथनयेनैकत्वग्ुपानीय शुद्ध 
नयत्वेन व्यवस्थापितस्थात्मनोलुभूतेरात्मख्यातिलक्षणायाः संपद्यमानत्वात्तत्र वि- 
कायविकारकोभयं पुण्य तथा पाप॑ । आखाव्याखावकोभयमाखवः, संवायसंवारकोभर्य 








भावाथः-नवतत्वो में प्राप्त हुआ आत्मा अनेकरूप दिखाई देता है; यदि उसका 
भिन्न स्वरूप विचार किया जाये तो वह अपनी चेतन्यचमत्कारसात्र ष्योति को नहीं 
छोड़ता ॥ १२॥ 

इसप्रकार ही शुद्धनय से जानना सो सम्यकक्‍त्व है, यह सूत्रकार इस गाथामें कहते हैं:- 

गाथा १३ 

अन्वयार्थ:--[ मूतार्थन अभिगता | भूतार्थनयसे ज्ञात [ जीवाजीचो ] 
जीव, श्रजीव [ च ] ओर [ पुण्यपाप ] पुण्य, पाप [ च ] तथा [ आसत्रवसंवर- 
निजरा। ] आस््र, सवर, निज [ बंध! ] बन्धच [च ] ओर [ मोक्ष) ] मोक्ष 
[ सम्यक्त्वम्‌ ] यह नव्रतल सम्यक्त्व है ॥ 

टीकाः- यह जीवादि नवतत्व भूताथनयसे जाने हुवे सम्यग्द्शन ही है ( यह नियम 

कह्दा ); क्योंकि तीथ की ( व्यवहार धमकी ) प्रवृत्तिके लिये अभूताथ ( व्यवद्दार ) नयसे कह्दा 
जाता है ऐसे नवतत्द--जिनके लक्षण जीव, अजीव, पुएय, पाप, आखव, संवर, निजरा, बंध 
ओर मोक्ष हैं-उनसमे एक्त्व प्रगट करनेवाले भूतार्थनयसे एकत्व प्राप्त करके, शुद्धनयरूपसे 
स्थापित आत्मा की अनुभूति-जिसका लक्षण अआत्मख्याति है-वह प्राप्त होती है ( शुद्धनयसे 
नवतत्वों को जानने से आत्मा की अनुभूति होती है,इस हेतु से यह नियम कट्दा है ) वहाँ, 
विकारी होने योग्य और विकार करनेवाल्ञा-दोनों पुण्य है तथा दोनों पाप हैं; आ्रासव होने 
भूता्थंसे जाने अजीब जीव, पुण्य पाप ₹ नि्जरा । 
आखबव संवर बंध मुक्ति, थे हि समकित जानना ॥११॥ 


ड४ “--“ समयसार ० 


संबरः निर्जयनिर्जर्कीभय तिजरा वंध्यवंधकोभय बंध! मोच्यमोचकोमयं मोक्ष! । 
स्वयमेंऊस्य पुययपापासवसंवरनिजराबंधमोत्षालुपपत्ते! | तदुभयं च जीवाजीवाबिति | 
पहिह्प्या नवत्ान्यग्रनि जीवपुद्दलयोरनादिवंधपर्यायमुपेत्येकत्वेनालुभूयमानतायां 
भृतार्थानि, अथचैकजीवद्रव्यस्वभोवपुपेत्यानुभूयसानतोयामसूताथोनि । ततोअ्भीषु 
नवतलेपू भृतार्थनयेनेकी जीव एवं प्रद्योतते । तथांतच्ष्व्या ज्ञायको भावो जीवो 
जीवम्य विकारहेतुरजीवः । केवलजीवविकाराश्र प्रुण्यपापास्रवसंवरनिजराबंधमोक्ष- 
लक्षणा;, केबलाजीवविकारहेतवः पुएयपापासवर्सवरनिजराबंधमोक्षा इति । नवतत्वा- 
न्वम्नन्यपि जीवद्रव्यस्वभावमपोद्य स्वपस्पत्ययेकद्रव्यपर्यायत्वेनालुभू यमानतायां भूता- 
धानि, अथ च सकलक्रालमेवास्खलंतंतमेक॑जीवद्रज्यस्वभावमुपेत्यालु भूयमानताया- 











योग्य और आख्रव करनेवाला दोनो आख्व है, संवररूप होने योग्य (संबाय ) और संबर 
करनेव।ला ( संवारक )--दोनो सबर है, निर्जरा होनेके योग्य और निजेरा करनेवाला-दोनो 
निजेरा हैं, बंधने के योग्य और वन्धन करनेवाल्ा-दोनो बंध है, और मोक्ष होने योग्य तथा 
मोक्ष करमेवाला--दोनो मोक्ष हैं; क्योकि एक के ही अपने आप पुण्य, पाप, 'आसचब, संवर, 
निजरा, बंध, मोक्षकी उपपत्ति ( सिद्धि ) नहीं बनती। वे दोनों जीव और अजीब हैं 
( अर्थात्‌ उन दो में से एक जीव है और दूसरा अजीब । ) 
बाह्य ( स्थूल ) दइृष्टिसे देखा जाये तो--जीव-पुद्ूलकी अनादि बंध पर्यायके समीप 
जाकर एफरूपसे अनुभव करने पर यह सबतत्व भूताथ हैं, सत्याथ है, और एक जीव द्र॒व्यके 
गयभावफे समीप जाकर अनुभव करनेपर वे अभूताथ है, असत्याथ है; ( वे जीवके एकाकार 
स्वरूपमें नहीं # ) इसलिये इन नव तत्वोमे भूताथेनयसे एक जीव ही प्रकाशमान है। इसी- 
प्रसार अन्तर प्टिमे देखा जाये तो-ज्ञायकभाव जीव है और जीवके विकारका हेतु अजीब है; 
ओर पुर्य, पाप, आख्रव, संवर, निजरा, बंध तथा मोक्ष जिनके लक्षण हैं, ऐसे केवल जीवचके 
विकार हैं ओर पुएय, पाप, आख्व, संवर, निजेरा, बंच तथा मोक्ष विकारहेतु केवल अजीब 
2 ऐसे यह नवतत्व, जीव द्रव्यके स्वभावकों छोड़कर, स्वयं ओर पर जिनके कारण है ऐसे 
[क द्रव्यकी पर्यायोह़े रुपमें अनुभव करने पर भृताथ हैं और सर्च कालमे अस्खलित एफ 
दे द्ब्यड़े स्वभावफे समीप जाकर अनुभव करनेपर वे अभूताथ हैं-असत्याथ हैं | इसलिये 
ने सवनत्वोम भताथनयसे एक जीव दी प्रफाशमान है । इसप्रहार यह, एकत्वरुपसे प्रकाशित 
जा एुओ शुद्रनयकपसे अनुमत्र जिया जाता है । और ज्ञो यह अनुभूति है सो अआत्मख्याति 
धआात्मा घान ) ही है, ओर जो आत्मस्याति हैं सो सम्यकदशंन ही है। इसप्रकार 
पद सगे ऋयन निर्दोष टै-बाघा रहित है। 
भावाथ-“ इन नवतस्में, शुद्धनयसे देखा जाये तो जीव ही एक चैतन्य-चमत्कार 


रु ड हू 


श्ल्श के 


-- जीव शअजीव धधिकार “+ ३ 


मभूतार्थानि | ततो>मीष्वपि नवतच्वेषु भ्ूताथनयेनैको जीव एवं प्रयोतते । एवमसा- 
वेकत्वेन योतमानः शुद्धनयत्वेनानुभूयत एवं । यात्वनुभूति! सात्मख्यातिरेवात्म- 
ख्यातिस्तु सम्यग्दशनमेवेति समस्तमेव निरवर्य । 


४8 मालिनी ४ 
विरमिति नवतखच्छन्नमुन्नीयमान 
कनकमिव निमग्नं वर्शमालाकलापे । 
अथ सततविविक्त रृश्यतामेकरूप॑ 
प्रतिपद्मिदमात्मज्यो तिरुयोतमानम्‌ ॥८॥ 


मात्र प्रकाशरूप प्रगट हो रहा है, इसके अतिरिक्त भिन्न भिन्न नवतत्व कुछ भी दिखाई नहीं 
देते। जबतक इसप्रकार जीव त्तत्वकी जानकारी जीवको नहीं है तबतक वह व्यवहारदृष्टि है, 
भिन्न भिन्न नवतत्वोंको मानता दै। जीव-पुद्टलकी बंधपर्यायरुप दृष्टिसे यह पदाथ भिन्न भिन्न 
दिखाई देते है; किन्तु जब शुद्धनयसे जीव-पुद्लका निज स्वरूप भिन्न भिन्न देखा जाये तब वे 
पुए्य पापादि साततत्व कुछ भी वस्तु नहीं है; वे निमित्त नेमित्तिक भावसे हुए थे इसलिये जब 
वह्द निमित्त-नैसित्तिक भाव मिट गया तब जीच पुद्टल भिन्न भिन्न दहोनेसे अन्य कोई वस्तु 
( पदार्थ ) सिद्ध नहीं हो सकती । पस्तु तो द्रव्य है, और द्रव्यका निज भाव द्रव्यके साथ दी 
रहता है तथा निमित्त नेमित्तिक भावका अभाव ही द्ोता है, इसलिये शुद्धनयसे जीवको 
जाननेसे हो सम्यक्द्शनकी प्राप्ति हो सकती है। जब तक भिन्न भिन्न नव पदार्थोंकों जाने 
ओर शुद्धनयसे आत्माको न जाने तब तक पर्यायबुद्धि है । 


हाँ इस अथका कलशरूप काव्य कहते है :-- 


अथः-इसप्रकार नवतत्त्वोंमें बहुत समयसे छिपी हुई यह आत्मण्योति शुद्धनयसे 
बाहर निकालकर प्रगट की गई है, जेसे वर्णोंके समूहमें छिपे हुए एकाकार रबरण्ण को बाहर 
निकालते हैं। इसलिये अब हे भव्य जीवो | इसे सदा अन्य द्रव्योंसे तथा उनसे होनेवाले 
नैभित्तिक भावोंसे भिन्न, एक्रूप देखो । यह (ज्योति ), पद पद पर श्र्थात्‌ प्रत्येक पर्यायमें 
एक रूप चित्वमत्कारमात्र उद्योतमान है। 


भावाथः--यह आत्मा सर्वे अवस्थाओंमें विविध रूपसे दिखाई देता था, उसे शुद्ध- 
नय ने एक चेतन्य--चमत्कार-सात्र दिखाया है; इसलिये अब उसे सदा एकाफार ही अनुभव 
करो, पर्यायबुड्धिका एकांत मत रखो ऐसा श्रीगुरुओंका उपदेश है । 
ध, 


ट्र्् “- सेसयसार “- 


अधैबमेकसत्वेन ब्योतमानस्पात्मनोडअधिगमोपायाः प्रमाणनयनिक्षेपा। ये ते 
जल्वभूतार्थास्तेषप्ययमेक एवं भ्रताथः । प्रमाण तावत्परोह्ध प्रत्यक्ष च तत्रोपात्तानु 
पापरदारेण प्रवत्तमान परोक्ष केवलात्मप्रतिनियतत्वेन प्रवत्तमान प्रत्य्ञ च तु 
यमपि प्रमाव्माणप्रमेयभेदस्पानुभूयमानतायां भ्ुताथमथ च उ्युदस्तसमस्तमेदैक- 
जीवस्व॒भावस्थानुभूयमानतायामभूताथ । नयस्तु दृव्याथिकः पर्यायाथिकश् । तत्र 


टीका" भव, जैसे नवतत्वोंमे एक जीवको ही ज्ञानना भूताथ कह्दा है, उसी 
प्रकार एफरुपसे प्रकाशमान आत्माके अधिगमके डपाय जो प्रमाण नय, निछेप हैं वे भी 
निश्चयसे अमभूताथ हैं, उनमे भी यह आत्मा एक ही भूताथे है ( क्योंकि ज्ेय और वचनके 
भेदोंसि प्रमागादि अनेक भेदरूप होते हैं ) उनमेसे पहले, प्रमाण दो प्रकारके हैं-परोक्ष 
ओर प्रत्यक्ष । 'उपात्त और अनुपात्त पर (पदार्थों) द्वारा प्रवर्ते वह परोक्ष है और 
केवल आत्मासे ही प्रतिनिश्चितरूपसे प्रवृत्ति करे सो प्रत्यक्ष है| ( प्रमाण ज्ञान है; वह ज्ञात 
पाँच प्रकारका दै-मति, श्रत, अवधि, मन.पर्यय और केवल | उनमेसे सति ओर श्रतज्ञान 
परोक्ष हैं, प्रवधि और मनःपर्ययज्ञान विकल-प्रत्यक्ष हैं. और केवलज्ञान सकत्-प्रत्यक्ष है 
श्सलिये यह दो प्रकारके प्रमाण हैं । ) वे दोनो प्रमाता प्रमाण, प्रमेषके भेदका अनुभव 
फरनेपर तो भूताथे हैँ, सत्वाथ हैं, और जिसमे सबंभेद गौण दो गये हैं, ऐसे एक जीवके स्व- 
भाषफा अमुभव फरनेपर वे अभूृताथ हैं, असत्याथ हैं । 


य दो प्रकारफे ह--द्रव्याथिक और पर्यायार्थिक | वहां द्रव्य-पर्यायस्वरूप बस्तुमें 
द्रब्मफा मुस्पतासे अनुभव कराये सो द्रव्यार्थिककय है ओर पर्योयका मुख्यतासे अनुभव 
फ्राये सो पर्यायाधिकनय है । यह दोनो नय द्रव्य ओर पर्यायका, पर्यायसे ( भेदसे, ऋरमसे ) 
समनुभव करने पर तो भुताथ हू, सत्याथ है; ओर द्रव्य तथा पर्याय दोनोसे अनालिगित 
('पार्ल्गिन नहीं किया हुवा ) शुद्ध वस्तु मात्र जीवके ( चैतन्यमात्र ) स्वभावका अनुभव 
दरनेपर ये अभुताय 7, असत्याथ हैं | 


निर्ेपके चार भेद ह॑, नाम, ग्थापना, द्रव्य और भाव । वसस्‍्तुमे जो गुण न हो उस 
>े मामसे ( न्‍्यवहारफे जिये ) वस्तुकी संज्ञा करना सो नाम निक्षेप है। यह, वह है? 
संप्रशआस धन्य बन्तुमे अन्य वम्तुका प्रतिनिधित्व स्थापित करना ( प्रतिमारूप स्थापन करना ) 
गे स्थापना निक्षेप है। वतमानसे अन्य अर्थात अतीत अथवा अनागत पर्यायसे वस्तुको 


९ 


कक 


है रु 


६ शराशस्प्राप्त, ( टम्क्रिय, मन हस्यारि वास परपदार्थ हैँ ) 2 अनुपात्-नप्राप्त; ( प्रकाश, उपदेश 
हद 5 नुपाव परपटारथ है ) 


-- जीव अजीव अधिकार -- ३३४ 


द्रव्यपर्यायात्मके वस्तुनि दज्यं मुख्यतयासुभावयतीति द्रव्यार्थिक), पर्याय सुख्य- 
तयानुभावयत्तीति पर्यायाधिकः, तदुभयमपि द्रव्यपर्याययो! पययिणालुभूयभानतायां 
भूताथ | अथ च॒ द्रव्यपर्यायानालीढ्शुद्धवस्तुमात्रजीवस्वभावस्यानुभूयमानतायाम- 
भूतार्थ | निश्षेपस्तु नाम स्थापना द्रव्य भावश्र । तत्रातदूगुणों वस्तुनि संज्ञाकरण 
नाम | सोयमित्यन्यत्र प्रतिनिधिव्यवस्थापनं स्थापना। वत्तेमानतत्पयायादन्यद्‌ 
द्रव्य, वत्तेमानतत्पर्यायों भावस्तच्वतुष्टयं स्वस्वलक्षणवैलक्षण्येनानुभूयमानतायां 
भूतारथ। अथ च निर्विलक्षणस्वल॒क्षण कजीवस्वभाषस्थालु धूयमानतायामभूताथ 
अधैवममीपु प्रमाणनयनिक्षेपेष॒ भृताथत्वेनिकी जीव एवं प्रद्योतते । 
& मालिनी #& 
उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाण 
क्चिदपि च न विद्यो याति निक्षेपचक्रम्‌ । 


वतमानमें कहना सो द्रव्यनिक्षेप है । वतमान पर्यायसे वस्तुकी व्तमानसे कहना सो भाव- 
निक्षेप है | इन चारो निक्षेपोंका अपने अपने लक्षणभेद्से ( विलक्षणरूपसे-भिन्नभिन्नरूपसे ) 
अनुभव किये जानेपर वे भूताथ है, सत्याथे है और भिन्न लक्षणसे रद्धित एक अपने चैतन्य 
लक्षणरूप जीव स्वभावका अनुभव करनेपर वे चारों ही अमभूताथ हं--असत्याथथ है। इसप्रकार 
इन प्रमाण, नय, निज्षेपोंमे भूताथरूपसे एक जीव दी प्रकाशमान है । 
भावा्थ/-इन प्रमाण, नय, निक्षेपोका विस्तारसे कथन तदूविषयक अंथोंसे जानना 

घाहिये। उनसे द्रव्यपर्यायस्वरूप वस्तुकी सिद्धि होती हे । वे साधक अवस्थास तो सत्याथ हो 
हँ--प्योंकि वे ्ञानके द्वी विशेप हैं | उनके बिना बस्तुकों चाहे जैसे साधा जाये तो विपयेय दो 
जाता है | अवस्थानुपतार व्यवहारके अभाव की तीन रीतिरयाँ हैँ--प्रथम अवस्थामे प्रमाणादि 
से यधाथ परतुको जानकर ज्ञान श्रद्धानकी सिद्धि करना | ज्ञान-श्रद्धानके सिद्ध होनेपर श्रद्धानक्े 
लिये प्रमाणदिकी कोई आवश्यक्ता नहीं है । किन्तु अब यह दूसरी अबस्थामें प्रमाणादिके 
आालस्मनसे विशेष ल्ान होता है, ओर राग-हेप-मोह कमंका सर्वथा अभावरूप यथास्यातत 
चारिन्र प्रगट होता है; उससे केवल्ञज्ञानकी प्राप्ति दोती है | केवलक्षान होनेके पश्चात्‌ प्रमाणा- 
दिका आलम्पन नहीं रहता । तत्पश्चानू तीसरो साक्ञात्‌ सिद्ध अवस्था है, वहाँ भी कोई 
भालंवत नहीं है| इसप्रकार सिद्ध अवस्थासें प्रमाण, नय, निन्षेपक्ता अभाव ही है । 

इस अथका कलशरूप श्लोक कहते हैं:-- 

झ्धः--भाषचाये शुद्धनयका अनुभव करके कहते ४ क्ि--इन समस्त भेदोंकी गौण 
करनेबाला जो शुद्धभयका विषयभूत चेतन्व-चमत्कारमान्न तेज.एस आात्मा है. उसका अनुभव 





१5 - संमयसार -+ 


क्रिमपरमभिदध्मो धाप्लि सर्वकपे5स्मि- 
ऋनुभवप्ुपयाते भाति न देतमेव ॥९॥ 
# उपजाति ४६४ 
आत्मस्वसाव परमावभिन्न- 
मापूणमाद्यतविमुक्तमेकम्‌ । 

होनेपर नयोकी लद्दभी उद्ति नहीं होती, प्रमाण अस्त हो जाता है, और निक्षेपोका समूह 
कहाँ चक्षा जाता है सो हम नहीं जानते,-इससे अधिक क्‍या कहें? द्वत हो प्रतिभासित 
नहीं होता । 

भावार्थ--भेदको अत्यन्त गौण करके कद्दा है कि--प्रमाण, नयादि भेदकी तो बात 
ही कया ; शुद्ध अनुभवके होनेपर हेत ही भासित नहीं होता एकाकार चिन्मान्न ही दिखाई 
देता हे । 

यहाँ विज्ञानाह्नेतवादी तथा वेदान्ती कहते हैं कि--अन्तमे परमाथरूप तो अद्वेतका 
ही अनुभव हुआ, यद्दी हमारा मत है; इसमे आपने ण्शिप क्या कह्दा ? उत्तर--तुम्द्दारे मतमे 
संधा झद्ठेत माना जाता है | यदि स्वेथा अद्वेत माना जाये तो बाह्य वस्तुका अभाव हो हो 
जाये. 'भोर ऐसा अभाव प्रत्यक्ष विरुद्ध है । हमारे सतमे नयविपक्षा हे जो कि वाह्म वस्तुका 
क्षोप नहीं फरती । जब शुद्ध अनुभवसे विकल्प मिट जाता है तब आत्मा परमानंदको प्राप्त 
होता है, इसलिये अमुभव करानके लिये यह कटद्दा है कि--“शुद्ध अनुभवमे हेत भासित नहीं 
हता ।” यदि बाह्य वस्तुका ज्ञोप किया जाये तो आत्माका भी लोप दो जायेगा और शून्यवाद 
फा प्रसंग आयेगा। इसलिये जसा तुम कद्दते हो उसप्रकारसे वम्तुस्वरूपकी सिद्धि नहीं हो 
सकती और वस्तुग्धरूपकी यथार्थ श्रद्धाके विना जो शुद्ध अनुभव किया जाता है वह भी 
मिथ्यारुप है, शुन्यका प्रसंग होनेसे तुम्दारा अनुभव भी आकाश-कुसुमके अनुभवके 
समान है । 

आगे शुद्धनयका उदय होता है उसकी सूचनारूप यह श्लोक कहते हैँ--- 

धथेः- शुद्धनय आत्म म्वभावकों प्रगट करता हुआ उदयरूप द्ोता है। वह आत्स- 
स्पभावकों परद्रव्य, परद्रव्यके भाव तथा परद्रव्यके निमित्तसे होनेवाले अपने विभाव-ऐसे 
परभावसे भिन्न प्रगट करता है। और वह, आत्मस्वभाव सम्पूर्णरूपसे पूर्ण है--समरत 
लोफाज्ञोक्का शाता है-ऐसा प्रगट ऊछरता है; (क्योकि ज्ञानमें भेद कर्म 
संयोगसे हैं, शुद्धनथमे ऊर्म गौण है । ) और वह, आत्मस्वभावकों आदि अंतसे रहित प्रगट 
कयता हूँ ( 'प्र्योत ऊिसी श्रादिस लेबर जो किसीसे उत्पन्त नहीं किया गया, और कभी भी 
क्सीसे जिसका विनाश नदी होता, ऐस पारिणामिक भावकी प्रगट करता है । ) और बह, 


-- जीव अजीव अधिकार -- डर 


विलीनसंकल्पविकल्पजालं 
प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोभ्युदेति ॥१०॥ 
जो पस्सदि अप्पाणं, अबदुपुट्टं अएण्णयं णियद | 
अविसेसमसंज़॒त्तं, त॑ सुद्धणयं विधाणीहि ॥१४॥ 
यश पश्यति आत्मान अबद्भस्पृष्मनन्यक नियतम्‌ । 
अविशेषमसंयुक्त त॑ शुद्धनय॑ विजानीहि ॥ १४॥ 
या खल्वबद्धस्पृष्टस्थानस्यस्प नियतस्याविशेषस्यासंयुक्तस्य चात्मनोब्लुभूतिः 


स शुद्वनयः सात्वनुभूतिरास्मेवेत्यात्मेक एवं प्रयोतते । कर्थ यथोदितस्यात्मनोलु- 
भूतिरिति चेद्रद्रस्पृश्त्वादीनामभूताथत्वात्तवाहि--यथा खलु बिसिनीपत्रस्थ सलिल- 


आत्मरवभावको एक-सव सेदभावोंसे ( हेतभावोंस ) रहित एकाकार-प्रगट करता है, और 
जिससें समस्त संकल्प विकल्पके समूह विज्ञीन दो गये हैं ऐश्ला प्रगट करता है. ( द्रव्य- 
कर्म, भावकरम, नोकम आदि पुद्ल द्रव्योंमें अपनी कल्पना करना सो संकल्प है, और श्लेयोंके 
भेदसे ज्ञानमें भेद ज्ञात होना सो विकल्प है।) ऐसा शुद्धनयप्रकाशरूप होता है ॥ १३ ॥ 

उस शुद्धनयको गाथासूत्रसे कहते हेः-- 

गाथा १४ 

अन्वयार्थ/-[ थः ] जो नय [ आत्म्ान ] आत्माको [ अषद्धस्एथ | 
बन्धरहित और परके स्पशैसे रहित [ अनन्यक्क | भन्‍्यत्व रहित | नियत ] चला- 
चलता रहित [ अविदोष ] विशेष रहित [ असंयुक्तं ] अन्यके संयोगसे रद्दित,-ऐसे 
पाँच भावरूपसे [ पश्यति ] देखता है [ ते ] उसे हे शिष्य ! तू | झुद्धनय ] 
शुद्धनय | विजानीहि ] जान | 

टीकाः-निश्चसे अबद्ध, अस्पष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष ओर असंयुक्त-ऐसे 
आत्माकी अनुभूति शुद्धनय है, और वह अनुभूति आत्मा द्वी है, इसप्रकौर आत्मा एक दी 
प्रकाशमान है। ( शुद्धनय, आत्माकी अनुभूति या आत्मा सब एक ही हैं, अत्षग नहीं। ) 
यहाँ शिष्य पूछवा है कि जैसा ऊपर कहा है वेखे आत्माकी अनुभूति कैसे हो सकती है ! 


अनबद्धरपृष्ट अनन्य अरु, जो नियत देखे आत्मको । 
अविशेष अनसंयुक्त उसको शुद्धनय तू जानजो ॥१४॥ 


ईघ -- समयसार -- 


निमग्रस्य सलिलस्पृष्टस्वपयविणालुभूयमानतायां सलिलस्पृष्टत्व॑भूताथमप्येकांततः 
सलिलास्पृश्य॑बिसिनीपत्रस्वभावशुपेत्यानुभूयमानतायामभूताथ । तथात्मनोनादि 
पड़स्य बद्धस्पएत्वपयायंणानुभूयभानताया पद्धररणत्व भूताथमप्येकांततः पुददला- 
सम्यमात्मखभाषमृपंत्यानुभूयमानतायामभूताथ | यथा च मसात्तकाया। रककरी र- 
ककरीकपालादिपययिणानुभूयमानतायामन्य्ल॑ भूताथमपि सबंतोप्यस्खलंतसेक॑ 
मृत्तिकास्वभावमुपेत्यानुभूयमानतायामभूताथ तथात्मनो नारकादिपययिणालुभूयमान- 
तायामन्यत्व॑भताथमपि सबंतोप्यस्ख॒लंतमेकमात्मस्वभांवमुपेत्यालुभूयमानतायाम- 
उसका समाधान यह दैः-बद्धस्प्त्व आदि भाव अभूताथ है इसलिये यह अनुभूति दो सकती 
है । इस बातको दृष्टान्ससे प्रगट करते दै--जैसे कमलिनी-पत्र जलमे डूबा हुआ हो तो उसका 
जकसे स्पर्शित होनेरूप अवस्थासे अनुभव करनेपर जलसे स्पर्शित द्दोना भूताथ दै-सत्याथे 
है,-तथापि जलसे किचित्‌ मात्न भी न स्पर्शित होने योग्य कमलिनी--पतन्रके स्वभावके समीप 
जाफर अनुभव करने पर जलसे स्पशित द्वोना अभूतार्थ है-असत्याथ है; इसीप्रकार अनादि 
फालसे बंघे हुवे आत्माका, पुद्नल कर्मोसे बंधने-स्पशित होनेरूप अवस्थासे अनुभव करने पर 
वद्धण्मष्टता भूता्थ है-सत्याथ है, तथापि पुदूगलसे क्रिचित्‌मात्र भी स्पशित न दवोने योग्य 
घरात्मस्भभावके समीप जाकर अनुभव करनेपर बद्धस्ृष्टता अभूताथ है,--असत्याथ है । 

तथा जेसे मिट्टी का, ढक्कन, घड़ा, भारी इत्यादि पर्योयोसे अनुभव करने पर अन्य- 
त्व भूवार्थ ई--सत्याथथ है, तथापि सर्चत्तः अस्खलित ( सर्च पर्याय भेदोसे किचित्‌ मात्र भी 
भेदरूप न होने वाले ऐसे ) एक मिदट्टीके स्वभावके समीप जाकर अनुभव करनेपर अन्यत्व 
सभृताथ है-असत्याथ है;इसीप्रफार आत्माका,नारक आदि पर्यायोसे अनुभव करनेपर (पर्यायोंके 
'बन्य-अन्यरूपसे ) अन्यत्व भूता्थ है-सत्याथ है, तथापि स्वतः अस्खलित ( सच पर्याय 
भेदोसे किचित मात्र भेदरूप न होनेवाले ) एक चेतन्याकार आत्मर्वभावके समीप जाकर 
अनुभव करनेपर अन्यत्व शअभूता् दै-असत्याथ है। 

जैसे समुद्रका वृद्धिहानिरूप अवस्थासे अनुभव करने पर अनियतता ( अनिश्रितता ) 
भतवाथ द-सत्यार्थ है, तथापि नित्य स्थिर समुद्र स्वभावके समीप जाकर अनुभव करनेपर 
झनियतता अमूताथ दै--असत्यार्थ है, इसीप्रकार आत्माका, वृद्धिद्ानिरूप पर्याय भेदोंसे 
अनुभव ऊरन पर अनियतता भूताथ इई-सत्याथ है, तथापि नित्य-स्थिर ( निश्चल ) आत्म 
स्सायके समीप जावर अनुभव ऊरने पर अनियतता अभृताथ्थ है असत्याथ है। 

जस सानक्षा चिकतापन, परौक्ञापन, भारोपन इत्यादि गुणरूप भेदोंसे अनुभव करने 
पर विशेषता भूताथ #-मत्याथ ई, तथापि जिसमें सब विशेष विलय होगये हैं ऐसे खुबण 
ग्यमावर समीप जाकर अझुभव करनेपर विशेषता अशृतार्थ है-असत्यार्थ है; इसीप्रकार 


“- जीव अज्ीव अधिकार -- ३९ 


भूताथं। यथा च वारिपेत्रेद्धिहानिपर्ययेणानुभूयभानतायामनियतत्व॑ भूताथमपि 
नित्यव्यव॒स्थितं वारिधिस्वभावसुपेत्यालुभूयमानतायामभूताथे तथात्मनो बृद्धिहानि 
पर्यायेणालुभूयमानतायामनियतरत्व॑भूताथमपि नित्यव्यवस्थितमात्मस्वभावसुपेत्या- 

भूयमानतायामभूताथं। यथा च॑ कांचनस्यथ सिग्धपीतगुरुत्वादिपययिणालुभूय- 
मानतायां विशेषत्व॑ भूताथंमपि प्रत्यस्तमितसमस्तविशेषष कांचनस्वभावमुपेत्यालुभूय- 


आत्माका ज्ञान, दशन आदि गुणरूप भेदोंसे अतुभव करनेपर विशेषता भूताथथ है-सत्याथ 
है, तथापि जिसमें सर्वे विशेष बिलय हो गये हैं ऐसे आत्मस्वभावके समीप जाकर अनुभव 
करनेपर विशेषता अभूताथे है-असत्याथ है। 

जैसे जलका, अम्नि जिसका निमित्त है ऐसी उष्णताके साथ संयुक्ततारूप-तप्ततारूप 
अवस्थासे अनुभव करनेपर ( जलका ) उष्णुतारूप संयुक्तता भूताथे है--सत्यार्थ है तथापि 
एकांत शीतलतारूप जलस्वभावके समीप जाकर अनुभव करनेपर ( उष्णताके साथ ) संयु- 
क्ता अभूतार्थ है असत्याथ है; इसीप्रकार आत्माका, कम जिसका निमित्त है ऐसे मोहके 
साथ संयुक्ततारूप अवस्थासे अनुभव करनेपर संयुक्तता भूताथे दै-सत्याथ है, तथापि जो 
स्वयं एकांतबोधबी जरूप स्वभाव है उसके ( चैतन्य भावके ) समीप जाकर अनुभव करने 
पर संयुक्तता अमृता दै-असत्याथे है। 

भावाथेः-आत्मा पाँच प्रकारसे अनेकरूप दिखाई देता हैः--( १) अनादि कालसे 
कम पुद्गलके सम्बन्धसे बँधा हुआ कम पुद्गलके स्प्शंवाला दिखाई देता है, ( २ ) कर्मके 
निमित्तसे दोनेवाली नर, नारक आदि पर्यायोंमें भिन्न २ स्वरूपसें दिखाई देता दै,--(३) 
शक्तिके अविभागप्रतिच्छेद ( अंश ) घटते भी है और बढ़ते भी हैं,--यह वस्तु स्वभाव है, 
इसलिये वह नित्य-नियत एकरूप दिखाई नहीं देता, ( ४ ) वह दशेन, ज्ञान आदि अनेक 
गुणोंसे विशेषरूप दिखाई देता है, ओर (५) कमके निमित्तसे होने वाले मोह, राग, दर ष 
आदि परिणासों कर सहित वह सुख दुःखरूप दिखाई देता है। यह सब अशुद्ध द्रव्यार्थिकरूप 
व्यवहारनयका विषय है।इस दृष्टि (अपेक्षा ) से देखा जाये तो यह सब सत्याथ है। 
परन्तु आत्माका एक स्वभाव इस नयसे ग्रहण नहीं होता, ओर एक स्वभावको जाने बिना 
यथाथ आत्माको कैसे जाना जा सकता है ? इसलिये दूसरे तयको-उसके भ्रतिपक्षी शुद्ध 
द्रव्याथिकनयको ग्रहण करके, एक असाधारण ज्ञायकमान्न आत्माका भाव लेकर, उसे शुद्ध* 
नयकी दृष्टिसे सब परद्वव्योंसे भिन्न, सर्व पर्यायोंमें एकाकार, हानि वृद्धिसे रद्दित, विशेषोंसे 
रहित ओर नेमित्तिक भावोसे रहित देखा जाये तो सर्ब ( पाँच ) भावोंसे जो अनेक प्रकारता 
है वह अभूताथ है--असत्याथ है। 


थ्र्० “- खमयसार -- 


मानतायामभृताथ तथात्मनो ज्ञानदशनादिपययिणालुभूयमानतायां विशेषत्त॑ 
भूताथमपि प्रत्यस्तमितसमस्तविशेषमात्मस्वभावमुपेत्यालुभूयमानतायामभूतार्थ । यथा 
चापां सप्तानि!प्रत्ययोष्णसमाहितत्वपययिणानुभूयमानतायां संयुक्तर्व॑भृताथमप्ये 
कांततः शीतमप्स्वभावमुपेत्यानुम॒यमानतायामभूतार्थ तथात्मनः कर्म प्रत्ययमोहसमा- 


_ यहाँ यह सममना चाहिये कि वस्तुका स्वरूप अनन्तधर्मात्मक है, वह स्यादूवादसे यथार्थ 
सिद्ध होता है।आत्माभी अनन्तधमंवाला है। उसके कुछ धर्म तो स्वाभाविक हैं और कुछ 
पुदुगलके संयोगसे होते हैं।जो करके संयोगसे होते है उनसे आत्माकी सांसारिक प्रवृत्ति 
होती है, भर तत्संचन्‍्धोी जो सुख दुःखादि होते है उन्हें भोगता है। यह, इस आत्माकी 
अनादि कालीन अज्नानसे पर्यायवुद्धि है; उसे अनादि-अनंत एक झात्माका ज्ञौन नहीं है। 
इसे बतानेवास्ा सवक्षका आगम है। उसमे शुद्ध द्रव्यार्थिकनयसे यह बताया है कि आत्माका 
एक असाधारण चैतन्यभाव है जो कि अखण्ड, नित्य और अनादिनिधन है। उसे जाननेसे 
पर्यायबुद्धिका पक्तपात मिट जाता है। परद्रव्योसे, उनके भावोसे और उनके निमित्तसे होने 
वाले अपने विभावोसे अपने आत्माकों भिन्न जानकर जीव उसका अनुभव करता है, तब 
परद्रव्यफे भावोस्वरूप परिणमित नहीं होता; इसलिये कम--बन्ध नहीं होता और संसारसे 
निवृत्ति दो ज्ञाती है। इसलिये पर्यायार्थिकरूप व्यवह्ारनयकों गौण करके अभूताथे (असत्या- 
थे ) फह्ा है और शुद्ध निश्चयनयको सत्याथ' फहकर उसका आल्षम्बन दिया है| वस्तु स्वरूप 
दी प्राप्ति दोनेके वाद उसका भी श्राज्मम्धत नहीं रहता। इस कथनसे यह नहीं समझ लेना 
साहिये कि शुद्धनयक्नों सत्या्थ कहा है इसलिये अशुद्धनय स्वथा असत्याथ ही है। ऐसा 
माननेसे वेदान्त मतघाले जो कि संसारकों सर्वेथा अवस्तु मानते हैं उनका-सर्वेथा एकान्त- 
पतक्त 'आजायेगा और उससे मिथ्यात्व आजायेगा; इसप्रकार यह शुद्धनयका आलम्बन भी 
वेदान्तियोकी भाँति मिथ्याहष्टिपना लायेगा | इसलिये सर्वंनयोंकी कंथचित्‌ सत्याथताका श्रद्धान 
करनेसे सम्यकटृष्टि हुआ जा सकता है। इसप्रकार स्यादृवादको समककर जिनमतका सेवन 
करना चाहिये; मुल्य-गौण फ्थनको सुनकर सवंथा एकान्तपत्ष नहीं पकड़ना चाहिये। इस 
गाधासूत्रका विवेचन करते हुए टीकाकार आचाययने भी कहा है कि आत्मा व्यवहारनयकी 
इृष्टिमं जो बद्॒दाट्ट आदि रूप दिग्वाई देता है वह इस दृष्टिसे तो सत्याथ दी है, परंतु 
शुद्वनयकी दृष्टिसे वद्धस्प्॒टादिता असत्याथे है।इस कथनमें टीकाकार आचार्यने स्थाद्वाद 
बताया है ऐसा जानना । 

यहाँ या! समझना चाहिये कि यह नय है वह श्रतज्ञान-प्रमाणका अंश है; श्रतज्ञान 
यस्तुको परोक्ष बतलाना है; इसलिये यह नय भी परोक्त ही बतलाता दै। शुद्ध दृव्यर्थिकनयका 
पिपयभुत, बढ़खष्ट आदि पाँच भावोसते रहित आत्मा चैतन्यशक्तिमान्न है। वह शक्ति तो 
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हितत्वपर्यायेशालुभूयमानतायां संयुक्तर्व॑ यूताथमप्येकांततः स्वय॑ बोधबीजरवभाव- 
मुपेत्यालुभूयमानतायामभूताथ । 
६8 सालिनो ४8 

न हि विद्धति बद्धस्पृष्टभावादयोमी 

स्फुटम्ुपरितरंतोप्येत्व यत्र प्रतिष्ठाम । 

अनुभवतु तमेव बोतमान समंतात्‌ 

जगदपगतपोहीयूय सम्यवश्वभाव॑ ॥११॥ 
आत्मामें परोक्ष है ही; और उसकी व्यक्ति कमे संयोगसे मतिश्रुतादिज्ञानरूप है, बह कथंचित्त्‌ 
अनुभवगोचर होनेसे प्रत्यक्षरूप भी कहलाती है, और सम्पूर्शज्ञान-केवलज्ञान यद्यपि छुक्षस्थके 
प्रत्यक्ष नहीं है तथापि यह शुद्धनय आत्माके केवलक्ञानरूपको परोक्ष बतलाता है। जबतक 
जीव इस नयको नहीं जानता तबतक आत्माके पूर्ण॑रूपका ज्ञान--भ्रद्धान नहीं होता । इसलिये 
भ्ीगुरुने इस शुद्धनयको प्रगट करके उपदेश किया है कि बद्धरपृष्ठ आदि पाँच भावोंसे रहित 
पूर्ण ज्ञान घन स्वभाव आत्माको जानकर श्रद्धान करना चाहिये, पर्यायबुद्धि नहीं रहना 
चाहिये । ॥॒ 
यहाँ कोई ऐसा प्रभ करे कि-ऐसा आत्मा प्रत्यक्ष तो दिखाई नहीं देता ओर बिना 
देखे शद्धान करना असत्‌ श्रद्धान है। उसका उत्तर यह है:--देखे हुए का ही श्रद्धान करना तो 
नास्तिकमत है । जेनमतमे प्रत्यज्ञ और परोक्ष-दोचों प्रमाण साने गये है, उन्मेंसे आगम- 
प्रमाण परोक्ष है; उसका भेद शुद्धनय है। इस शुद्धनयकी दृष्टिसे शुद्ध आत्माका श्रद्धान 
करना चाहिये, सात्र व्यवहार-प्रत्यक्षका ही एकान्त नहीं करना चांहिये। 

यहाँ, इस शुद्धनयको मुख्य करके कल्लशरूप काव्य कहते है;-- 
अथ:--जगतके प्राणियों! इस सम्यक्‌ स्वभावका अचुसव करो कि जहाँ यह 
बद्धसपृष्टादिभाव स्पष्टलया उप स्वभावके ऊपर तरते हैं. तथापि वे ( उसमें ) प्रतिष्ठा नहीं पाते, 
क्योकि द्रव्य स्वभाव तो नित्य है एकरूप हे ओर यह भाव अनित्य हैं अनेकरूप हैं; पर्यायें 
द्रव्य स्वभावसे प्रवेश नहीं करती, ऊपर ही रहती है। यह शुद्ध स्वभाव सर्व अवस्थाओंमें 
प्रकाशमान है। ऐसे शुद्ध स्वभावका, मोह रहित होकर जगत अनुभव करे क्योंकि मोहकम के 
उद्यसे उत्पन्न मिथ्यास्वरूपी अज्ञान जहाँ तक रहता है, वहाँ तक यह अनुभव थथार्थ नहीं 
होता । 
मावाथः- यहाँ यह उपदेश है कि शुद्धनयके विषयरूप आत्माक्ा अशुभव करो। 
5 


२ -- समयसार -- 


& शादूलविक्रीड़ित # 
भृत॑ भांतमभृूतसेव रमसान्निर्मिय बंध सुधी- 
यंध्ंतः किल कोञ्प्यहो कलयति व्याहत्य मोह हठात्‌ | 
आत्मात्मालुभवैकगम्यमहिसा व्यक्तोड्यमास्ते ध््॒व 
नित्य कमकलंकर्षकिकलो देव! स्वयं शाश्वतव। ॥१२॥ 
& वसन्ततिल्॒का ४ 
आपस्मानुभृतिरिति शुद्धनयात्मिका या 
घानानुभतिरियसेव किलेति बुद्ध्या । 
आत्मानमात्मनि निवेश्य सुनिष्प्रकंप- 
मेकोउस्ति नित्यमवग्ोधघनः समंतात्‌ ॥११३॥ 


अब, इसी अथका सूचक कलशरूप काव्य पुनः कहते ढे, जिसमे यह कहा गया है 
कि ऐसा अनुभव करने पर आत्मदेव ध्रगट प्रतिभासमान होता हैः-- 
( तो 
अझथः--यदि कोई सुवुद्धि ( सम्यक्‌ दृष्टि ) जीच भूत्त, चत्तेमान और भविष्य-तीने 
फाछमे कमकि पन्‍न्धको अपने आत्मासे तत्काल- शीघ्र भिन्न करके तथा उस कर्मोद्यके मिमित्त 
से होनेवाले मिथ्यात्व ( ज्ञान ) को 'मपने वलसे ( पुरुषार्थसे ) रोककर अथवा नाश करके 
पंतरंगमे अभ्यास करे - देखे तो यह आत्मा अपने अनुभवसे ही जानने योग्य जिसकी प्रगट 
महिमा है ऐसा व्यक्त ( अनुभवगोचर ), निश्चल, शाश्रत्‌, नित्य कमकलंक--कर्दमसे रहित 
स्वयं स्तुति करने योग्य देख विराजमान है । 
भावाथे-+शुद्धनयकी हृष्टिसे देखा जाये तो सब कम्मसे रहित चेतन्यमात्र देव 
अविनाशी प्रात्मा पंतरंगम स्वय॑ विराजमान है। यह प्राणी--पर्यायवुद्धि बहिरात्मा उसे 
धघाहर भू ठता है, यह महा पअन्नान हूं | 
अय शुद्धनयफे विषयभत आत्माकों भू। ही घानकी अनुभूति है! इसप्रकार 
ध्यगेणी गाथारी सुचनाऊे अथरूप ऊाव्य कहते हैं 
अधः-+एमप्रकार जो पूर्वंशथित शुद्धनय स्त्ररप आत्माकी शअलुभूति है 
यही बालतवर्मे शानकी अनुभूति ४. सह जानझगर तथा झात्मामें आत्माको निमश्चल 
स्थादयित उरछे, सदा सव पीर ए था म्मा है. उसप्रफार देखना चाहिये। 


! 


भावाये ८ पके सम्बशदशनऊो प्रधान करके कहा था, अब ज्ञानको मुख्य करके 
दे हुसे है शुद्धनयरे विपयस्यदप छास्मारी अनुभूति ही सम्यकन्नान है ॥१४॥ 
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जो पससदि अप्पाण, अवद्धपुद्ट अणण्िणमविसेस | 
#&अपदेससन्तमज्झ, पससदि जिणलासणज खसदये ॥१५॥ 
यः पद्यति आत्मान अबद्धस्पष्टमनन्यमविशेषम । 
अपदेशसान्तमध्यं पश्यति जिनशास्तनन सर्व ॥१४॥ 
येयमबद्ध॒श्पष्स्यानन्यस्प नियतस्पाविशेष्यासंयुक्तरय चात्मनोलुभूतिः सा 
खल्वखिलस्थ जिनशासनस्यालुभूतिः श्रुतज्ञानस्य स्वयप्तात्मत्वाचतो ज्ञानानुभूति- 
रेवात्मानुभूति! किंतु तदानीं सामान्यविशेषाविभावतिरोंमावाम्थामलुभूयमानमपि 
ज्ानमबुद्धलुब्धानां न स्व॒दते । तथाहि--यथा विचित्रव्यंजनसंयोगोपजातसामासन्य- 


अब इस अथरूप गाथा कहते हैं:-- 
गाथा १४ 
ध्प्रग्वधार्थ।--[ थ। ] जो पुरुष | आत्मान ] आताको [ अबद्धस्ए छ ] 
अबद्धस्पृष्ट [झनन्थ | अनन्य [ अविदोण | अविशेष ( तथा उपलक्षणसे नियत और 
असंयुक्त ) [ पश्थति ] देखता है वह [ सब जिनशाखसने ] सर्व जिनशासनको 
[ पश्यति ] देखता है,--जो जिनशासन [ अपदेशशांतमध्य ] बाह्य दृब्य- 
श्रुत॒ तथा अम्यंतर ज्ञानरूप भावश्वुतवाला है । 


टीका!ः-जो यह अबछस्पष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असंयुक्त ऐसे पाँच 
भाव स्वरूप आत्माकी अनुभूति है वह निम्चयसे समस्त जिनशासनकी अनुभूति है, क्योंकि 
भ्रुतज्ञोन स्वयं आत्सा ह्वी है । इसज़िये ज्ञानकी अजुभूति ही आत्माकी अनुभूति है परन्तु अब 
वहाँ सामान्यज्ञानके आविर्भाव (प्रयटपना ) और विशेष ज्ञेयाकार ज्ञानके तिरोभाव 
( आच्छादन ) से जब ज्ञानमात्रका अनुभव किया जाता है तब ज्ञान प्रगट अनुभवमें आता 
है, तथापि जो चज्ञानी हें, ज्ञेयोंमें असक्त हैं उन्हें वह स्वादमें नहीं आता । यह्‌ प्रगट दृश्॑तसे 
बतलाते है । जैसे--अनेक प्रकारके शाकादि भोजनोके सम्बन्धसे उत्पन्न सामान्य लवणके 
तिरोभाव और विशेष लवणके आविर्भावसे अनुभवमें आनेबात्ा जो ( सामान्‍्यके तिरोभाव- 
रूप ओर शाकादिके रवादभेद्से भेद्रूप--विशेषरूप ) लवण है, उसका स्वाद अज्ञानी, शाक 





& पाठान्तर, अपदेससुत्तमज्ञे | १ अपदिश-द्वव्यक्षत । २ शांत-क्लानरूपी भावश्नत | 
अनबद्धस्पए अनन्य जो, अविशेष देखे आत्मको । 
वो द्रव्य और जु भाव, जिनशासन सकल देखे अहो ॥१५॥ 
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विशेषतिरोभावाविर्भावाभ्यापनुभूयमान॑ लवण लोकानामबुद्भानां व्यंजनलुब्धानां 
स्वदते न पुनरन्यसंयोगण्न्यतोपजातसामान्यविशेषाविभ्धावतिरोभावाभ्यां । अथ च 
यदेव विशेषाविभविनासुभूयमान लवण तदेव सामान्याविभविनापि तथा विचिन्र- 
तेयाकारकरंगितत्वो पजातसामान्यविशेषतिरो भावा विर्भावा सवा मु भूयसा ने ज्ञानमबुद्धा- 
नां शेयलुब्घानां खदते न पुनरम्वसंयोगश्स्यतोपजातसामान्यविशेषाबिभ्भावतिरो- 
भावास्यां | अथ च यदेव विशेषाविभविनाहुभूयमान ज्ञानं तदेव सामान्‍्याविर्भा- 
वेनाप्यलुब्धबुद्धानां तु यथा सेंघवखिल्योन्यद्गव्यसंयीगव्यवच्छेदेन केवल एचालुभूय- 
मानः स्वतोप्येकलवण॒रसत्वास्लवण॒त्वेन स्वदते तथात्मापि परद्रव्यसंयोगव्यवच्छेदेन 








लोलुप मनुप्योको आता है, किन्तु अन्यकी सम्बन्ध रहिततासे उत्पन्न सामान्यके आविर्भाव 
ओऔर विशेषके तिरोभावसे 'अनुभवमे आनेवाला जो एकाकार अभेद्रूप लवण है उसका 
न 45 थंसे को श्ः र कप जु 
स्वाद नहीं आता, और परसाथसे देखा जाये तो, विशेषके आविर्भावसे अनुभवर्मे आनेवाला 
( क्षाररसरूप ) लवण ही सामान्यके आविर्भावसे अनुभवमे आनेवाला ( क्ञाररसरूप ) 
लवण है । इसप्रकार-अनेकप्रकारके ज्योके आकारोके साथ मिश्ररूपतासे उत्पन्न सामानन्‍्यके 
तिरोभाव और विशेषके आविर्भावसे अनुभव आनेवाला (विशेषभावरूप, भेद्रूप, 
झनेफाकाररूप ) शान वह अजन्नानी, शेय-लुब्च जीवोके स्वादमें आवा है, किन्तु अन्य ज्ञेयाकार 
की संयोग रह्दिततासे उत्पन्न सामान्यके आविभ्भाव और विशोेषके तिरोभावसे अनुभवमे 
आनेवाला एकाफार अभेदरूप ज्ञान स्वादमे नहीं आता, ओर परमाथसे विचार किया जाये 
तो जो शान विशेषके आविभौवसे अनुभव आता है वही ज्ञान सामान्‍्यके आविर्भावसे 
न ] ८ ० » +». जे रे न न 
पग्रनुभवमे आता हैं । अलुच्च ज्ञानियोको तो जेसे सघवकी डली अन्य द्वव्यफे संयोगका विवच्छेद्‌ 
करके फेवल सेंघवका ही ०नुभव टिये जाने पर, स्वतः एक ज्ञारस्सत्वके कारण क्षाररूपसे 
स्वाद्स आती है, उसीप्रकार आत्मा भी परद्रव्यके संयोगका विवच्छेद करके केवल आत्माका 


कप 


टी अनुभव किये जाने पर स्वत, एक विज्ञानघनताके कारण ज्लञानरूपसे स्वादमें आता है । 


भावायथः--यदां आत्माफी अनुभूदिरों दी ज्लानकी अनुभूति कहा गया है। अज्ञानी- 
जन मोयोमे ही--उन्द्रियज्ञानके विपयेमे दी लुब्ब हो रहे हैं; वे उन्द्रियक्षानके विपयोसे अनेका- 
कार एए शानओो ही जेयमात्र आस्वादन करते हे, परन्तु कबोंसे भिन्न ज्ञानमात्रका आस्वादन 
नी करते | और जो ज्ञानी दँ, नेयोमे आसक्त नहीं हों वे नेयोसे भिन्न एकाफार ज्ञानका ही 
पास्वाद लेते जैसे शाज्रोसे निन्न नमकफी डलीका क्षारमात्र स्वाद आता है, उसीप्रकार 
धगर्याद ज्षेने ८, क्योकि जो जान £ सो आत्मा है और नो आत्मा है सो ज्ञान है। इसप्रकार 
गुण गुर्णरी अभेवदष्टिम आनंबाक्ा सर्व परद्रब्योसे भिन्न, अपनी पर्यायोमें एकरूप निश्चल, 


-- जीव अजीव अधिकार -- छुं४ 


केवल एवासुभूयमानः सर्वतोप्येकविज्ञानघनत्वात्‌ ज्ञानस्वेन स्वद॒ते । 
& प्रृथ्वी # 
अ्खंडितमनाकुल ज्वलदनंतमंतबेहि- 
महः परममस्तु नः सहजमुद्विलास सदा । 
चिद॒ुच्छलननिभर सकलकालमालंबते 
यदेकरसमुछ॒सण्लवण खिल्यलीलायितम्‌ ॥ १४॥ 
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एप ज्ञानघनों नित्यमात्मा सिद्धिमभीप्सुमिः । 
साध्यसाधकभावेन विधिक! सम्ुपास्थताम्‌ ॥१४॥ 


अपने गुणोमें एकरूप, परनिमित्तसे उत्पन्न हुए भावोसे भिन्न अपने स्वरूपकां अनुभव, ज्ञानको 
अनुभव है; ओर यह अनुभव भावश्रुत ज्ञानहूप जिनशासनका अनुभव है। शुद्धनयसे इसमें 
कोई भेद नहीं है। 

अब इसी अथका कल्शशरूप काव्य कहते हैः-- 

अथेः-आचाये कहते हैं कि इमें वह उत्कृष्ट तेज-प्रकाश प्राप्त हो कि जो तेज सदा- 
काल चेैत्तन्यके परिणमनसे परिपूर्ण हे, जेसे नमककी डल्ली एक क्षाररसकी लीलाका आत्म्बन 
करती है, उसीप्रकार जो तेज एक ज्ञानरस स्वरूपका आलम्बन करता है, जो तेज अखरिडित 
है जो ज्योंके आकारझूप खण्डित नहीं होता, जो अनाकुल्न है-जिसमे कर्मोंके नि्मित्तसे 
दोनेवाले रागादिसि उत्पन्न आकुलता नहीं है जो अविनाशीरूपसे अंदरंगमें तो चेतन्यभावसें 
देदीप्यमान अनुभवसे आता है, ओर बाहर वचन-कायकी कियासे प्रगट दैदीप्यमान होता है-- 
जाननेमे आता है, जो स्वभावसे हुआ है--जिसे किसी ने नढीं रचा और सदा जिसका 
विज्ञास उद्यरूप है--जो एकरूप प्रतिभासमान है । 


भावाथ: -“आचाय देवने प्राथना की है कि यह ज्ञानानन्द्मय एकाकार स्वरूप ज्योति 
हमें सदा प्राप्त रहो । 


अब, आगेकी गाथाका सूचनारूप शोक कहते है;-- 





अथः- यह ( पूर्व कथित ) ज्ञानस्वरूप आत्मा, स्वरूपकी प्राप्तिके इच्छुक पुरुषोंको 
साध्य साधक भावके सेद्से दो प्रकारसे, एक ही नित्य सेवन करने योग्य है; उसका 
सेवन करो | 


( झ 
भावाथेः-आत्मा तो ज्ञानस्वरूप एक दही है परन्तु उसका पूर्णरूप साध्यभाव है 
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दंसणणाणचरिताणि, सेविदव्याणि खाहुणा णिच्च । 
ताणि पुण जाण लिणिण कि, अप्पण चेव णिच्छुयदी ॥१६॥ 
दशनज्ञानचरित्राणि सेवितव्यानि साधुना नित्यस्‌ । 
तानि पुनर्जानीहि त्रीएयप्पात्मानसेव निशथ्रयतः ॥१६॥ 
ग्रमेव हि भावेनात्मा साध्यः साधन च॒ स्पात्तनैवायं नित्यम्ुपास्य इति स्वय- 
माकृय परेपां व्यवहारेण साधुना दर्शनज्ञानचारित्राणि नित्यम्न॒ुपास्थानीति प्रति- 
पाते । तानि पुनद्नीस्यपि परमार्थनात्मेक एवं बस्त्वंतरासावात्‌ यथा देवदत्तस्य 
कस्पचित्‌ ल्वान॑ श्रद्धानमजुचरणं च देवदत्तस्य स्वभावानतिक्रमाहेवद्त एवं न 
बस्त्व॑तर तथात्मन्यप्यात्मनों ज्ञान भद्धानमनुचरणं चात्मस्वभावानतिक्रमादात्मेव न 





ओर अपू्रूप साधकभाव है, ऐसे भावशेदसे दो प्रकारसे एकका ही सेवन करना 
चाहिये ॥ १४॥ 

अब, पान दशन चारित्ररूप साधकभाव है, यह इस गाथामे कहते हैंः-- 

गाथा १९६ 

अन्ययार्थ:--[ साधुना ] साधु पुरुषको [ दशनज्ञानचरित्राणि ] 
दशन, ज्ञान ओर चारित्र [ नित्थे | सदा [| सेवितव्यानि ] सेवन करने योग्य है, 
[ पुन; ] और [ तानि ज्रीणि अपि ] उन तीनोको [ निश्चयतः | निश्चयनयसे 
[ पप्रात्मान एवं ] एक शरात्ता ही [ जानीहि ] जानो | 

टीका+-यह आत्मा जिस भावसे साध्य तथा साधन हो उस भावसे ही नित्य 
सेवन करने योग्य है इसप्रकार स्वयं विचार करके दूसरोको व्यवहारसे प्रतिपादन करते है 
कि साधु पुरुषफों दृश्न ज्ञान चागित्र सदा सेवन करने योग्य है? । किन्तु परमाथंसे देखा 
जाये तो यह तीनो एक आत्मा ही हैं, क्योकि वे अन्य वस्तु नहीं किंतु आत्माकी द्वी पर्याय 
है। जस किसी देवदतत नामक पुरुपफे ज्ञान, श्रद्धान ओर आचरण देवदत्तके स्वभावका 
टइलघन ने करनसे ( थे ) देवदत्त ही 8,--अन्यवस्तु नहीं, इसीमकार आत्मामे भी आत्माके 
धान, शद्धान और प्राचरण आमन्माऊ़े स्वभावका उलंघन न करनेस आत्मा ही हैं--अन्य 
वस्तु नहीं | इसलिये यह मिद्ध हुआ फि एक आत्मा ही सवन्त करने योग्य है चह स्वयं अपने 
मे ही प्रकाशमान होता है । 





हे वीये 
दर्शनसहिनत निन ज्ञान अर, चारित्र साधु सेवीये | 
पर ये तोनों आत्मा हि केबल, जान निश्चयद्रष्टिम ॥१६॥ 


-- जीव अज्ञीव अधिकार -- प्छ 


परत्व॑तरं तत आत्मा एक एवोपास्य इति स्वयमेद प्रधोतते स किल । 
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दशनज्ञानचा रित्रेलित्वादेकत्वतः स्वयं । 
मेचकोज्सेचक्थाापि समसात्सा प्रभाणतः ॥१६॥ 
दशनज्ञानचारित्रेल्लिशि! परिणतत्वतः । 
एको5पि त्रिस्वक्षावत्वाद्‌ व्यवहारेश सेचकः ॥१७॥ 
परमार्थन तु व्यक्तज्ञातृत्वज्यो तिपिकक । 
सवधाबांतरध्व॑सिस्व॒भावत्वादमेचकः ॥१८॥ 


भावाथ -दशन, ज्ञान, चारित्र-तीनों आत्माकी द्वी पर्याय हैं कोई भिन्न वस्तु नहीं 
हैं, इसलिये साधु पुरुषोंको एक आत्माका ही सेवन करना यह निश्चय है, ओर उव्यवहारसे 
दूसरोको भी यह्दी उपदेश करना चाहिये । 
अब, इसी अथका कलशरूप ः्छोक कहते हैं: -- 
आअशथः-प्रमाणदृष्टिसे देखा जाये तो यह आत्मा एक ही साथ अनेक अवस्थारूप 
( 'मेचक! ) भी है और एक अवस्थारूप ( 'असेचक' ) भी है, क्योंकि इसे दश्शन-न्नान-चारि- 
न्नसे तो तित्व ( तीनपना ) है और अपनेरों अपनेको एकत्व है। 
भावाथः-प्रमाणइष्टिसे तीनकालस्वरूप वस्तु द्रव्य पर्यायरूप देखी जाती है, इसलिये 
आत्माकी भी एक ही साथ एक-अनेक स्वरूप देखना चाहिये । 
गब, सयविवक्षा कहते है-- 
आथः-आत्मा एक है, तथापि व्यवहारद्ष्ठिसे देखा जाय तो तीनम्वभावरूपताके 
कारण अनेकाकाररूप ( सेचफ ) है, क्योंकि बह दशन, ज्ञान ओर चारित्र-इन तीन भावोमें 
परिणमन करता है | 
भावषा्थः-शुद्ध द्रव्यार्थिकनयसे आत्मा एक है। जब इस नयकों प्रधान करके 
पह्टा जाता है तब पर्योयार्थिकनय गोण हो जाता है, इसलिये एकको त्तीमरूप परिणमित होता 
ऐप कहना सो व्यवहार हुवा, असत्या्थ भी हुबा। इसप्रकार व्यवहास्मयसे आत्माकों 
दर्शन, ज्ञान, चारित्ररूप परिणामोके कारण 'मेचकः कहा है। 
हब, परसाथनयसे कहते 
शथः शुद्ध निश्ववनपसे देखा ज्ञाय तो प्रयट शायकत्व ज्योतिमान्से आत्मा एक- 
स्परछूप € दयो कि शुद्ध द्रव्याधिपतयसे सव शन्य द्रव्यके म्वमाव तथा जन्यके निमिनसे होने 
वाले छिभावोरो दूर बरनेरूप उसका स्वभाव है, इसलिये बह ससेचकफ है-शुद्ध एकाकार हैं। 
गण ररके 5भेदहप्िसे देखा जाय मो आत्म एकाकार ही 


हक 


भाषाशं:- भेद दृष्टि 
४ . यही शर्म याद है । 
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आत्मनश्रितयंवाल मेचकामेचकत्वयोः । 
दशनज्ञानचारित्रें! साध्यसिद्धिन चान्यथा ॥१६॥ 
जह णाम को वि पुरिसो रायाण जाणिकऊण सदृहदि | 
तो ते अणुचरदि पुणो अत्थत्थीओ पयक्तेण ॥१७॥ 
एवं हि जीवराया णादव्यों तह य सहहेदव्यों । 
अणुचरिदव्यों य पुणो सो चेव रु सोक्खकामेण ॥१८॥ 
यथा नाम कोपि पुरुषों राजानं ज्ञात्वा श्रद्धाति । 
ततस्तमनुचरति पुनरथा्थिकः प्रयत्नेच ॥ १७ ॥ 
एवं हि जीवराजो ज्ञातव्यस्तथेव श्रद्धातव्यः । 
अनुचरितव्यश्व पुनः स चेव तु मोक्षकामेन ॥१८॥ 


आत्माको प्रसाण- नयसे सेचक अमेचक कहा है, उस चिन्ताको मिटाकर जैसे 
साध्यकी सिद्धि हो बैसा करना चाहिये, यह आगेके ःछ्ोकमें कहते हैं:-- 
अथ-- यह आत्मा मेचक दै-सेदरूप अनेकाकार है तथा अमेचक है,--अभेद्रूप 
एकाफार है, ऐसी चितासे बस हो । साध्य आत्माकी सिद्धि तो दर्शन, ज्ञान और चारित्र-- 
हन सीन भावोंसे ही होती है, अन्य प्रकारस नहीं, (यह नियम है ) 
भाषाथः-श्रात्माके शुद्धस्वभावकी साक्षात्त्‌ प्राप्ति अथवा सर्वेथा मोक्ष साध्य है। 
आत्मा मेचक है या अमेचक, ऐसे विचार ही मात्र करते रहनेसे साध्य सिद्ध नहीं होता; 
परन्तु दशन अर्थात्‌ शुद्धस्वभावका अवलोकन ज्ञान अर्थात्‌ शुद्धस्वभावका प्रत्यक्ष जानना, 
ओर चारित्र अर्थात शुद्धस्वभावसे स्थिरतासे ही साध्यकी सिद्धि होती है। यही मोक्षमार्ग है, 
धन्य नहीं। 
व्यवह्दारीजन पर्यायमे- भेसे समझते है इसलिये यहाँ ज्ञान, दर्शन, चारिश्रके 
भेदस समझाया है ॥ १६॥ 
अब, इसी प्रयो जनकी दो गाथाओमे दृष्टांतपूवक कहते है:-- 
गाथा ७-१८ 
अन्ययार्थ:-[ यथा नाम ] जसे [ क्ोपि ] कोई [ अर्थाथिकः पुरुष: ] 
ज्यों पुरुष कोई नपतिकी भी, जानकर श्रद्धा करे । 
फिर यन्‍नसे धन अर्थ वो, अलुचरण राजाका करे ॥१७॥ 
वराजकों यों जानना, फिर श्रद्धना इस रीतिसे । 
उसका हो करना अनुचरण, फिर मोक्ष अर्थी यत्नसे ॥१८॥ 


«« जीव अजीब अधिकार “- ९ 


यथा हि कथित्पुरुषोज्थाथी प्रयत्नेन प्रथममेव राजानं जानीते ततस्तमेच 
श्रद्धते ततस्तमेवानुचरति । तथात्मना मोक्षार्थिना प्रथममेवात्मा ज्ञातव्यः तत। स 
एव श्रद्धातव्यः ततः से एबालुचरितव्यश्व साध्यसिद्धेस्तथान्यथोपपत्त्यनुपप्त्तिस्यां । 
तत्र यदात्मनोनुभूयसानानेकभावसंकरेपि परम विवेककौशलेनायमहमलुभृति रित्यात्म- 
ज्ञानेन संगच्छमानमेव तथेतिग्रत्ययलक्षण भ्रद्धानमुत्प्लवते तदा समस्तभावांतर विवेकेन 
निःशंकमबस्थातु शक्यत्वादात्मानु चरणमुत्प्लवमानमात्मानं साधयतीति साध्यसिद्धेस्त- 
धोपपत्तिः यदात्वावालगोपालमेव सकलकालमेव स्वयमेवालुभूयमानेषि भगवत्य- 
सुभत्यात्मस्यात्मन्यनादिवंधवशात्‌ परे! सममेकत्वाध्यवसायेन विमृहस्यायमहमलु- 


धनका अर्थी पुरुष [ राज़ान | राजाको [ ज्ञात्वा ] जानकर [ श्रदधाति ] श्रद्धा 
करता है, [ नतः पुनः ] और फिर [ ते प्रयल्लेन अलुचरति ] उसका प्रयक्रपूरवक 
अनुचरण करता है अर्थात्‌ उसकी छुन्दर रीतिसे सेवा करता है, [ एवं हि |] इसीग्रकार 
[ मोक्षकामेन ] मोक्षक्रे इच्छुकको [जीवराज;ः ] जीवरूपी राजाको [ ज्ञातठयः ] 
जानना चाहिये, [ पुनः च ] और फिर [ तखैव ] इसीप्रकार [ श्रद्धातवयः ] उसका 
श्रद्धावत करना चाहिये | तु च ] ओर ततल्श्रात्‌ [ स एचअनुचरितव्य। ] उसीका 


अनुचरण करना चाहिये अर्थत्‌ अनुभवके द्वारा तन्मय हो जाना चाहिये। 


टीक्काः--निश्वयस जैसे कोई धनका अर्थी पुरुष बहुत उदयमसे पहले तो राज्ञाको 
ज्ञाने कि यह राजा है, फिर उसीका श्रद्धान करे कि यह अवश्य राजा ही है, इसकी सेवा 
करनेसे अवश्य धनकी प्राप्ति होगी:” और फिर उसीका अन्ुचरण करे, सवा करे, आहामें 
रहे. उसे प्रसन्न करे; इसीप्रकार मोच्षार्थी पुरुषको पहले तो आत्माकों जानना चाहिये, और 
फिर उसीका श्रद्धान करना चाहिये कि यही आत्मा है, इसका आचरण करनेसे अवश्य 
कर्मोसे छूटा जा! सकेगा! झौर फिर उसीका अनुचरण करना चाहिये अमुभवके द्वारा उसमें 
लीन होना चाहिये क्योकि साध्य जो निष्क्म अवस्थारूप अभेद शुद्धखवरूप है, उसकी सिद्धि 
की इसीप्रकार उपपत्ति है, अन्यथा अनुपपत्ति है। ( अर्थात्‌ इसीग्रकारस साध्यकी सिद्धि 
होती है. अन्य प्रकारसे नहीं | ) 

( इसी चातको जिशेष समझाते हैं:-- ) जब आत्माको, अनुभवर्में आमेपर अनेक 
पर्यायरूप भेदमादोछे स्मथ मिप्षिदतवा होनेपर भी सर्वप्रकारसे भेदज्ञानमें प्रदीणतासे लो यह 
अतुनूति हें सो ही मे हैं?, ऐसे ऋत्मश्ानस प्राप्त होता हुआ. इस आत्माको जैसा जाना है बैसा 
ही दे. इसप्रकारकी प्रतीति जिसका लक्षण दे ऐसा, श्रद्धात उदित होता है ठव समस्त अन्य 

है 


पूछ “- सेंसयसार “- 


भृतिरिन्यात्मज्ञान॑ नोत्सवते. तदभावादज्ञातखरघंगश्रद्धाससमानत्वाच्छुद्धानर्मा 
नोन्खवते तदा समस्तभावांतरविवेकेव निःशंकमेच स्थातुमशक्यत्वादात्मालुचरण 
मनुत्खबमान नात्मान साधयीति साध्यसिद्धरन्यथालुपपत्तिः । 
& मालिनी # 

कथमपि समुपात्तत्रित्वमप्येकताया 

अपतितमिदमात्मज्यो तिरुद्वच्छदच्छ प्‌ । 

सततमनुभवाभोब्नंतचैतन्यचिह्लं 

न खलु न खलु यस्मादन्यथा साध्यसिद्धि। ॥२०॥ 








भावोंका भेद होनेसे नि.शंक स्थिर होनेमे समर्थ होनेसे आत्माका आचरण उदय होता हुः 
आत्माकों साधता है। इसप्रकार साथ्य आत्माकी सिद्धिकी उपपत्ति है। 

परन्तु जब ऐसा अनुभूति स्वरूप सगवान आत्मा आवालवृद्ध सचके अनुभवमें स 
स्वयं हो आने पर भी अनादि बधके वश पर ( द्रव्यों ) के साथ एकत्वके निम्चय 
मूद-अज्लानी जनको जो यह अनुभूति दे वही से हूँ” ऐसा आत्मक्षान उद्ति नहीं होता अं 
उसके अभावषसे अज्ञातका श्रद्धान गधेके सींगक्रे समान है इसलिये श्रद्धान भी उद्ति न 
होता, तय समस्त प्रन्यभावोके भेदसे आत्मामे निःशंक स्थिर होनेकी अमसर्थत्ाके कार 
झ्रात्माका आचरण उदित न होनेसे आत्माको नहीं साथ सकता । इसप्रकार साध्य-आह 
की सिद्धिकी अन्यथा अलुपपत्ति है । 


भावार्थ “साध्य आत्माकी सिद्धि दर्शन ज्ञान चारित्रसे ही है, अन्य प्रकारसे नहीं 
क्योंकि-पहले तो आत्माको ज्ञाने कियह जो जानने वाला अनुभवमे आता है सो में हूँ 
एसके बाद उसकी प्रतीतिरूप श्रद्धान होता है; क्योंकि जाने बिना किसका श्रद्धान करेगा 
तत्पश्वात्‌ समस्त अन्यभावोसे सेढ करके अपनेसे स्थिर हो | इसश्रकार सिद्धि होती है । किं 
यदि जाने हो नहीं तो श्रद्धान भी नहीं हो सकता, ओर ऐसी स्थितिमें स्थिरता कहाँ करेगा 
इसल्यि यह निश्चय है कि अन्य प्रकारसे सिद्धि नहीं होती । 
अब, हसी अथंका यलशरूप काव्य कहते हैं:--- 
अ्र्थी+आचाये कहते है कि-अ्रनन्त ( अविनश्वर ) चैतन्य जिसका चिह्र है ऐस् 
इस आत्मज्योतिका दस निरंतर अनुभव करते हैं क्योकि उसके अनुभवके बिना अन्य प्रकार 
साध्य- आात्माती सिद्धि नहीं होती । वह आत्मज्योति ऐसी है कि जिसने किसी प्रकार: 
जि अगीकार जिया है नथापि जो एस्स्वसे च्युत नहीं हुई और जो निर्मलतास उद्यक 
- प्राम्न हो रही है । 


हब «“- संसयसार -+ 


यथा स्पर्शरसगंधवर्णादिभावेषु प्रथुव॒ुध्नोदराधाकारप रिणतपुह्टलस्कंघेष घटो 
यमिति घटे च स्पशरसगंधवर्णादिभावाः प्रथुवुध्नोदराद्याकारपरिणतपुदट्ठ लस्कधाथा- 
मी इति वस्त्वमेदेनानुभूतिस्तथा कमणि मोहादिष्वंत्रंगेप, नोकमंणि शरीरादिपु 
बहिरंगेपु चात्मतिरस्कारिपु पुद्ठलपरिशामेष्यहमित्यात्मनि च कममोहादयोंतरंगा 
नोकमंशरीरादयो वहिरंगाश्ात्मतिरस्कारिणुः पृद्इलपरिणामा अमी इति परत्वभेदेन 
यावंत॑ कालमजुभूतिस्तावंतकालमात्सा भवत्यप्रतिवुद्ध)। यदा कदाविद्यथा रूपिणो 


द्रल्यफर्म, भावकर्म [ च ] और [ नोकर्मणि ] शरीरादि नोकर्ममें [ अहं ] “यह मे हूँ! 
[ थ]ओर [ अहक कर्म नोकर्म हति ] सुममे यह कर्म-तो कर्म है! [| एपः 
खल्ठु चुद्धि; ] ऐसी बुद्धि है [ तावत्‌ ] तब तक [ अप्रतिवुद्ध+। ] यह आत्मा 
धषप्रतिवुद्ध [ भवति | हे । 

टीकाः- जैसे स्पशे, रस, गंध वर्ण आदि भाषोंसे तथा चौड़ा, गहरा, अवगाहरूप 
उदरादिके आकार परिणत हुये पुद्कलके स्कन्धोमे यह घट है? इसप्रकार, और घड़ेमें यह 
ग्पशे, रस, गंध, वर्ण आदि भाव तथा चोड़े, गहरे, उदराकार आदिरूप परिणत पुठ्टलस्कन्ध 
ैए, इसप्रकार वस्तुके अभेदसे अनुभति होती है, इसीप्रकार कमे-मोह आदि अंतरंग परि- 
णाम तथा नोकर्म- शरीरादि बाह्य वस्तुये-सव पुद्कलके परिणाम हैं और आत्माके तिरस्कार 
फरने वाले हैं,--उनमे “यह में हैं? और आत्मामे 'यह कर्म-मोह आदि अतरंग तथा नोकर्म 
शरीरादि बहिरंग, भात्म-तिरस्कारी (आत्माके तिरस्कार करनेवाले ) पुद्कल परिणाम है! 
इसप्रकार वस्तुऊे अभेदसे जब तक अनुभूति है तब तक आत्मा अग्रतिवुद्ध है; ओर जब 
फ्मी जैसे रूपी दपणफी स्वच्छता ही स्वपरके शआकारका प्रतिभास करने वाली है, और 
प्ष्णता तथा ज्वाला अप्रिकी है इसीप्रफार अरूपी आत्माकी अपनेकी और परको जानने 
वाली झ्ञाठता दी है, और कम तथा नोकर्म पुद्नलके हैं, इसप्रकार स्वतः अथवा परोपदेशसे 
जिसडा मूल भेदविज्ञान है ऐसी अनुभूति उत्पन्न होगी तत्र द्वी ( आत्मा ) प्रतिवुद्ध होगा । 


भावा्थ--जैसे स्पर्शादिस पुदूगलका और पुद्गलमे स्पर्शादिका अनुभव द्वोता है 
अर्थात्‌ दोनों एकरूप अनुमवर्मे आते हैँ, उसीप्रकार जब तक आत्माको कर्म नोकममे 
आत्माकोी आर आत्मामे कम-नोकमंकी भ्रान्ति होती है, अर्थात्‌ दोनो एकरूप भासित होते 
£ सब तक तो वह अप्रतियुद्ध हैं; और जब वह यह जानता है जि आत्मा तो ज्ञाता ही है 
ओर कम-नोक मं पुदूगलफे ही हैं तभी वह प्रतिवुद्ध होता है । जेसे दर्पणमें अप्निकी ब्वाला 
दिशई देती है, यहाँयद ज्ञात द्वोता है कि ज्वात्ा तो अग्रिम ही है, वह दर्पणमें प्रविष्ट 


-- जीव अजीव अधिकार ० ४ 


दर्पशस्य स्वपराकारावभासिनी स्वच्छतैव वह्नेरौष्ए्य ज्वोला च तथा नीरूपस्पात्मनः 
स्वपराकारावभासिनी ज्ञातृतैव पुद्लानां कर्म नोकम चेति स्वृत/परतो वा मेदविज्ञान- 
मूलालुभ्तिरुत्पत्स्यते तदैव ग्रतिबुद्धों भविष्यति । 


६8 मालिनी # 


कथमपि हि लमंते भेदविज्ञानमूला- 
मचलितमलुभूतिं ये स्वतो वान्यतो वा। 
प्रतिफलननिममानंतभावस्वमावै- 
मसुकुरवदबिकाराः संत स्युस्त एवं ॥२१॥ 


ननु कथमयमग्रतिबुद्धो लक््येत-- 


निनरनणन नमन नमन न अत> >- अन्‍शना>ल्‍लरनननभिननन नननीनीनी- अनन बिल झ लनिनननन नल न न नन+ जी जनक ००» जनम नमीननन---++--म०-+-मनन+-+-ललझमील न जन न-नन अन्न -नीन ज>म++लरिनानानन++ल+++म- रन -अमेन्‍ &सूरूरनेरक 
कक ््क जज. न सं 


नहीं है, और जो दर्पशमें दिखाई दे रही है वह दर्पणकी स्वच्छता द्वी है;! इसीप्रकार 'कर्म- 
नोकर अपने आत्मामें प्रविष्ट नहीं हैं, आत्माकी ज्ञान-सवच्छ॒वा ऐसी दी है कि जिसमें श्षेयका 
प्रतिबिम्ब दिखाई दे; इसीअ्कार कर्मे-नोकस शेय है इसलिये वे प्रतिभासित दोते हैं?--ऐसा 
भेदज्ञानहूप अनुभव आंत्माको या तो स्वयमेव दो अथवा उपदेशसे हो तभी वह प्रतिबुद्ध 
होता है । 


भ् 
अब, इसी अथका सूचक कलशरूप काव्य कहते है:-- 


अथः--जो पुरुष अपनेसे ही अथवा परके उपदेशसे--किसी भी प्रकारसे भेद्विज्ञान 
जिसका मूल उत्पत्तिकारण है ऐसी अपने आत्माकी अविचल अलुभूतिको प्राप्त करते हैं, ये 
दी पुरुष दपणकी भाँति अपनेमे प्रतिबिम्बित हुए अनन्त भावोंके स्वभावोसे निरंतर विकार 
रहित होते है,--श्लानमे जो ज्ञेयोंके आकार प्रतिभासित होते है उनसे रागाद्विकारको प्राप्त 
नहीं होते । १९। 


अब, शिष्य प्रश्न करता है कि अग्रतिबुद्धको कैसे पहिचाता जा सकता है ? उसका * 


चिह्न बताइये । उसके उत्तररूप गाथा कहते है;-- 


श्र «-- संमयसार +-+ 
अहमेद एदमह अहसेदस्सम्हि अत्थि मम एदं । 
अपणं जे परदव्य सचित्तावित्तसिस्स वा ॥२०॥ 
आसि मस पुव्यमेदं एदरस अह पि आसि पुच्च हि। 
होहिदि पुणोमसेद एद्रस अह पि होस्सामि ॥२१॥ 
एयत्तु असंभूद आदवियप्पं करेदि संसूढो | 
भृदत्थे जाणतो ण करेदि दु ते असंसूठो ॥२२॥ 
अहमेतदेतद॒हं अहमेतस्पास्मि अस्ति ममतत्‌। 
अन्यदर्परद्रव्य सचित्ताचित्तमिश्र॑ वा ॥२०॥ 
आसीन्‍्मम पू्वमेतदेतस्पाहमप्यास पूर्वम्‌ । 
भविष्यति पुनर्ममेतदेतस्थाहमपि भविष्यामि ॥२१॥ 
तस्वसद्भूतमात्मविकर्प॑ करोति संमूढ! 
भूताथ जानन्न करोति तु तमसंमूढः ॥२२॥ 





गाधा २०-२१-२२ 
ध्यस्धयार्थ:--ह यः | जो पुरुष [ अन्यत्‌ थत्‌ परद्रव्ख ] अपनेसे अन्य 

जो पखव्य [ सचित्ताचित्तमिश्न वा ] सचित्त स्त्री पुत्रादिक, अ्चित्त धन धान्यादिक 
शयवा मिश्र ग्राम नगरादिक है उन्हें यह समझता है कि [ अह एलत्‌ ] मे यह हैँ, 
[ एतत्‌ अहम ] यह द्त्य मुझ स्वरूप है, | एतस्थ अहम अस्मि ] मे इसक 
9, [ एलत्‌ मम अस्ति ] यह मेरा है, [ एतत्‌ मम पूवे आसीत्‌ ] यह मेरा 
पहले था, [ एतस्थ अहमपि पू्े आसम्‌ ] इसका में भी पहले था [ एतत्‌ सम 
पुन) भविष्यति ] यह मे भविष्यमें होगा, [ अहसपि एतस्यथ भविष्यामि ] 

मे ये अवर ये में, में हैँ इनका अबरू ये हैं मेरे । 

जो अन्य हैं पर द्रव्य मिश्र, सचित्त अगर अ्रचित्त वे ॥२०॥ 

मेरा हो यह था एवं में, में इसीका गतकालमें । 

थे होयगा मेरा अबरु, में इसका हूँगा भावि में ॥२१॥ 

अयधथा् आत्म विक्र्प ऐसा, मढजीय हि आचरे | 

भूवाव जञाननद्वार ज्ञानी, ए विक्रत्प नहीं करे ॥२२॥ 


-- जीव अजीव अधिकार -- श्र 


यथामिरिंधनमस्तीघनम भिरस्त्यग्नेरिंधनमस्वी धनस्याभिरस्त्यस्नेरिंधन॑ पूर्व मा- 
सीदिंधनस्थामि। पृथमासीदस्नेरिंधन॑ पुनर्भविष्यतींधनस्थापिः पुनभविष्यतीतीधन 
एवामद्रताग्रिविकन्पत्वेनाप्रतिवुद्ध/ कथ्रिब्लक्येत तथाहमेतदस्म्येतदहमस्ति समेत- 
दस्त्येतस्थाहमस्मि ममेतत्पूवंमासीदेतस्याह पूवमार्स ममतत्पुनभविष्यत्येतस्थाह पुन्न- 
मविष्यामीति परद्रव्य एवासद्धतात्मविकस्पस्वेनाग्रतिवुद्धों लक्येतात्मा । नाग 
रिंघनमस्ति नेधनममिरस्त्यभिरभिरस्तीधनमिंधनमस्ति | नाग्नेरिंधनमस्ति नेंधन- 
स्पामिरस्त्यग्नेरमिरस्तीपनस्पेंधनमस्ति ! नाम्नेरिंधनं पूर्वमासीन्नेंधनस्थाप्ति! पू्व- 
मासीदस्नेरमिः पूर्वमासीदिंधनस्येंधन पूर्वमासीन्नाग्नेरिंधनं पुनरभविष्यति नेंधन- 
स्याग्रि! पुनर्भविष्पत्यस्नेरमि! पुनर्भविष्यतीधनस्येंधन॑ पुनर्भविष्पतीति कस्य- 
चिदम्ावेव सद्भधतामरिविकस्पवन्नाहसेतदस्मि नेतदहमस्त्यहमहमस्म्येतदेतदस्ति न 


में मी उसका भविष्यमे होऊेंगा,-[ एतत्त असद भूत | ऐसा कूंणा [ आत्मविक- 
ल्प ] आत्मविकल्प करता है, वह [ संसूढः ] मृढ़ है, मोही है, अज्ञानी है; [ तु ] 
ओर जो पुरुष [ भूताथ ] परमार्थ वस्तु्रू्पको [ जानन्‌ | जानता हा [ ले ] 
बैसा भूंठा विकल्प [ न करोति ] नहीं करता वह [ असंसूढः ] मढ नही, जानी है | 
दीकाः--( दृष्टान्तसे समझते है ) जैसे कोई पुरुष ई'धन और अपिको मिला हुश्ा 
व हे ९ 
देखकर ऐसा सूंठा विकल्प करे कि जो अग्नि है सो इंबन है और इधन है सो अप्ति है; 
९ च्ड आप 

खग्निका हधन है, इंधनकी अग्नि है; अग्निका इंधन पहले था इधनकी अग्नि पहले थी; 

््‌ छ. 4 स््ि ७ हा विवाह 
अग्निका इघन भविष्यमे होगा इंधनकी अग्नि भविष्यमें होगी;?-ऐसा इधनमें ही भग्निका 
विकल्प करता है वह मूंठा है, उससे अम्रतिबुद्ध ( अज्ञानी ) कोई पह्दिचाना जाता है, 
इसीप्रकार कोई आत्मा परद्रव्यमे असत्याथे आत्म विकल्प करे कि 'में यह परद्रव्य हूँ, यह 
परद्रव्य मुझ स्वरूप है, यह मेरा परद्वव्य है, इस परद्रव्यका से हैँ. मेरा यह पहले था, में इसका 
पहले था, मेरा यह भविष्यसे होगा, से इसका भविष्यमे होऊेंगा:!-ऐसे झूठे व्किल्पोंसे श्रप्र- 

तिबुद्ध ( अज्ञानी ) पहिचाना जाता है । 
डे ही औ कि | की रे हु हर के. डी 
आर, “अग्ति है वह इधन नहीं है, उधन है वह अग्नि नहीं है.-अग्नि है वह अग्नि 
रू ्‌ (्‌ | ५ हि क्र नी व 
डे वह इन ही है, शरितका इवन नहीं इंघनकी भरिनि नर्दी,-अग्तिक्नी अग्नि 
र्‌ # ८ # 5 क्‍्ह ी 

सका एपन है; अग्निका इंधघत पहले नहीं था, इनकी अग्नि पहले नहीं थी. अग्नि 
ते झग्नि पहले थी भर हवनका इंघन पहले था, अग्निफा इंधन अविष्यमे नहीं होगा इंधन 
की झग्ति मविष्यमें नहीं होगी.-अग्सिकी अग्ति ही भविष्वसें होगी स्थमका व्थन ही 


ष्ृ 
डे 


| श्र ; | कक है 


25 “-* समयसार “- 


मर्मेतद स्ति नेतस्याहमस्मि ममाहमस्म्येतस्येतदरित न ममतत्पूवमासीलरेतस्याह पूर्वे- 
मार्स ममाहं पूर्र॑मासमेतस्येतत्पूवेमासीन ममेतत्पुनभविष्यति नैतस्याह पुनभविष्यामि 
ममाह पुनर्भविष्यास्थेतस्येतत्पुनभेविष्यतीति स्वद्वच्य एवं सद्धृतात्मविकस्पस्थ प्रति- 
बुद्धलक्षणस्थ भावात्‌ । 
# सालिनी #& 

त्यजतु जगदिदानी मोहमाजन्मलीन 

रसयतु रसिकानां रोचनं ज्ञानमुयत्‌ । 

हह कथमपि नात्मानात्मना साकमेकः 
फकिल कलयति काले क्वापि तादात्म्यवृत्ति ॥२२॥ 


भविष्यम होगा;”- इसप्रकार जैसे किसीको अग्निमे ही सत्याथ अग्निका विकल्प हो सो 
प्रतियुद्धका लक्षण है; इसीप्रकार “मैं यह्‌ परद्रव्य नहीं हूँ, यद्‌ परद्रव्य मुझ स्वरूप नहीं है,-- 
मैं तो में ही हूँ, परद्रव्य परद्रव्य ही है; मेरा यह परद्रव्य नहीं, इस परद्रत्यका मै नहीं,--मेरा 
ही में हूँ, परद्रव्यका पर॑द्रव्य है; इस परद्रव्यका मै पहले नहीं था, यह परद्रेज्य मेरा पहले 
नहीं था,-मेरा में ही पहले था, परद्रव्यका परद्रव्य पहले था; यह परद्रव्य मेरा भविष्यमें 
नहीं होगा, इसका में भविष्यमें नहीं होऊँगा,--में अपना ही भविष्यमें होऊँगा, इस ( पर- 
द्रव्य ) का यह ( परद्रज्य ) भविष्यमें होगा;।?--ऐसा जो स्वद्रव्यमें ही सत्याथं आत्म विकल्प 
शोता है, वही प्रतिवुद्ध ( ज्ञानी ) का लक्षण है, इससे ज्ञानी पहिचाना जाता है। 
भावाधे'-जो परद्रव्यमे श्रात्माका विकल्प फरता है वह तो अन्नानी है और जो 

अपने 'प्रत्माफो ही अपना सानता है वह ज्ञानी है।यह अग्नि-इंधनके दृष्टांससे दृढ़ 
किया है। 

अब, इस अथका क्लशरूप काव्य कहते हें:-- 

अर्थ - जगत्‌ अर्थात जगतके जीवों ! श्नादि संसारसे लेकर आज तक अनुभव 
दिये गये मोहके अब तो छोड़ो, और रसिकजनोंको रुचिकर, उदय हुवा जो ज्ञान उसको 
आस्थादन करो, क्योंकि इस ज्तोक्में आत्मा वास्तवमें किसीग्रकार भी अनात्माके साथ कदापि 
तादात्म्यवृत्ति ( एकत्व ) को प्राप्त नहीं होता, क्योकि आत्मा एक है, वह अन्य द्रव्यके साथ 
एकनामरूप नहीं होता | 

भावाथ 5 आत्मा परद्रव्यके साथ किसीगप्रकार किसी समय एकताके भावको प्राप्त 
नहीं होता  इसप्रकार आचायदेवने, अनादिकातसे परद्रव्यके प्रति लगा हवा जो मोह 
दमका भेदबिशज्ञान बताया है, और प्रस्णा की दे कि इस एकत्वरूप मोहको अब छोड़ दो और 
शानपा आम्वादन करो, सोद बूथा है झूठा है. दुखखका कारण है| २०-२२ | 


“- जीव अजीव अधिकार -- ४७ 


अथाग्रतिबुद्धबोधनाय व्यवसायः क्रियतै-- 
अण्णाणमोहिदमदी मज्ञमिण भणदि पुर्गल दबववय । 
बद्धमयर्ध च तहा जीवो बहुमावसंजुत्तो ॥२३॥ 
सबव्वण्हुणाणद्द्ठो जीवो उबओगलक्खणो णिच्च | 
कह सो पुग्गलद॒व्वीभूदो ज मणसि मज्ञमिणं ॥२४॥ 
जदि सो पुण्गलद॒व्बीभूदो जीवत्तमागर्द इदर। 
तो सत्तो चत्तुं जे मज्ञमिण पुग्गल दव्व ॥२७॥ 
अज्ञानमो हितमतिममेद॑ भणति पुह्लं द्रव्यम्‌ । 
बद्धमबद्धं च तथा जीवो बहुभावसंयुक्तः ॥२३॥ 
सर्वक्षज्ञानद्रों जीव उपयोगलक्षणो नित्यम । 
कं स पुद्दलद्॒व्यीभूतोी यद्धणसि ममेदस ।।२४॥ 
यदि स पुद्दलद्॒व्यीभूतोी जीवत्वमागतमितरत्‌ । 
तच्छक्तो बक्‍तु यन्ममेद॑ पूद्टल द्रव्यम्‌ ॥२०॥ 
अब अप्रतिबुद्धणो समभानेके लिये प्रयक्ष करते हैं:-- 
गाथा २३-२४-२५ 
अन्वयार्थ:--[ अज्ञानमोहितमतिः ] जिसकी मति अज्ञानसे मोहित है 
[ बहुभावसंयुक्तः | ओर जो मोह, राग, देष आदि अनेक भावोंसे युक्त है ऐसा 
[ जीव: ] जीव [ मणति ] कहता है कि [ हद ] यह [ बद्धंच अबद्ध तथा ] 
शरीरादिक बंद्ध तथा धनधान्यादिक शअबद्ध [ पुद्दल द्ठय | पृह्ल दृव्य [ मम ] मेरा 
है | आचाये कहते हैं कि [ सर्वज्ञज्ञानदृष्ट! | सर्वज्षके ज्ञान द्वारा देखा गया जो 


अज्ञान मोहित बुद्धि जो, बहुमाव संयुत जीव है । 

ये बद्ध और अबड्, पुहलद्रव्य मेरा वो कहै ॥२१॥ 

सवज्ञ ज्ञानविषे सदा, उपयोग लक्षण जीव है। 

वो कैसे पूह्नल हो सके जो, तू कहे मेरा अरे ॥२४॥ 

जो जीव पुद्दल होय, पुद्ल प्राप्त हो जीवत्वको । 

तू तब हि ऐसा कह सके, “है मेरा” पुष्ठल द्ष्य को ॥२०॥ 


अप ““ संमयसार «४* 


युगपदनेकविधस्प वंधनोपाधे। सन्निधानेन प्रधावितानामस्वसावभावानां 
संयोगवशाहिचित्रो पाथ्रयो परक्त। स्फटिकोपल इवास्यंततिरी हितर्वभावभावतया अस्त- 
मितसमस्तविवेकज्यो तिमंहता स्वयमज्ञानेन विमोहितहृदयों भेदमकृत्वा तानेवास्व- 
भावभाबान्‌ स्वीकुर्वाणः पूहलद्ग॒व्यं ममेदमित्यनुभवति किलाप्रतिबुद्धो जीच।। भथा- 
यमेव प्रतियोध्यते रे दुरात्मत्‌ आत्मपंसन्‌ जद्दीहि जहीहि परमाविवेकघस्मरस- 
तृणास्यवहारित्य॑| दूरनिरस्तसमस्तसंदेहविपर्यासानध्यवसायेन विश्वैकज्योंतिषा 
सबज्जज्ञानेन स्फुटीकृत किल नित्योपयोगलक्षणं जीवद्रव्यं । तत्कथं पुद्लद्॒व्यीभूत 


[ नित्य ] सदा [ उपयोगलक्तषुणः ] उपयोग लक्षणवाला [ जीव | जीव है 
[ सः ] वह [ पुद्नलद्गरच्घी भूत ] पहल दब्यरूप [कर्थ] केसे हो सकता है [ यत्‌ ] 
जिससे कि [ सणसि ] त कहता है कि [ हद सभा ] यह पुद्नलद्॒व्य मेरा है! 
[ यदि ] यदि [ सा ] जीव द्रव्य [ पुद्नलद्रव्यी मूतः ] पुद्ठल द्रव्यरूप हो जाय 
ओर [ इतरत्‌ ] पुह्ठल द्रव्य [ जीचत्व ] जीव्वको | आगत्त ] श्राप्त करे [ तत्‌ ] 
तो [ वुंशक्तः ) त्‌ कह सकता है | यत्‌ ] कि [ इदं पुद्चल द्रव्य ] यह पुद्ठल 
द्रव्य मेरा है | ( किन्तु ऐसा तो नहीं होता | ) 

टीका -एक ही साथ अनेक प्रकारकी बंधनकी उपाधिकी अति निकटतासे वेगपूबक 
पहले हुये अस्वभाव भावोंके संयोगवश जो ( अज्ञानी जीव ) अनेकप्रकारफे वर्णंवाल्े आश्रय 
की निकटतासे रंगे हुए रफटिक पाषाण जेसा है, अत्यन्त तिरोभूत ( ढेंके हुये ) अपने स्वभाव 
भावत्वसे जिसकी समस्त भेदज्ञानरूप ज्योति अस्त हो गई है ऐसा है, और महा अज्ञानसे 
जिसका दृदय स्वयं स्वत्तः ही विमोद्दित है--ऐसा अज्ञानी जीव स्वपरका भेद न करके, उन 
अस्यभायभावोंको ही (जो अपने स्वभाव नहीं हैं ऐसे विभावोको ही) अपना करता हुआ, पुठ्टक 
द्रव्यकी 'यह मेरा है! इसप्रकार अनुभव करता है। ( जैसे रफटिक पाषाणसें अनेफप्रकारके 
पणोकी निकटतासे अनेक वर्णरूपता दिखाई देती है, स्फटिकका निज ख्ेत-निर्मलभाव दिखाई 
नहीं देता, इसीप्रकार अल्लानीके कमंकी उपाधिसे आत्माका शुद्धस्‍्वभाव आच्छादित दोरदा 
है--दिखाई नहीं देता, इसलिये पुद्गल द्रव्यकी अपना मानता है। ) ऐसे अज्ञानीको अब 
समझाया जा रद्दा दे कि रे दुरात्मन्‌ ! आत्मघांत करनेवाले ! जैसे परम अचियेक पूर्वक 
खाने साले हाथी आदि पशु सुन्दर आहारको ठण सहित खा जाते हैं उसीप्रकार खानेके 
म्वभावदों तू छोड़, छोड़ । सिसने समस्त संदेह, विपयेय, अनध्यवसाय दूर कर दिये हैं और जो 


बन 


२ साम्वधिनादाद। २ धश्ावयर्तिससें स्फटिक मणि रग्या हुवा ष्टो चह चस्तु, 


-- जीव अजीब अधिकार -- ४९ 


येन पुद्वलद्॒व्यं ममेदमित्यनुभवसि यतो यदि कथंचनापि जीवद्रव्यं पुद्ठलद्॒च्यीभूत 
स्यात्‌ । पृदलद्॒व्यं च जीवद्रव्यीभूतं स्थात्‌ तदैव लवणस्योदकमिव ममेद॑ पुद्ठलद्गव्य- 
मित्यनुभूतिः किल घटेत तत्त न कथंचनापि स्थात्‌ । तथाहि-- यथा च्वारत्वलक्ष्ण 
लवशणमुदकी भवत्‌ द्रवत्वलक्षणम्रदक॑ च लवणीभवत्‌ चारत्वद्रवत्वसहब्ृन्यविरोंधादनु- 
भूयते न तथा नित्योपयोगलक्षणं जीवद्रव्य॑ पुठ्लद्॒व्यीमवत्‌ नित्यानुपयोगलक्षर्ण 
पृदलद्॒व्यं च जीवद्रव्यीमवत्‌ उपयोगालुपयोगयोः प्रकाशतमसोरिव सहयृत्तिविरोंधा- 
दलुभूयते । तत्सवंथा प्रसोद विद्युध्यस्व स्वद्रव्यं ममेदर्मित्यलुभव । 


विश्वको ( समरत वस्तुओंको ) प्रकाशित करनेके लिये एक अद्वितीय भ्योतति है, ऐसे सवक्ष 
झानसे स्फुट ( प्रणट ) किये गये जो नित्य उपयोग स्षमावरूप जीचद्रत्य, वह पुदूगल द्र॒व्यरूप 
कैसे होगया कि जिससे तू यह अनुभव करता है कि 'यह पुदूगलद्गव्य मेरा है? ? क्योकि यदि 
किसी भी प्रकारसे जीवद्रव्य पुदूगल्द्र्यरूप हो और पुदूगलद्ग्य जीवद्रव्यरूप हो तभी 
ज्मकके पानी! इसप्रकारके अल्लुभवकी भाँति ऐसी अनुभूति वास्तवमें ठीक दो सकती है कि 
“यह पुदूगलद्रव्य मेरा है!; किन्तु ऐसा तो किसी भी प्रकारसे नहीं बनता । 


हृष्टान्त वैकर इसी बातकों स्पष्ट करते हेः-- जेसे खारापन जिसका लक्षण है ऐसा 
नसक पानीरुप द्ोता हुआ दिखाई देता है, ओर द्रवत्व ( प्रवाह्यपन ) जिसका लक्षण है, 
ऐसा पानी नमकरूप होता दिखाई देता है, क्‍योंकि खारेपन और द्रवत्वका एक साथ रहनेमे 
अबिरोध है, अर्थात्‌ उसमें कोई बाधा नहीं आती। इसप्रकार नित्य उपयोगलक्षणवाला 
जीवद्रव्य पुदूगलद्रव्य होता हुआ दिखाई नहीं देती, ओर नित्य अनुपयोग ( जड़ ) लक्षण 
वाला पुदुगक्द्वव्य जीवद्रव्य होता हुआ देखनेमें नहीं आता क्योंकि प्रकाश ओर अंधकारकी 
भाँति उपयोग और अनुपयोगका एक ही साथ रहनेमें विरोध है; जड़ और चेतन कभी भी 
एक नहीं हो सकते । इसलिये तू सब प्रकारसे प्रसन्न हो, ( अपने चित्तको उब्ज्वल करके ) साथ- 
धांन हो, भोर ध्वद्रव्यको दी 'यह मेरा है? इसप्रकार अनुभव कर | 


भावाथेः--यह अज्ञानी जीव पुदुगल द्रव्यकों अपना मानता है; उसे उपदेश देकर 
सावधान किया है कि जड़ और चेतन द्रव्य दोनों सबंधा भिन्न भिन्न है कभी भी किसी भी 
प्रकांरसे एकरूप नहीं होते, ऐसा स्ज्ञ भगवानने देखा है। इसलिये हे अज्ञानी ! तू परद्रज्यको 
एकरुप सानना छोड़ दे, व्यथकी सान्यतासे बस कर ! 


६० -+ समयसार --+ 


के मालिनी ६ 
अयि कथमपि झत्वा तवकौतृहली सन्‌ 
अलुभव मपमूचेः पास्ववरत्ती मुहतस। 
प्रथगथ विलसंत॑ स्‍्व॑ समालोक्य येन 
स्पजसि ऋमिति मूर्त्या साकमेकत्वमोहम्‌ ॥२३॥ 
अधाहाप्रतियुद्ध।-- 
जदि जीवों ण सरीरं तित्थयरायरियसंधुदी चेव । 
सब्यावि हवदि मिच्छा तेण छु आदा हवदि देहो ॥२६॥ 


यदि जीवो न शरीर तीरथकराचायसंस्तुतिश्चैच | 
सर्वापि भवति मिथ्या तेन तु आत्मा भवति देहः ॥२६॥ 





नकल नमन प०-कम-«्ऊ५, 





भ्य इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

झथः- अयि! यह कोमल सम्भोधनका सूचक अव्यय है। आचाये देव कोमल 
सबोधनसे कहते हैं. कि दे भाई ! तू किसोग्रकार मद्दाकष्टसे अथवा मरकर भी तत्वोंका फौतू- 
हक्ो होकर इस शरीरादि मूते द्रव्यका एक मुहूत ( दो घड़ी ) पड़ोसी द्दोकर आत्मानुभव 
फर फि जिससे अपने आत्माके विल्ञासरूप, सर्व परद्रव्योंसे भिन्न देखकर इस शरीरादि 
मूर्तिक पुदुगक्ष द्वृव्यके साथ एकत्वके मोहको शीघ्र ही छोड़ देगा । 

भावार्थ:-यदि यह श्ात्मा दो घढ़ी, पुद्नल द्रव्यसे भिन्न अपने शुद्धरथरूपका 
झनुभव फरे ( उसमें लीन हो ) परीपदके आनेपर भी डिगे नद्दी तो घातियाकर्म का नाश 
करफे, फेवलज्ञान उत्पन्न करके मोक्षको प्राप्त द्वो । आत्मानुभवकी ऐसी मध्दिमा है, तब मिथ्या- 
तवफा नाश करके सम्यक्दर्शनकी प्राप्ति होना तो सुगम है; इसलिये श्रीगुरुने प्रधानतासे 
यही उपदेश दिया हैं। २४--२५। 

अब, अप्रतिबुद्ध जीव कहता है, उसकी गाथा कहते है:-- 

गाथा २६ 

अन्ययार्थ:---अप्रतिदुद्दध जीव कहता है कि [ यदि ] यदि [ जीवः ] 

जीव [ दारीरं न] शरार नहीं है तो [ तीर्थकराचार्यसंस्तुतिः ] तीपैकरों और 


जो जीव होय न देह तो, आचाय वा तीथेशकी । 
मिथ्या बने स्तवना सभी, सो एकता जीव देहकी।। २६ ॥ 


-- जीव झजौब अधिकार +- ६१. 


यदि य एवात्मा तदेव शरीर पुद्लद्॒ब्यं न भवेत्तदा-- 
#$ शादूलविक्रीड़ित #$ 
कांत्येब स्पयंति ये दशदिशो धाम्ना निरुंध॑ति ये 
धामोद्यममहस्विनां जनमनो मुष्णंति रूपेण ये । 
दिव्येन ध्वनिना सुर्ख श्रवणयोः साक्षासरव्रंतोज्सत 
वंधास्तेड्ट्सहसलक्षणपरास्ती रथश्वरा। सरयः ॥२४॥ 
इत्यादि तीथंकराचार्यस्तुतिः समस्तापि मिथ्या स्थात्‌। ततो य एवात्मा 
देव शरीर पुद्वलद्॒व्यमिति ममेकांतिकी प्रतिपत्तिः ॥२६॥ 
नेवं नयविभागानभिज्ञोसि-- 


झाचायोंकी जो स्तुति की गई है वह [ सर्वापि ] सभी [ मिथ्या भचति ] मिथ्या 
है; [ तेन तु ] इसलिये हम ( समझते हैं कि ) [ आत्मा ] जो आत्मा है सो [ देहः 
चैव ] देह ही [ भवति ] है। 


टीकाः जो आत्मा है वद्दी पुदूगलद्र्यस्वरूप यह शरीर है। यदि ऐसा न हो तो 
तीथंकरों और आचायोंकी जो स्तुति की गई है वह सब मिथ्या सिद्ध होगी । वह स्तुत्त 
इसप्रकार हैः-- 


अथेः- वे तीथकर और आचाय बन्द्मीय हैं, कैसे है वे ? अपने शरीरकी कान्ति 
से दसों दिशाओंको धोते हें“-निर्मेल करते हैं, अपने तेजसे उत्कृष्ट तेजवाले सूर्यादिके तेजको 
ढक देते हैं, अपने रूपसे लोगोके मनको हर लेते है, दिव्यध्वनिसे ( भव्योंके ) कानोंमें साक्षात्‌ 
सुखामृत बरसाते हैं, ओर वे एक हजार आठ लक्षणोंके धारक है | 


इत्यादि रूपसे तीथकरों-आधचार्योकी जो रतुति है, वह सब ही मिथ्या सिद्ध होती 
है इसकिये हमारा तो यही एकान्त निश्चय है कि जो आत्मा है वही शरीर है, पुदुगत् द्रव्य 
है। इसप्रकार अप्रतिबुद्धने कद्दा | २६ | 


आचाय देव कहते हैं कि ऐसा नहीं है; तू नयविभागको नद्दी जानता | जो नय- 
विभाग इसमप्रकार है, उसे गाथा द्वारा कह्दते है:ः-- 


६२ “- सेमयसार -- 


चयहारणओ भासदि जीयो देहो यथ हवदि खलु इक्को | 
ण छु णिच्छयस्सख जीवो देहो यथ कदावि एकट्नो ॥२७॥ 


व्यवहारनयों भाषते जीवो देह भवति खन्‍्वेकः | 
न तु निश्वयस्य जीवो देहश्न कदाप्येकाथें; ॥ २७॥ 


हए सलु परस्परावगाठावस्थायामात्मशरीरयो। समवर्तितावस्थायां कनककल- 
घौतयोरेकस्कंघव्यवद्ारचद्॒थवहारमाग्रेणेवैकत्व॑ न पुनर्तिश्यतः । निश्चयतों ह्ात्म- 
शरीरयोरुपयोगातु पयोगस्वमावथो! कनककलधौतयो! पीतपांडुरत्वादिस्विभावयोरि- 
दात्य॑ंतब्यतिरिक्तत्वेनेकाथत्वानुपपत्ते: नानात्वमेवेत्येयं हि किल नयविभागः । ततो 
व्यवह्ारनयेनेव शरीरस्तवनेनात्मस्तवनमुपपन्न ॥२७॥ 


गाथा २७ 
थन्वयार्थ;:--[ व्यवहारनयः ] व्यवहास्नय तो [ 'भाषते ] यह कहता 
है कि [ जीव: च देह। ] जीव ओर शरीर [ एकः खल्ढ ] एक ही [| भवति ] 
॥£ [तु] किन [ निम्ययस्यथ | निश्चनयके अ्भिप्रायसे [ जीवः देहः च] 
व और शरीर [ कदापि ] कभी भी [ एकार्थ! ] एक पदार्थ [ न ] नहीं है । 
टीफा-- जैसे इस लोकमस सोने और चॉाँदीकों गलाकर एक कर देनेसे एक पिडका 
व्यवद्वार होता है उसीभ्रकार आत्मा और शरीरकी परस्पर एक ज्षेत्रमे रहनेकी अवस्था होनेसे 
एकपनेका व्यवहार दोता है।यो व्यवहार सात्नसे ही आत्मा और शरीरका एकपना है, 
परन्तु निश्चयसे एकपना नहीं है, क्योंकि निश्चयसे देखा जाये तो जेसे पीलापन आदि ओर 
सफेदी ञ्ञादि जिसका स्वभाव है ऐसे सोने और चाँदीमे अत्यन्त भिन्नता होनेसे उनमें एक 
पदार्थ पनेकी 'असिद्धि है, इसलिये अनेकत्व ही है, इसीप्रकार उपयोग ओर अनुपयोग जिनका 
स्वभाव है ऐसे आत्मा और शरीरमें अत्यन्त भिन्नता होनेसे एक पदार्थपनेकी असिद्धि है 
इसलिये प्यनेझुत्व ही है। ऐसा यह प्रगट नयविभाग है। इसलिये व्यवद्ारनयसे ही शरीरफे 
खयनसे भात्माका सतवन होता है| 
मावारथ-ब्यवहास्तय तो शआत्मा और शरीरकों एक कहता है, और निश्वयनयसे 


भिन्न है। इसलिये व्यवहारनयस शरीरका स्तवन करनेसे आत्माका स्तवन माना जाता 
है। २७5। 


जीव देह दोनों एक हैं, यह वचन हैं व्यवहारका । 
निश्रयरविंप तो जीव देह, कंदापि एक पदाथ ना ॥ २७ ॥ 


-- जीव अजीब अधिकार -- ६३ 


तथाहि;--- 
इृणमण्ण जीवादो देह पुर्गलमय थुणित्तु सख॒णी । 
मण्णदि हु संधुदो वंदिदी मए केवली 'भयवे ॥२८।॥ 
इृदमन्यत्‌ जीवाहेहं पूद्लमय स्तुत्वा झुनिः । 
मन्यते खल्ु संस्तुतो चंदितों मया केवली भगवान्‌ ॥२८॥ 
यथा कलधौतगुणस्य पांड्रत्वस्य व्यपदेशेन परमारथतोअ्तत्स्वभावस्थाफि 
कात्तंस्वरस्य व्यवहारमाग्रेणैव पांडरंकात्तस्वरमित्यस्ति व्यपदेशः । तथा शरीरगुणस्य 
शुक्कलो दितत्वादे! स्तवनेन परमार्थतो5्तत्स्वभावस्थापि तीथकरकेवलिपुरुपस्य व्यध- 
हारमात्रेणेव शुक्ललोहितस्तीर्थकरकेवलिपुरुष इत्यरित स्तवनं । निश्चयनयेन तु शरीर- 


यही बात इस गाथामें कहते हैं:--- 
गाथा २८ 
न्वयार्थ:--[_ जीवात्‌ अन्यत्‌ ] जीवसे मित्र [ हद पुदुगलमयय 

देह ] इस पुदूगलमय देहकी [ स्तुत्वा ] स्तुति करके [ झछुनिः ] साधु [ सन्यते- 
खल्ढ ] ऐसा मानते हैं कि [ सया ] मैने [ केवली भगवान | केवली भगवानकी 
[ स्तुतः ] स्तुति की, और [ बन्दित। | वन्दना की। 

टीका!ः--जैसे परमार्थसे सफेदी सोनेका स्वभाव नहीं है, फिर भी चाँदीका जो श्वेत 
गुण है उसके नामसे सोनेका नाम श्रेतस्व॒ण” कहा जाता है; यह व्यवहार मात्रसे द्वी कहा 
जाता है; इसीप्रकार परमार्थले शुक्ल--रक्तता तीथंकर-केवली पुरुषका स्वभाव न होने पर 
भी, शरीरके गुण जो शुक्ल--रक्तता इत्यादि है उसके स्तवनसे तीथकर--केवली पुरुषका 
शुक्ल रक्त तीथकर केवली पुरुष! के रूपसें स्तवन किया जाता है, बह व्यवद्वारमात्रसे ही किया 
जाता है। किन्तु निश्चयनयसे शरीरका स्तवन करनेसे आत्माका स्तवन नहीं हो सकता | 

भावाथ:- यहाँ कोई प्रश्न करे कि--व्यवह्ारतय तो असत्याथ कह्दा है और शरीर 
जड़ है, तब व्यवह्ाराभश्रित जड़की स्तुतिका क्या फल है ? उसका उत्तर यह है--व्यवद्दारनय 
सर्वोधा असत्याथ नहीं है, उसे निश्चयको प्रधान करके असत्याथ कहा है। और छुदमरथको 
अपना परका आत्मा साज्षात्‌ दिखाई नहीं देता, शरीर दिखाई देता है, उसकी शान्तरूप 
मुद्राको देखकर अपनेको भी शांतभाव होते हैं। ऐसा उपकार सममकर शरीरके आश्रय 


जीवसे जुदा पुद्लमयी, इस देहकी स्तवना करी | 
माने मुनी जो केवली, बंदव हुआ रतवना हुई ॥ रे८ ॥ 


६२ “ संमयेंसार -+- 


ववहारणओ सासदि जीवो देहो यथ हवदि खलु इकको | 
ण॒ हु णिच्छयस्स जीवो देहो य कदाबि एकट्टो ॥२७॥ 


व्यवहारनयों भाषते जीवो देह भवति खल्वेकः | 
नतु निश्चयस्य जीवो देहश् कदाप्येकाथं। ॥ २७॥ 


हह खलु परस्परावगाढावस्थायामात्मशरीरयो। समवत्तितावस्थायां कनककल- 
धौतयोरेकस्कंघन्यवहारबद्थवहारमाग्रेणेवैक्व न पुनर्निथयतः । निश्चयतों ह्ात्म- 
शरीरयोरुपयोगालुपयोगस्वभावधो! कनककलधोतयो! पीतपांडरत्वादिस्वभावयोरि- 
यात्यंतव्यतिरिक्तत्वेमिकार्थत्वालुपपत्ते) नानात्वमेवेत्येद हि किल नयविभाग! । ततो 
व्यवद्गारनयेनेव शरीरस्तवनेनात्मस्तवनमुपपन्न ॥२७॥ 


गाथा २७ 

अन्धयार्थ+--[ व्यवहार्नयः ] व्यवहास्नय तो [ 'भाषते ] यह कहता 
है कि [ जीवः च देहः ] जीव और शरीर [ एकः खल्ढु ] एक ही [ भवति ] 
है [तु] किन्तु [ निश्चयस्थ ] निश्चनयक्रे अ्भिप्रायसे [ जीवः देह! च] 
जीव ओर शरीर [ क॒दापि ] कमी भी | एकार्थ; | एक पदार्थ [ न ] नही है। 

टीका:- जैसे इस लोकमें सोने और चाँदीको गलाकर एक कर देनेसे एक पिंडका 
व्यवहार होता है उसीप्रकार आत्मा ओर शरीरकी परस्पर एक क्षेत्रमे रहनेकी अवस्था होनेसे 
एकपनेका व्यवहार दोता है।यो व्यवहार मात्रसे दी आत्मा और शरीरका एकपना है, 
परन्तु निश्चयसे एकपना नहीं है, क्योंकि निश्चयसे देखा जाये तो जेसे पीलापन आदि और 
सफेदी आयादि जिसका स्वभाव है ऐसे सोने ओर चाँदीमे अत्यन्त भिन्नता होनेसे उनमे एक 
पदार्धपनेकी असिद्धि है, इसलिये अनेकत्व द्वी है, इसीप्रकार उपयोग और अनुपयोग जिनका 
स्वभाव है ऐसे आत्मा और शरीरमें अत्यन्त भिन्नता होनेसे एक पदाथपनेकी असिद्धि है 
इसलिये पअनेकत्व द्वी है। ऐसा यह प्रगट नयविभाग है। इसलिये व्यवह्ारनयसे ही शरीरके 
खछबनसे झआात्माका स्तवन होता है । 

भादार्थः-व्यवह्रनय तो आत्मा ओर शरीरको एक कहता है, और निम्चयनयसे 


भिन्न है। इसलिये ज्यवहासर्नयसे शरीरका स्तबन करनेसे आत्माका रतवन माना जाता 
है। २७। 





जीव देद्द दोनों एक हैं, यह वचन है व्यवहारका । 
निभ्रम्रिप तो जीव देह, कदापि एक पदार्थ ना ॥ २७ || 


-- जीव अज्ञीब अधिकार -- ६३ 


तथा हि;-- 
इृणमण्ण जीवादो देहं पुर्गलसय थुणित्त झुणी । 
मण्णदि हु संथुदो वंदिदोी मए केवली 'मयवे ॥२८॥ 
इदमन्यत्‌ जीवादेहं पुद्लमय स्तुत्वा मुनि) । 
मन्यते खलु संस्तुतो वंदितो मया केवली भगवान्‌ ॥२८॥ 
यथा कलधौतगुणस्य पांड्रत्वस्थ व्यपदेशेन परमाथतोउ्तत्स्वभावस्थापि 
कात्तस्वरस्य व्यवहारमात्रेणेव पांडुरंकात्तस्वरमित्यस्ति व्यपदेश! । तथा शरीरगुशस्य 
शुक्ल दितत्वादे! स्तवनेन परमाथतोउ्तत्स्वभावस्थापि तीथफरकेवलिपुरुषस्थ व्यध- 
हारमात्रेणेव शुक्ललोहितस्तीथंकरकेवलिपुरुष इत्यरित स्तवनं । निश्चयनयेन तु शरीर- 
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यही बात इस गाथामें कहते है;-- 
गाथा २८ 

अन्वयार्थ:-[_ जीवात्‌ श्रन्‍्यत्‌ ] जीवसे मित्र [ हद पुदूगलमये 
देहँ ]३स पुदूगलमय देहकी [ स्तुत्वा ] स्तुति करके [ झुनिः ] साधु [ सन्धले- 
खल्ु ] ऐसा मानते है कि [ सया | मेने [ केवली समगवान ] केवली भगवानकी 
[ स्तुतः ] स्तुति की, और [ वन्दितः ] बन्दना की। 

टीका:--जैसे परमार्थसे सफेदी सोनेका स्वभाव नहीं है, फिर भी चाँदीका जो श्वेत 
गुण है उसके नामसे सोनेका नाम श्रितस्वण कहा जाता है; यह व्यवहार मात्नसे दी कहा 
जाता है; इसीप्रकार परमार्थसे शुक्ल--रक्तता तीथकर-केवली पुरुषका स्वभाव न होने पर 
भी, शरीरके गुण जो शुक्ल--रक्तता इत्यादि है उसके स्तवनसे तीथकर--केवली पुरुषका 
शुक्ल रक्त तोथकर केवली पुरुष! के रुपमें स्तवन किया जाता है, वह व्यवद्दारमान्नसे ही किया 
जाता है। किन्तु निश्वयनयसे शरीरका स्तवन करनेसे आत्माका स्तवन नहीं हो सकता | 

भावाथेः- यहाँ कोई प्रश्न करे कि--व्यवद्टारनय तो असत्याथ फह्ा है और शरीर 
जड़ है, तब व्यवहाराश्रित जड़की स्तुतिका क्या फल्न है ? उसका उत्तर यह है--व्यवद्दारनय 
सवेधा असत्याथ नहीं है, उसे निश्चयको प्रधान करके असत्याथे कहा है। और छुद्मस्थको 
अपना परका आत्मा साक्षात्त्‌ दिखाई नहीं देता, शरीर दिखाई देता है, उसकी शान्तरूप 
मुद्राको देखकर अपनेको भी शांतभाव होते हैं। ऐसा उपकार सममकर शरीरके आश्रय 


जीवसे जुदा पृद्लमयी, इस देहकी स्तवना करी । 
माने मनी जो केवली, बंदन हुआ रतवना हुई ॥ २८ ॥ 


(82 «-- समयसार -+- 


म्तवनेस नात्मस्तवनमचुपपस्नमेव ॥२८॥ , 
तथाहि;-- 
ते णिच्छये ण जुज्नदि ण सरीरणुणा हि होंति केवलिणो | 
केचलिग्रणो धुणदि जो सो तच्ं केवलि धुणदि ॥२९॥ 
तम्रिश्नये न युज्यते न शरीरगुणा हि भवंति फेवलिन। । 
केवलिगुणान्‌ स्तौति यः स तच्च॑ केवलिन स्तौति ॥२६॥ 
यथा कात्तस्वरस्य कलधोतगुणस्य पांड्रत्वस्याभावान्न निश्चयतस्तद्वथपदेशेन 
व्यपदेशः कातंस्व॒रगुणस्थ व्यपदेशेनैव कारतेस्वरस्य व्यपदेशातू, तथा ती्थंकर- 
फेवलिपुरुपस्प शरीरशुणस्य शुक्कलोहितत्वादे्‌रभावान्त निश्चयतस्तत्स्तवनेन स्तवन 
तीर्थकरकेवलिपुरुषगुणस्य स्तवनेनेव तीथंकरकेवलिपुरुपस्य स्तवनात्‌ ॥२९॥ 


से भी स्तुति करता है; तथा शांतमुद्राकी देखकर अंतरंगमें वीतराग भावका निम्चय द्ोता है, 
यह भी उपकार है।॥ २८ || 
ऊपरकी बातको गाधथामे कहते हैं:-- 
गाथा २९ 
अन्चयार्थ:---[ तत्‌ ] वह स्तवन [ निश्चये ] निश्चयें [ न युज्यते ] 
योग्य कहीं है [ हि ] क्योंकि [ शरीरशुणाः ] शरीरके गुण [ केवलिनः | केवलीके 
[ ने भचंति ] नहीं होते; [यः] जो [ केवलिगुणान ] केवलीके गुणोंकी [स्तौति] 
- स्तुति करता है, [ सा) ] वह [ तत्व ] परमार्थले [| केवलिन ] केवलीकी [ स्तौति ] 
स्तुति करता है । 
दीकाः-जैसे चॉदीका गुण जो सफेदपना उसका सुवर्णमें अभाव है, इसलिये निम्य- 
यसे सफेदीके नामसे सोनेका नाम नहीं वनता, सुचणके गुण जो पीज्ञापन भादि हैं उनके नाम 
से ही सुबणका साम द्ोता है; इसीग्रकार शरीरके गुण जो शुक्ल-रक्तता द्त्यादि हैं ढनका 
नीसकर-केवल्ी पुरुषमे अभाव है, इसलिये निश्वयसे शरीरके शुक्ल-रक्तता आदि गुणोंका 


स्तवन फरनेसे तीथकर--केबक्षी पुरुषका स्तवन नहीं होता है, तीथकर-केबलीपुरुषके गुणोंका 
म्तवन एरनेसे हो तीवऊर--के वली पुरुषका स्तवन होता है।॥। २६ ॥ 


निश्चयवियं नहिं योग्य ये, नहिं देह गुण फेवलि हि के । 
जो केवली ग्रणकों स्ववे, परमाय केत्लि वोस्तवे ॥ २५ ॥ 


क्र 


«- जहोब अजीव ऋधघिकार -- ६9 


कर्थ शरीरस्तवनेन तदधिष्राठत्वादास्मनों निश्ववेन स्ववर्न ने बुज्यते इति चेत-- 
णशयरम्मि वण्णिदे जह ण दि रण्णो वण्णणा कदा होदि | 


देहगुणे शुद्वते ण केवलियुणा थ्रुदा हॉति ॥ 5 
नगरे वर्शिने यथा नापि राज्ञों दर्णना करता भवति । 
देहसुणें स्तृयमाने ने केबलिगुणाः स्तुता भति | ३० ॥| 

तथाहि-- 


छ 


॥। 


| 


5 


2 


टू आइया 
प्राकारकदलितांवरसपद्नराजी निगी सं भूमितलम | 
पिद्तीय हि नगर प्रिद परिखावनयेन पातालम ॥२४। 


इति नगर बर्णिनेषि राह्रः तदधिष्ठानल्वेपि ग्राकारोपपनपरिखादिमसच्वाभावा- 
इसने ने स्थाद । तेवर 
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श्घ्य करता कप कन मकर कक शर पर्चा शपथ दा श्र डुसन्चि पक शरीरके 
ऋव, शिध्य प्रश्न करता है कि आत्मा ठो शररका अचट्टादा है इसालय शारार 
किक" 


4] 


उ 
स्वनसे आत्माका सदवन निश्वनसे क्यों युक्त नहीं है : 


ह्हत 


| विजन नमन... कननन-+-+- कु अन्ना जनम 


सके इनग्खूप इृ्शाव सहिन गाया 


५ 


छे 
हैं:-- 
गाथा ३० 
न्वयार्ध:-- [ यथा | ज्हे [ नगयरे ]) नग्गकझा [ वर्णित अपि | 





बर्तन करने पर भी | राज्ञ) चर्णना |] _ज्क्ा ईर्टत [ न कृता भवति | नहीं किया 
ज्य्प, इर्सफ़र | देहगुणे सतयमाने | शर्ररक्षे गुराक्ा स्ततन ऋगनेए [ केचलि- 
गुणा: | कहलीे गुयोका | स्तुता। न भवंति ) स्कर नहीं होता 


न्‍ तक 


सु ६ ० कप ् ख्क 
अ्रथ- सह ऋगर एंसा र्ड् किलजलन ऋाटक हारा ऋआकाशऊा प्रात कर रम्या है 





झर्थान्‌ ह्पका कोड #ताल उ्त्चा के 22044 क्र दंन्च्सॉंमि सिझरओण चर मिहस के 9५ ईजअआथरओ सदर 
६ अथान्‌ इसका कोट चहुत ऊशच्चा हू ). दर्गी चोकी पंचियोंस जिससे उमठल्का निगल क्या: 
आप चार 3 कोर बम पक 0०० 2: तन आह ष्ट्ः 2 + बल ज ० 25 
है ( अर्थात चारों भोर बगीचोंसे एस्वी हक गई है ). और कोटके चारों ओोरकी राईके 
3० हिल चक नल मी, कर. हर क- शा आर, 
शर्मा झादई ऐएादाल्कझ 4 रह का £ वाह: है हैं: हन्नून्ण्प्क कु कल 
३४५ कु | ९६ प्र ग्प्प ब्ट्टूः ू्‌ ५ 5 शा बहुत जमा टू है, 
डब्य प्रकार स्छरका £: 2१7“ ६ नजर ऋष्स 'न्‍्क-च्कन, जब क अकसर शान्ाऊऋआा >> >55 ८ घना ०4 जज श्जुट 
"६ आारका चराने करतपर सा सुखसस राह्लाका खश्त्तन नह दोता * “व अं. 
“०. क्र हैः ; भिश कथः उाक. ऑ, 
कक शहुकन- अजन कर शाज्ञा आए उक-+मन्णह टीपन का च्र्ह् जकन्का- कम्कानका,. कुक, खाल अाः >> इक अदा 
जप राजा रसकाी आऋधट् दा हूं, न्याय बह राजा ऋष-+वहागन-खाड आअरधदिेदाला नहा है । 





६5 “- संसयसार -- 


छछ शआर्या ६ 
नित्यमविकारसुस्थितसवीगमपूर्वंसहजलावण्यम्‌ । 
अक्षोभमिव सपुद्रं जिनेंद्ररूपं पर जयति ॥२६॥ 
इति शररे स्तृयमानेषि तीथकरकेवलिपुरुपस्य तदधिष्ठाहृत्वेषि सुस्थितसवाग- 
स्लावण्यादिशुशासावात्स्तवन न स्यथात्‌ ॥३०॥ 
अथ निश्रयस्तुतिमाह तत्र ्ेयज्ञायकसंकरदोपपरिहारेण तावतू-- 
जो इंदिये जिणत्ता णाणसहावाधिअं छुणदि आद। 
ने खल्ु जिदिदिय ते मणंति जे णिच्छिदा साहू ॥३१॥ 
यः इंद्रियाणि जित्वा ज्ञानस्वभावाधिक जानात्यात्मानम्‌ । 
त॑ खलु बितंद्रियं ते भणंति ये निश्चित! साधव) ॥३१॥ 





एसीप्रकार शरीरका रतवन करनेपर तीथंकरका स्तवन नहीं होता, यह भी श्कोक 
द्वारा कदृदते हैं,-- 
श्र्थ.--जिनेन्द्रका रूप उत्कृट्तया जयबन्त बतेता है, जिसमे सभी अंग सदा अवि- 
फार और सुस्यित हें, जिसमें ( जन्मसे द्वी ) अपूच और स्वाभाविक लावण्य है ( जो सब- 
प्रिय है ) और जो समुद्रकी भाँति ज्षोभरहित है-चलाचल नहीं है । 
इसप्रकार शरीरका स्तवन करनेपर भी उससे तीथकर-केचलीपुरुषका स्तवन नहीं 
होता, क्योंकि, य्यपि तीथकर-फेवलीपुरुषके शरीरका अधिष्ठान्रत्व है, तथापि सुस्थित सर्वा- 
गता, ज्ञावण्य आदि आत्माके गुण नहीं हैं इसलिये तीथकर--केवली पुरुषके उन गुणोंका 
झभाव है ॥ ३०॥ 
झब, ( तीथकर-केवलीकी ) निम्चय स्तुति कहते हैं। उसमें पहले ज्ञलेय--ज्ञायकके 
संझ्र दोपका परिद्दार करके स्तुति करते हैँ,-- 
गाधा ३१ 
अन्चयार्थ:-- [ यः ) जो [ इन्द्रियाणि ] इन्द्रयेको [ जित्चा ] 
ततेका [ ज्ञानस्थभावाधिक ] ज्ञानत्तममावक्रे द्वारा श्रन्य द्रव्यसे श्रधिक 
[ 'आत्माने | भामाको [ जानाति ] जानते है [ त॑] उन्हे, [ थे निश्चिता; 





कर इन्द्रिजय ज्ञान स्रभाव रु, अधिक जाने आत्मको | 
निश्चयविष स्थित साधुजन, भाप जितेन्द्रिय उन्हींकी ॥ ३१ ॥ 


-- जौव अजीव अधिकार -- ६७ 


यः खलु निरवधिबंधपर्यायवशेन प्रत्यस्तमितसमस्तस्वपरविभागानि निर्मल- 
भेदाभ्यासकौशलोपलब्धांतःस्फुटातिसद्म चित्स्वभावावएंभवलेन शरीरपरिणामापन्ना- 
नि द्रव्येद्रियाणि प्रतिविशिष्स्वस्वविषयव्यवसायितया खंडशः आकर्षति प्रती- 
यमानाखंडैकचिच्छक्तितया भावेंद्रियाणि ग्राह्मग्राहकलक्षणशसंबंधप्रत्यासत्तिवशेन सह 
संविदा परस्परमेकीभूतानि च चिच्छक्तः स्वयमेवालुभूयमानांसंगतया भावेद्रियाव- 
गृह्ममाणान स्पर्शादीनिंद्रियार्थौाश्व सवेधा स्वतः पृथकरणेन विजित्योपरतसमस्तज्ञेय- 
ज्ञायकसंकरदोपत्वेनैकत्वे “ंकोत्कीण विश्वस्याप्यस्योपरि तरता प्रत्यक्षीद्रोततया 
नित्यमेवांतःपकाशमानेनानपायिना स्वतः सिद्धेन परमाथसता भगवता ज्ञानस्थभावेन 


साधवः ] जो निश्चयनयमें स्थित साधु हैं [ ते |वे[ खलु ] वास्तवमे [ जितेन्द्रिय 
जितेन्द्रिय [| भणंति ] कहते हैं। 

टीकाः-(जो द्र॒व्येन्द्रियों भावेद्रियों तथा इन्द्रियोंके विषयभूत पदार्थोको--तीनोंकी अपने 
से अलग करके समस्त अन्य द्वव्योंसे मिन्न अपने आत्माका अनुभव करते हैं वे निश्ययसे जिते- 
निद्रिय हैं। ) अनादि अमयौदरूप वंध पर्यायके वश जिसमें समस्त स्व-परका विभाग अस्त 
हो गया है ( अर्थात्‌ जो आत्माके साथ ऐसी एकमेक हो रद्दी है कि भेद दिखाई नहीं देता ) 
ऐसी शरीरपरिणामको प्राप्त द्रव्येन्द्रियोंकी तो निमेल भेदाभ्यासकी प्रवीणतासे प्राप्त अंतरंग 
में प्रगट अतिसूक्षम चेतन्य स्वभावके अवलम्बनके बलसे अपनेसे अलग किया, सो यह्द द्रव्ये- 
न्द्रियोंकी जीतता हुआ | भिन्न २ अपने २ विषयोंमें व्यापारभावसे जो विषयोंको खएड खण्ड 
प्रहण करती हैं ( ज्ञानको खंड खंडरूप बतलाती है ) ऐसी भावेन्द्रियोंको, प्रतीतिमें आती हुई 
अखंड एक चेतन्यशक्तिके द्वारा अपनेसे भिन्न जाना सो यद्द भावेन्द्रियोंका जीतना हुआ। 
ग्राह्म ग्राहक लक्षणवाले सम्बन्धकी निकटताके कारण जो अपने संवेदन ( अनुभव ) के साथ 
परस्पर एक जैसी हुई दिखाई देती हें ऐसी भावेन्द्रियोंके द्वारा भदण किये हुवे, इन्द्रियोंके 
विषयभूत स्पर्शादि पदार्थोको, अपनी चैतन्य शक्तिकी स्वयमेव अनुभवमें आनेबाली असंगताके 
द्वारा सवेथा अपनेसे अलग किया, सो यह्द इन्द्रियोंके विषयभूत पदार्थोका जीतना हुआा। 
इसम्रकार जो द्वव्येन्द्रियो, भावेन्द्रियों तथा इन्द्रियोके विषयभूत पदार्थोको ( तीनों को ) जीत- 
कर ज्ञेयज्ञायक संकर नामक दोष आता था सो सब दूर होनेसे एकत्वमें टंकोस्कीश्‌ 
ओर ज्ञान स्वभावके द्वारा सब अन्य द्वव्योंसे परसाथसे भिन्न ऐसे अपने झआात्माका अनुसव 
करते हैं वे निश्चयसे जितेन्द्रिय जिन है. ( ज्ञानस्वभाव अन्य अचेतन द्र॒व्योंमे नहीं है, इस- 
लिये उसके द्वारा आत्मा सबसे अधिक, भिन्न ही है। ) कैसा है. वह ल्लानस्वभाव ? विश्वके 
( समस्त पदार्थोंके ) ऊपर तिरता हुआ ( उन्हें जानता हुआ भी उनरूप न द्वोता हुआ ), 


ध््पर “- संसयसार -< 


सर्वे्यों द्रव्यांतरेम्यः परमार्थतोतिरिक्तमात्मानं संचेतयत्ते स खलु जितेंद्रियो जिन 
ह्येका निश्यस्तुतिः ॥३१॥ 
अथ भावग्यपावकसंकरदोपपरिहारेण--- 
जो मोहं तु जिणित्ता णाणसहावाधिय मुणह आद॑ | 
ते जिदमोहं साहू परमदट्ठवियाणया विंति॥ ३१॥ 
यो मोह तु जित्वा ज्ञानस्यभावाधिक जानात्यात्मानम्‌ । 
त॑ जितमोह साथ परमारथविज्ञायका विंदंति ॥ ३२ ॥ 
यो हि नाम फलदानसमथतया ग्रादुभूय भावकत्वेन भवंत्तमपि दूरत एवं तद- 
लुबृचरात्मनो भाव्यस्थ व्यावत्तनेन हटठान्मोहं न्‍्यकद्ृत्योपरतसमस्तभाव्यभावक- 


प्रत्यक्ष उद्योतपनेसे सदा अंतरंगमे प्रकाशमान, अविनश्बर, स्वतःसिद्ध और परमाथरूप ऐसा 
भगवान ज्ञानस्वभाव है | 

इसप्रकार एक निम्चयस्तुति तो यह हुई । 

(छ्वय तो द्र॒व्येन्द्रियों भावेन्द्रियों तथा इन्द्रियोके विषयभूत पदार्थोका और ज्ञायक- 
स्वरूप स्वयं आत्माका -दोनोका अनुभव, विषयोकी आसक्तिसे एकसा होता था; जब भेद- 
झानसे भिन्नत्व ज्ञात किया तथ बह ज्ञेय ज्ञायक-संकरदोष दूर हुआ, ऐसा यहाँ 
जानना । )॥ २१॥ 

अब, भाव्य भावक-संकर दोष दूर करके रतुति कहते हैँ:-- 

गाथा ३२ 
अन्ययार्थ:-न[ या तु ] जो मुनि [ मोह | भोहकों [ जित्वा ] जीतकर 
[ आत्मान ) अपने झामाको [ ज्ञानस्वभावाधिक ] ज्ञानस्वमावके द्वारा अन्य 
उव्य भाेसि अधिक [ जानाति ] जानता हे [ त॑ साधु ] उस मृनिको [ परमार्थ 
विज्ञायकाः | पस्मार्थक्र जानने वाले [ जितमोहं ] जितमोह [ चिंदंति ] जानते 





हक 


ह्‌ के 
टीका+-मोहकर्म फन्ष दनका सामथ्यसे प्रगट उदयसख्प होकर भावकपनेंसे प्रगट 





£ तदलुदृझस्य। २ सेदबलेन | 
कर मोहजय ज्ञान स्वभाव रु, अधिक जाने आतमा । 
परमाथथ विन्तायक पृरुष ने, उन हि जितमोही कहा ॥३२॥ 


«- जीव अजीब अधिकार -- ६९ 


संकरदोपत्वेनेकत्वे “कोत्फीण विश्वस्याप्यस्थोपरि तरता श्रत्यक्षोद्रोततया नित्य- 
मेवांतःप्रकाशमानेनानपायिना स्वतः सिद्धन प्रमाथंसता भगवता ज्ञानखभापेन 
द्रव्यांतरस्वभावभाविस्यः सर्वेभ्यों मादांतरेभ्यः परमाथंतोतिरिक्तमात्मानं संचेतयते 
से खलु जितमोहो जिन इति द्वितीया निश्चयस्तुतिः। एयमेव च मोहपदपरिवत्तनेन 
रागड्ेपक्रोधमानमायालो भकर्म नो कम मनो वचन का यस जा एयेका द श॒पंचानां थोत्रचाश्षु- 
प्रणरसनस्पशनसत्राणामिद्रियसत्रेण एथर्वयाख्याततत्वाइयास्येयानि । अनया 
दिशान्यान्पप्यूद्यानि ॥ १२ ॥ 
अथ भाव्यमावकभावामावेन/--- 


नजनरणामर,. मन नमन पते नमन. जलन बनना 3 ियनी विननभ>रऋपगनबननमन 33 जतन की" अपने अगनगन- 2>ल>मनमजजमन-नननज+न+लनजनन थे. अमीमनम+िलननननवनिनन+-+-नम लत नननी_ान जनम क सर न+ नाक. १+--+9०-++ननिन पल क्‍नम जितने, 333 फॉ जन जनम कु 


3७ नकलअतकर+» न कननन- फीन सनक कक ऑजजाक -«०५०-ककननम ली, अधनालमन्‍अ ओपन 


होता है तथापि तदनुसार जिसको प्रवृत्ति है ऐसा जो अपना आत्मा-भाव्य उसको भेदक्षानके 
चल द्वारा दूरसे हो अलग करनेसे, इसप्रकार बलपूचक मोहका तिर॒स्कार करके, समरत भाव्य 
भावक--संकरदोप दूर हो जाने से एकत्वमे टंकोत्कीणं ( मिश्वल ) और ज्ञानस्वभावके द्वारा 
अन्य द्रव्योंफे रवभावोसे होने वाले सब अन्य सावोंसे परमाथतः भिन्न, अपने आत्माको जो 
( मुनि ) अनुभव करते है थे निश्चयसे जितमोद्द ( जिसने मोहको जीता है ) जिन हैं । कैसा 
है बह श्ञानस्वभाव ? समस्त लोकके ऊपर तिरता हुश्ना, प्रत्यक्ष उद्योतहूपसे सदा अंतरसमे 
प्रकाशमान, अविनाशी, अपनसे ही सिद्ध योर परसार्थरूप ऐसा भगवान ज्ञानावभाव दे | 


इसप्रकार भाव्य भावक भावके संकरदोपको दूर करके दूसरी निश्चयस्तुत्ति है । 


इस गाया सूत्रम एक मोहका ही नाम लिया है; उसमें 'मोह! पदको चदलकर उसके 
स्थान पर राग, दव प. क्रोध, मान, साया, लोभ, कर्म, नोकर्स, मन वचन, काय रखकर ग्यारह 
सूत्र व्यास्यानरूप करना और श्रोत्र, चक्तु, घ्राण, रसन, तथा स्पशन--इन पाँचके सूत्रोको 
इन्द्रिय सूत्रके द्वारा अलग व्याख्यानरूप करना। इसप्रकार सोलह सूत्रोकों भिन्न भिन्न 
ह्याय्यानरूप करता 'भौर इस उपरदेशसे अन्य भी विचार लेता । 


भावाध।--भावक सोहके अनुसार प्रवृत्ति करतसे अपना आत्मा भाव्यरूप होना है 
उस भरज्ञानके वलस भिन्न अनुभव करने बाले लितमोह जिन है । यहाँ ऐसा आद्षय में कि 
खणा घहुत हुए जिस गोहका उदय अनुभवरत न रह झोर जो 'प्रपन बक्से सपशामादि सरक्े 
आत्मामुभव करता है, उसे जितमाह कहा हूं। यहीं मोहकी जीता है, टम्फा आाशश नहीं 
हुआ | ६२ | 


ऋ कें 
अदध, सानय भा रावफ छा धायस जशचय खात्त बाला हू ६२ 


जौ “- सेसयसार «“- 


जिदमोहसस छु जहया खीणो मोहो हविज्ञ साहुस्स | 
तहइया हु खीणसमोहो भण्णदि सो णिच्छयविदूहि ॥३३॥ 
जितमोहस्य तु घदा क्षीणो मोहो भवेत्साधोः । 
तदा खलु क्षीणमोहो भण्यते स निश्रयविद्धि! ॥३१॥ 
इृह खलु पूव॑प्रक्रांतेन विधानेनात्मनों मोह न्‍्यक्क्ृत्य यथोदितज्ञानस्वभावान- 
तिरिक्तात्मसंचेतनेन जितमोहस्य सतो यदा स्वभावभावभावनासोष्ठवावष्टंसात्तत्संता- 
नात्यंतविनाशेन पुनरप्रादुर्भावाय भावकः क्षीणो मोह स्थात्तदा स एवं भाव्यभावक- 
भावाभावेनेकत्वे टंकोत्कीण॒परमात्मानमवाप्तः क्षीणमोही जिन इति तृतीया निभ्चय- 
स्तुति। । एवमेव व सोहपदपरिवत्तनेन रागहपक्रोपभानमायालोभकमनोकममनो- 


>-->सममलमलनप सनक नन ८ “िललानन वन जे 


गाथा ३३ 

अन्चयार्थ:--][ जितमोहस्य तु साथोः ] जिसने मोहको जीत लिया है 
ऐसे साधुक्े [ घदा ] जब [ ज्ञीण। मोह! | मोह क्षीण होकर सत्तामे से नष्ट 
[ भवेत्‌ ] हो [ तदा ] तत्र [ निश्चयविद्धिः ] निश्चयके जानने वाले [ खत्ड ] 
निश्षसे [ सः] उस साधुको [ ज्षीणमोहः ] 'क्षीणमोह” नामसे [ भण्यते ] 
कहते है । ५ 

टीका “इस निमश्वयस्तुतिमे पूर्वोक्त विधानसे आत्मामे से मोहका तिरस्कार करके 
पूर्वाक्त शानस्वभावके द्वारा अन्य द्रव्यसे अधिक आत्माका अनुभव करनेसे जो जितमोह 
हुआ है, उसे जब अपने स्वभावभावकी भावनाका भलीर्भाति अवलम्बन करनेसे मोहकी 
संततिक्ना ऐसा 'आत्यंतिक विनाश दो कि फिर उसका उदय न हो--इसप्रकार भावकरूप 
मोह ज्ञीय हो तव ( भावक मोहका क्षय होनेसे आत्माके विभावरूप भाव्यभावका अभाव 
होता है, और इसप्रकार ) भाव्यमावकभावका अभाष होनेसे एकत्व होनेसे टंकोत्कीण पर- 
मात्माड़े प्राप्त हुआ वह '्षीणमोह जिन! कहलाता है । यह तीसरी निश्चयस्तुति है | 

यहाँ भी पूर्व कथनानुसार मोह! पदको बदलकर राग, दव प, क्रोध, मान, माया, लोभ 
कम, नोकुम, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चच्चु, घाण, रसन, स्पशे-इन पदोको रखकर सोलह 
सूत्रीका व्यास्यान फरना और इसप्रकारके उपदेशसे अन्य भी विचार लेना । 


जित मोह साधु पुरुषका जब, मोह क्षय हो जाय हे । 
परमाथे वित्ञायक पुरुष, चीणमोह तथ उनको कहे ॥३३॥ 


-- जीव अजीव अधिकार -- ७ 


बचनकायशोत्रचश्षुप्राणरसनस्पशनसत्राणि पोडश व्याख्येयोनि | अनया दिशान्या- 
न्यप्यूध्यानि | 
& शादूलविक्रीड़ित # 
एकत्वं व्यवहारत न तु पुनः कायात्मनों निश्वया- 
न्नः स्तोत्र व्यवहास्तोस्ति वपुषश स्तुत्या न तत्तत्वतः 
स्तोत्र निश्रयतश्चितो भवति चित्स्तुत्येव संबं भवे 
नातस्तीथकरस्तवोत्तरवलादेकत्वमात्मांगयी। ॥२७॥ 
क$ मालिनी & 
इति परिचिततचैरात्मकायेकतायां 
नयविभजनयुक्त्याअ्त्यंतमुच्छादितायाम्‌ । 


भावाथे:--साधु पहले अपने बलसे उपशम भावके द्वारा मोहकी जीतकर, फिर जब 
अपनी महद्दा सामथ्यंसे मोहको सत्तामें से नष्ट करके ज्ञानरवरूप परमात्माको प्राप्त होते हैं तब 
वे क्षीणमोद्द जिन कहलाते है । 

अब यहाँ इस निश्चय-व्यवहाररूप स्तुतिके अथका कल्शरूप काव्य कहते हैं;-- 

श्रथः-शरीर और आत्माके व्यवह्ारनयसे एकत्व है, किन्तु निः्धयनयसे नहीं है, 
इसलिये शरीरके स्तवनसे आत्मा-पुरुषका स्तवन व्यवहारनयसे हुआ कहलाता है, निःश्चयनयसे 
नहीं; निश्चयसे तो चैतन्यके स्तवन से ही चेतन्य का स्तवन होता है | उस चैतन्य का स्तवन 
यहाँ जितेन्द्रिय, जितमोदद, क्षीणमोह इत्यादि रूप से कद्दा वैसा है। अश्लानी ने तीथंकर के 
स्तबन का जो प्रश्न किया था उसका इस प्रकार नयविभाग से उत्तर दिया है; जिसके बल से 
यह सिद्ध हुआ कि आत्मा और शरीर से निमश्वय से एकत्व नहीं है | 

अब फिर, इस अथ के जानने से भेदज्लान की सिद्धि होती है, इस अथ का सूचक 
काव्य कहते हैः-- 

अथः- जिन्होंने वस्तु के यथार्थ स्वरूप को परिचय रूप किया है ऐसे मुनियों ने जब 
आत्मा ओर शरीरके एकत्व को इस प्रकार नयविभाग को युक्ति के द्वारा जड़मुल से उखाड़ 
फेका है--उसका अत्यन्त निषेध किया है, तथ अपने तिजरसके वेग से आहृष्ट हुए प्रगट 
होने वाले एक स्वरूप होकर किस पुरुष को वह ज्ञान तत्काल ही यथाथपने को प्राप्त न होगा ? 
अवश्य हो होगा । 

भावाथः- निश्वय-व्यवहारनयके विभाग से आत्मा और पर का अत्यन्व भेद बताया 


छ्र “- संसयसार -“- 


अवतरति न बोधो वोधमेयाद्य कस्प 
स्व॒ससरमसक्ृष्टः प्रस्फृटनेक एवं ॥ २८ ॥ 
इत्यप्रतिवृद्धो क्तिनिरास; ॥ ३३ ॥ 
एयमयमनादिमोहसंताननिरूपितात्मशरीरैकत्व॑ संस्कारतयात्यंतमग्रतिबुद्धो पि 
प्रसभोज्ञ मिततच्ज्ञानज्यो तिर्नेत्रविकारीव प्रकटोद्धाटितपटलष्टसितिप्रतिबुद्ध! साक्षात 
द्रष्टार सत्र स्वयमेव हि विज्ञाय श्रद्धाय च ते चेवानुचरितुकामः स्वात्मारामस्यास्या: 
न्यद्रव्याणां प्रत्याख्यानं कि स्पादिति पृच्छन्नित्थं वाच्प+-- 
सब्वे 'भावे जह्या पच्चक्खाई परेत्ति णादूण । 
तह्मा पतच्चक्खार्ण णाएं णियमा सुणेयउर्च ॥३४॥ 
सर्वान भावान्‌ यस्मात्यत्याख्याति परानिति ज्ञात्वा । 
तस्मात्मत्याख्यान॑ ज्ञानं नियमात्‌ ज्ञातव्यम्र्‌ ॥ ३४ ॥ 











अीननजी++--- 


है; उसे जानकर, ऐसा कौन पुरुष है जिसे भेदज्ञान न हो ? होता द्वी है. क्यों कि जब झा 
अपने स्वरस से ग्वयं अपने स्वरूप को जानता है, तब अवश्य ही वह ज्ञान अपने आत्माक 
परसे भिन्न ही बतलाता है। कोई दोध संसारी ही द्वो तो उसकी यहाँ कोई बात नहीं है | 

इस प्रकार, अप्रतिवुद्धने जो यह कहा था कि--/हमारा तो यह निम्चय है कि शरीः 
ही आत्मा है” उसका निराकरण किया ॥ ३३ ॥ 

इस प्रकार, यह 'अज्ञानोी जीव अनादि कालीन मोह के संतान से निरूपित अआत्म 
आर शरीर के एक्त्व के संस्कार से अत्यन्त अप्रतिवुद्ध था वह अब तत्वज्ञान स्वरूप ब्योत् 
के प्रगट उदय दवोने से और नेत्र के विकारी की भाँति ( जेसे किसी पुरुष की आँखों में चिकाः 
था तप उसे वर्णादिक अन्यथा दीखते थे, और जब नेत्र विकार दूर हो गया तब वे ज्यों वे 


कब ७० 


त्यों-यथार्थ दिखाई देने लगे, इसी प्रकार ) पटल समान आवरण कर्मों के भलीभाँति उचव 
कह ् 
जानेसे प्रतिवुद्ध हो गया ओर साक्षात्दृष्टा आपको अपने से ही जानकर तथा श्रद्धान करके 
उसी का आचरण करने का इच्छुक होता हुआ पूछता है कि 'इस आत्माराम को अन्य द्रव्य 
का प्रस्यात्यान ( त्यागनों ) क्‍या है? ? उसको आचार्य इस प्रकार कहते हैं कि:-- 
बाधा ३४ 


अन्चयार्थ;--[ वस्मात्‌ ] जिससे [ सवोन्‌ भावान्‌ ] “अपने अतिरिक्त 





सत्र भाव पर ही जान, प्रत्याख्यान भावोंका करे | 
इससे नियमसे जानना की, जान प्रत्याख्यान है ॥३२४॥ 


“-- जीब अजीव अधिकार -- ७ 


यतो हि द्रव्यांतरस्वभावभावषिनोउ्य्यानखिलानपिं भावान्‌ भगवज्ज्ातृद्र॒व्यं 
स्वस्वभावभावाव्याप्यतया परत्वेन ज्ञात्वा प्रत्याचष्टे ततो य एवं पूर्व जानाति स एव 
पर्चात्म॑त्याचष्टे न पुनरन्‍्य इत्यात्मनि निश्चित्य प्रत्याख्यानसमये प्रत्याख्येयोंपा- 
धिमात्रप्रवर्तितकले त्वव्यपदेशत्वेषि परमार्थनाव्यपदेश्यज्ञानस्वमावादप्रच्यवनासत्या- 
ख्यान॑ ज्ञानमेवेत्यनुभवनीयम्‌ ॥ ३४ ॥ 


अथ ज्ञातु) प्रत्याख्याने को चर्शात इत्यत आह--- 


५... ललित न तक न ली तीन 


सर्व पदार्थोको | परान ] पर है” [इति ज्ञात्वा ] ऐसा जानकर [ प्रत्याख्याति | 
प्रत्याइ्यान करता है--त्याग करता है, [ तर्मात्‌ ] उससे [ प्रत्थाख्यान | प्रत्यास्यान 
[ ज्ञान ] ज्ञान ही है [ नियमात्‌ ] ऐसा नियमसे [ ज्ञातव्य ] जानना। अपने ज्ञानमें 
त्यागरूप अवस्था ही प्रत्याह्यान है, दूसरा कुछ नहीं | 


टीकाः- यह भगवान ज्ञाता-द्रव्य ( आत्मा ) है, वह अन्य द्रव्यके स्वभावसे होने 
नाले अन्य समस्त परभावोंको, उनके अपने र्वभावभावसे व्याप्त न होनेसे, पररूप जानकर त्याग 
देता है; इसलिये जो पहले जानता है वही बादमसें त्याग करता है, अन्य तो कोई त्याग करने 
वाला नहीं है,--इसप्रकार आत्मामें निम्यय करके प्रत्याख्यानके ( त्यागके ) समय प्रत्याख्यान 
करने योग्य परभावको उपाधि मात्रसे प्रवतमान त्यागके कठुत्वका नाम ( आत्माके ) होने 
पर भी, परमाथथसे देखा जाये तो परभावके त्याग--क्ेत्वका नाम अपनेमें नही है, स्वयं तो 
इस नामसे रहित है, क्योंकि ज्ञानस्वभावसे स्वयं छूटा नहीं है, इसलिये प्रत्याख्यान ज्ञान ही 
हैे--ऐसा अनुभव करना चाहिये । 


रे हु 
सावाथः--भात्माको परभावके त्यागका कठ त्व है, वह नाममात्र है। बह स्थयं तो 
शानस्वभाव है। परभावकों पर जाना, और फिर परभावका ग्रहण न करना सो यही त्याग 


५ | इसप्रकार स्थिर हुआ ज्ञान ही प्रत्याख्यान है, ज्ञानके अतिरिक्त दूसरा कोई भाव नहीं 
| ३४ 


अब, यहाँ यद्द प्रश्न होता है कि ज्ञाताका प्रत्याख्यान, ज्ञान ही कष्ठा है, तो उसका 
इट्टाग्त कया है ? उसके उत्तरसें दृष्टान्त दाष्टीतरूप गाथा कहते हैः-- 
२७ 


2. “ संमेयसार «“- 


जह णाम कोबि पुरिसो परदव्वमिणंति जाणिदु चयदि । 
तह सच्चे परभावे णाझण बिछुचदे णाणी ॥ ३५॥ 


यथा नाम को<पि पुरुष) परद्रव्यमिद्मिति ज्ञात्वा त्यजति। 
तथा सर्वान्‌ परभावान ज्ञात्वा विम्नुचति ज्ञानी ॥ ३४ ॥ 


यथा द्वि कथित्युरुषः संभ्रांत्या रजकात्परकीयं चीवरमादायात्मीयग्रतिप्रया 
परिधाय शयानः स्वयमज्ञानी सन्नन्येन तदंचलमालंज्य वलान्न्रीक्रियमाणो मंश्षु 
प्रतियुध्यस्वार्पप परिषरत्तितमेतदर्स मामकमित्यसकृद्वाक्य शुण्यन्नखिलैशिह्ेः सुष्ह 
परीदचय निश्चितमेतत्परकीयमिति ज्ञात्वा ज्ञानी सन्प्ुंचति तच्ीवरमचिरात्‌ तथा 
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खन्‍्ययार्थ;--[ यथा नाम ] जैसे लोकमें [ को5पि पुरुष! ] कोई पुरुष 
[ प्रद्गव्य हद इति ज्ञात्वा ] परवस्तुको यह परवस्तु है” ऐसा जाने तो ऐसा जान 
कर [ ह्यज़ति ] परवस्तुका त्याग करता है [ तथा ] उसीप्रकार [ ज्ञानी ] ज्ञानी 
पुरुष [ सर्वान्‌ ] समस्त [ परभावान ] परदव्योके भावोंको [ ज्ञात्वा ] यह 
परभाव हैं! ऐसा जानकर [ घिछ्ल॑ंचति ] उनको छोड़ देता है। 

टीका+-जैसे-कोई पुरुष घोवबीके घरसे भ्रमवश दूसरेका वस्र क्ञाकर उसे अपना 
समसकर ओोद़कर सो रहा है और अपने आप दी अज्ञानी ( यह वस्न दूसरेका है ऐसे ऋानसे 
रहित ) दो रहा है; ( किन्तु ) जब दूसरा व्यक्ति उस वश्धका छोर ( पल्‍ला ) पकड़कर खींचता 
है भौर उसे नम्न कर कद्दता है कि-'तू शीघ्र जाग, सावधान हो, यह मेरा वस्र बदलेमें 
भागया है, यद्द मेरा है. सो मुझे दे दे,' तब वारम्वार कहे गये इस वाक्यको सुनता हुआ वह 
(उस बसख्त॒के) सब चिहोंसे मलीभांति परीक्षा करके, अवश्य यह वस्ल दूसरेका ही है!, ऐसा जान- 
कर, हानी होता हुवा, उस (दूसरेके) वस्रको शीघ्र दी त्याग देता है; इसीप्रकार ज्ञाता भी भ्रम 
बश परद्रव्यफे भाषोको प्रहण करके, उन्‍हें अपना जानकर, अपनेमें एकरूप करके सो रहा है, भौर 
अपने झाप भज्ञानी हो रद्या है; जब श्री गुरु परभावका विवेक (भेदल्लान) करके उसे एक भात्म- 


$ यकोडपि इहृत्यद्ि ग. पुस्तके पाठ:॥ २ सुप्यमानः| २ झटिति | 


ये और का है जानकर, पर्वव्यकी को नर तजे | 
त्यों और के हैं जानकर, परभाव ज्ञानी परित्यजे ॥३४॥ 


-- ज्ञीव अजीव अधिकार -- ७ 


ज्ञातापि संभ्रांत्या परकीयान्भावानादायात्मीयग्रतिपक्त्यात्मन्यध्यास्य शयानः स्वय- 
मज्ञानी सन्‌ गुरुणा परभावविवेक॑ कृत्वैकीक्रियमाणो मंश्षु प्रतिवुध्यस्वैकः खल्वय- 
मात्मेत्यसकृच्छौतं वाक्य श्रुण्यन्नखिलेशिह्नेः सुष्ठु परीत््य निश्चितमेते परभावा इति 
बात्वा श्वानी सन्‌ सुंचति सर्वान्परभावानचिरात्‌ । 


& मालिनी ४ 


अबतरति न यावदू वृत्तिमत्य॑तवेगा- 
दनवमपरभावत्यागरशंतदष्टि! । 

भटिति सकलभाषैरन्यदीयेर्ियुक्ता 
स्वयमियमलुभूतिस्तावदाबिबंभूव ॥२९॥ 


झथ कथमनुभूते! परभावविवेकी भूत इत्याशंक्य भावकभावधिवेकप्रकारमाह--- 


भावरुप करते हैं और कद्दते हे कि 'तू शीघ जाग, सावधान दो, यह तेरा आत्मा वास्तवमें 
एक (झ्ानमात्न ) दो है, ( अन्य सब परद्रव्यके भाव हैं), तब बारम्वार कहे गये इस 
आगमके वाक्यकों सुनता हुआ वह, समस्त ( स्व-परके ) चिह्नोंसे भलीभभाति परीक्षा करके, 
'अवश्य यह परभाव ही हैं, ( मैं एक ज्ञानमात्र ही हूँ” यह जानकर झ्ञानो द्योता हुआ; सब 
परभावोंको तत्काल छोड़ देता है । 

भावाथ:--जब तक परवर्तुको भूलसे अपनी समझता है, तभीतक समत्व रहता 
है; भोर जब यथाथ ज्ञान होनेसे परवस्तुको दूसरेकी जानता है तब दूसरेकी बरतुमें ममत्व 
कैसे रहेगा ? अर्थात्‌ नहीं रहे यह प्रसिद्ध है । 

अब, इसी अर्थका सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


अथः-यह परभावके त्यागके दृष्टान्तकी दृष्टि, पुरानी न दो इसप्रकार अत्यन्त वेगसे 
जब तक प्रवृत्तिको प्राप्त न हो, उससे पूर्व ही तत्काल सकल अन्य भावोंसे रद्दित रबय॑ ही यदद 
अनुभूति प्रगट हो जाती है । 

भावाथेः--यह परभावके त्यागका दृष्टांत कहा; उस पर दृष्टि पढ़े उससे पूषे, समश्त 
अन्य भावोंसे रहित अपने रवरूपका अनुभव तो तत्काल हो गया, क्योंकि यह प्रसिद्ध है कि 
बस्तुको परकी जान लेनेके बाद ममत्व नहीं रहता | २५ | 


अब, इस अनुभूतिसे परभावका भेदज्ञान कैसे हुआ! ? ऐसी झाशंका करके, पहले 
तो जो भावक भाव--सोहक्सके उद्यरूप भाव, उसके भेद्ज्ञानका प्रकार कहते हैं;-- 


७६ -- समयसार -“+ 


एत्थि मम को वि सोहो चुज्कदि उवओग एव अहमिको । 
ते मोहणिम्मसत्त समयसस वियाणया चिति ॥ ३९॥ 
नास्ति मम्त कोपि मोहो वुध्यते उपयोग एयाहमेकः । 
त॑ मोहनिर्ममत्व॑ समयस्य विज्ञायकाः विंदंति ॥ ३६ ॥ 
इह खलु फलदानसमथतया प्रादुभ्य भावकेन सता पुद्ठलद्रव्येणामिनिवत्य- 
मानएंकोत्कीण कज्ञायकस्वभावभावस्य परमाथतः परभावेन भावयितुमशक्यत्वात्कत- 
मोपषि न नाम मम मोहोस्ति किचेतत्सयमेव विश्वम्चकाशचंचुरविकस्वरानवरतप्रताप- 
संपदा चिच्छक्तिमात्रेण स्वभावभावेन मगवानात्मेबावबुध्यते । यत्किलाहं खत्वेकः 
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9अन्वयार्थ।-[ बुष्यते | जो यह जाने कि [ सोहः सम कोडपि 
नास्ति ] 'मोह मेरा कोई भी ( सबवी ) नहीं है, [ एक! उपयोगः एवं अहम ] 
एक उपयोग ही में है- [ ते ] ऐसे जाननेको | समथस्य ] सिद्धान्तके अथवा स्वपर 
सरपके [ विज्ञायकाः ] जानने वाले [ मोह निर्ममत्व ] मोहसे निर्ममत्व [ वि 
दंति ] जानते है,-ऋहते है । 
टीका+-निश्चयस;, ( यह मेरे अनुभवमे ) फलदासकी सामथ्यंसे प्रगट होकर भावक 
रूप होने बाले पृद्नलद्रब्यसे रचित मोह मेरा कुछ भी नही लगता, क्योकि टंकोत्कीर्ण एक 
पछ्ायक स्वभावभावका परमार्थसे परके भाव द्वारा, भाना* अशक्य है। और यहाँ स्वयमेव 
विश्वक्नों ( समस्त वस्तुओकों ) प्रकाशित करनेसे चतुर और विकासरूप ऐसी, निरंतर 
शाश्बत्‌ प्रताप सम्पत्तियुक्त हे; ऐसा चेतन्यशक्ति मात्र स्वभावभावके हरा भगवान आत्मा 
ही जानता है कि-परसाथंसे सें एक हैँ इसलिये, यद्यपि समस्त द्रव्योके परस्पर साधारण 
अवगाहका ( एक्षेत्रोबगाहका ) निवारण करना अशकक्‍्य होनेसे मेरा आत्मा और जड़, 
छूपस गाधाजा दूसरा कर्थ यद सी है कि-फ्रिचितमातन्र मोह सेरा नद्दी दै, म एक हैं? ऐसा 
ठापोग ही ( आाप्मा द्वी ) जाने, उस उपयोगकों ( आन्‍्माफ़ो ) समयके जानने वाले मोहके प्रति 
निर्मम ( ममता रषट्टित ) कहते है | 
£ शानाश्भायसय करना, घपनाना । 
कुछ मोह वो सेरा नहीं, उपयोग केवल एक में | 
इस सानको ज्ञायक समयके, मोह निमेमता कहे ॥३६॥ 


-- जीव अजीब अधिकार -- एंड 


ततः संमस्तद्रव्याणां परस्परसाधारणावगाहस्य निवारयितुमशक्यत्वान्मजितावस्था- 
यामपि दधिखंडावस्थायामिव परिस्फुटर्वदमानस्वादभेदतया मोह प्रति निमेमर्वो 
स्मि। सवदेवात्मेकत्वगतत्वेत समयस्येवमेव स्थितत्वात्‌। इतीत्थं भावषकभाव- 
विवेकी भूतः । 
& स्वागता #े 
'सबंतः स्वससनिर्भरभाव॑ चेतये स्वयमहं स्वमिहेकस्‌ । 
नास्ति नास्ति मम कथन मोहः शुद्धचिद्धनमही निधिरस्मि ॥३०॥ 
एयमेव मोहपदपरिवत्तनेन रागठपक्रोधमानमायालोभकमनोकमंमनोबचन 


श्रीखंडकी भाँति एकमेक हो रहे है. तथापि श्रीखंडकी भाँति स्पष्ट अनुभवमें आनेषाले 
स्वादके सेदके कारण मे मोहके प्रति निर्मम ही हूँ; क्योंकि सदा अपने एकत्लसें 
प्राप्त दोनेसे समय ( आत्मपदार्थे अथवा प्रत्येक पदाथ ) ज्योंका त्यों ही ध्यथित रहता है। 


( दही और शक्कर मिलानेसे श्रीखंड बनता है, उसमें दद्दी ओर शक्कर एक जैसे मालूम 
होते हैं तथापि प्रगटरूप खट्टे मीठे स्वादके भेद्स भिन्न भिन्न जाने जाते है; इसी- 
प्रकार द्रव्योंके लक्षण भेदसे जड़-चेतनके भिन्न २ रवादके कारण ज्ञात होता है कि मोहकर्मके 
उदयका स्वाद रागादिक है, वह चैतन्यके निजस्वभावके रवादसे भिन्न ही है ) इसप्रकार 
भावफभाष जो सोहका उदय उससे भेदज्ञान हुवा | 

भावाथे।--यह समोहकर्स जड़ पुद्ठल द्रव्य है; उसका उदय कलुष भावहप है; बह 
भाव भी सोहकसका भाव होनेस पुद्टलका दी विकार है। यह भावकका भाव जब चैतन्यके 
उपयोगके अनुभवमें आता है तत्र उपयोग भी विकारी होकर रागादिरूप मलिन दिखाई 
देता है । जब उसका भेद ज्ञान हो कि चेतन्यकी शक्तिकी व्यक्ति तो ज्ञानद्शनोपयोग सात्र है, 
ओर यह कलुषता राग, दव प, मोहरूप है बह द्वव्यकर्मरूप जड़ पृद्ठल्षद्ृव्यकी है; तब भावक- 
भाव जो द्रव्यकमरूप मोहके भाव उससे अवश्य भेदभाव द्ोता है, और आत्मा अवश्य अपने 
चेतन्यके अलुभवरूप स्थित होता है । 

अब, इस अथका दोतक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

थू“इस लोकमे मे स्वतः ही अपने एक आत्मस्वरूपका अनुभव करता हूँ, जो 

खरूप सवतः अपने निम्ररसरूप चेतन्यके परिणमनसे पूणभरे हुए भाव वाला है; इसलिये 
यह मोद्द मेरा कुछ भी नही लगता अर्थात्‌ इसका और मेरा कोई भी सम्बन्ध नहीं है । में तो 
शुद्ध चतन्यके समूहरूप तेजःपंजका निधि हूँ। ( भावभावकके भेद्स ऐसा अनुभव करे ) 


0॥७/ए/एएए#/श/शशाााााा >> नली बाज दशक की शक पक सनक नमन शनि दिल दई 
६ अमंस्येयेप्फपि प्रदेशपु र्वस्सेन झानेन निर्भर: संपूर्णो भाव स्वरूप चस्य | 


छ्द «“- समंयसारें «+ 


कायशोत्रचप्षप्राणरसनस्पशनखत्नाणि पोडश व्याख्येयानि। अनया दिशान्यान्य- 
प्यूधानि ॥ ३६ ॥ 
अथ ज्ञेयभावविवेकप्रकारमाह-- 
एत्थि सम धम्मआदी चुज्सदि उचओग एवं अहमिको । 
ते धस्मणिम्ममत्त समयस्स वियाणया घचिति ॥ २३७ ॥ 
नास्ति मम धर्मादिव्वष्यते उपयोग एवाहमेकः 
ते धमंनिममत्व॑ं समयरस्प विज्ञायका चिंदंति ॥३७॥ 
अमूनि हि धर्माधर्माकाशकालपुद्ठलजीवांतराणि स्वरसबिज्ञभितानिवारित- 
प्रसरविशपस्मरप्रचंडचिन्मात्रशक्तिकवलिततया त्य॑तमंतमंम्रानीवात्मनि प्रकाशमानानि 
टंकोत्कीण कश्ायकरवभावत्वेन तचतोंतस्तत्वस्य तदतिरिक्तरवभावतया तत््वतो 


इसीप्रकार गाधथामें जो 'मोह! पद है उसे बदलकर राग, हव प, क्रोध, मान, माया, 
लोभ, कम, नोकमे, सन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, प्राण, रसन, रपशन -इन सोलह पदोके 
सिन्न २ सोलह गाथासूत्र व्याख्यान करना, और इसी उपदेशस अन्य भी विचार लेना । ३६। 
अय, छ्ेयभावके सेदज्ञानका प्रकार कहते हैः-- 
गाथा ३७ 
(9अन्वयार्थ;--] बुध्यते | यह जाने कि [घर्मादिः] वह धर्म आदि द्रब्य 
[ म्म लास्ति ] मेरे कुछ भी नहीं लगते, [ एकः उपयोगः एवं ] एक उपयोग 
ही [ अहम ] में है-[ त॑ ] ऐसा जाननेको [ समयस्य विज्ञायकाः | सिद्धांतके 
अपत्रा खपरके खरूपरूप समयक्रे जाननेवाले | घर्मनिर्म मत्य॑ ] पर्मद्रब्यके प्रति निर्ममत्व 
[ विदेति ] जानते हे- कहते है । 
टीका - कपने निजरससे जो प्रगट हुई है, जिसका विस्तार अनिवार है, तथा 
समस्त पदार्थीको असित करनेका जिसका स्वभाव है ऐसी प्रचण्ड चिन्मातन्न शक्तिके द्वारा ग्रासी- 
भूत किये जानेसे, मानो अत्यंत अंतर्म मर हो रहे हो-ज्ञानमें तदाकार द्वो कर डूब रहे हों, इस- 
एस गाथाझा अथे परसा सी होता ऐः--'घर्म आदि हृब्य मेरे नही हैं, मे एक हूँ”? 
प्रेछा उपयोग ही जाने, उस उपयोगडों समयके जानने वाले धर्म प्रति निर्मम कहते हैं| 
धर्मादि वे मेरे नहीं, उपयोग केबल एक . । 
इस ज्ञानकों घायक समयके धर्म निर्ममता कहे ॥३७॥ 


“- जीव झजीय अधिकार - ७९ 


बहिस्तश्वरुपतां परित्यक्तमशक्यत्वान्न नाम मम संति। किचैतत्स्वयमेव थे नित्य- 
मेवोपयुक्तस्तत्वत एवैकमनाकुलमात्मानं कलयन्‌ भगवानात्मेवावबुध्यते । यर्किलाहं 
खतबेक! ततः संवेधरसंवेदकभावमात्रोपजातेतरेतरसंवलनेपि परिस्फुटस्वद्मानस्वभाष- 
मेदतया धर्माधर्माकाशकालपूहलजीवांतराणि प्रति निर्ममत्वोस्प्ति । सर्वदेवात्पेकत्व- 
गतत्वेन समयस्येबमेव स्थितत्वात्‌ इतीत्थं ज्ञेयभावविवेको भूतः । 
&8 मालिनी & 

इति सति सह सर्वेसन्‍्यभावैद्दियेके 

स्वसमयमुपयोगो विभ्रदात्मानमेकम्‌ । 

प्रकटितपरमार्थदशनज्ञानइत्ते 

कृतपरिणतिरात्माराम एवं ग्रवृत्तः ॥३१॥ 


प्रकार भात्मामें प्रकाशमान यह धर्म, अध्, आकाश, काल, पुद्ूल और अन्यजीव--ये सम- 
सतत परद्रव्य मे रे सम्बन्धो नहीं है; क्योंकि टंकोत्कीं एक ज्ञायकरवभावत्वसे परसाथेतः अंतर्रंग 
तत्व तो मैं हूँ, और वे परद्रव्य मेरे स्वभावसे भिन्न स्वभाववालत दोनेसे परमार्थतः बाह्य तत्व- 
रुपताको छोड़नेके लिये असमथ हैं, ( क्योंकि वे अपने स्वभावका अभाव फरके ज्ञानसें प्रथिष् 
नहीं होते । ) और यहाँ स्वयमेव, ( चैतन्यमें ) नित्य उपयुक्त और परमाथथसे एक, घनाऊुछ 
आत्माका अनुभव करता हुआ भगवान आत्मा ही जानता है कि में प्रगट निश्चयस एक ऐौ हूँ, 
इसलिये जझ्य--ज्ञायकभावसात्रसे उसन्न, परद्रज्योंके साथ परस्पर मिलन होनेपर भी पगट 
स्वादमें आते हुवे स्वभावके सेदके कारण धर्म, अधसे, आकाश, काज्ष, पुद्रत्त ओर अन्य 
जीबोंके प्रति में निर्मम हूँ, क्योकि सदा ही अपने एकत्वमें प्राप्त होनेसे समय ( आत्मपदार्धथे 
अथवा प्रत्येक पदाथ ) ज्यों का त्यों ही स्थित रहता है; (अपने स्वभावको कोई नहीं छोड़ता ।) 
इसम्रकार शेयसावोंसे सेदज्ञान हुआ | 

यहाँ इसी अथका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

अथ--इसप्रकार पूर्वोक्ततपसे भाषकभाव और ज्ेयभावोंसे भेदशान प्लोनेषर ज॑ 
से अन्यभावोसे भिन्नता हुई तब यह उपयोग स्वयं ही अपने एक आत्माकों ही धारण 
करता हुआ, जिनका परसाथे प्रगट हुआ है. ऐसे दरशेन, ज्ञान, चारित्रसे जिसने परिणत्ति 
की है ऐसा, अपने आत्मारूपी बाग ( क्रीड़ावन ) में प्रवृत्ति करता है, अन्यत्ष नहीं जाता। 

भावाथः-सर्व परद्रव्योसे तथा उनसे उस्न्न हुए भमावोसे जब भेद जाना तब छप- 
योगके रमणके लिये अपना आत्मा ही रहा, अन्य ठिकाना नहीं रहा | इसप्रकार दर्शन, रास, 
अरिप्रके साथ एकरूप हुआ वह झात्मामें ही रसण करता है, ऐसा जानना ॥ हे७॥॥ 


प्र “- संमयसार «+- 


अयथैव दर्शनज्ञानचारित्रपरिणतस्पात्मनः कीहक्‌ स्वरूपसंचेतन भवतीत्पावेद- 
यम्नुपसंहर ति-- 
अहमिफो खल् सखुद्दो दंसगणाणमहओ सदारूषी । 
णवि अत्थि मज्ञ फिचिवि अण्ण परमाणुमित्तपि ॥१८॥ 
झहमेकः खलु शुद्रों द्शनज्ञानमयः सदा5रूपी । 
नाप्यस्ति मम किचिदष्यन्यत्परमाणुप्तात्रमपि ॥३८॥ 
यो हि नामानादिमोहोन्मत्ततयात्यंतमग्रतिबुद्ध! सन्‌ निर्विण्णेन गुरुणानवरत्त॑ 
प्रतियोध्यमानः क्थंचनापि प्रतिवुधष्य निजकरतलवबिन्यस्तविस्मृतचामीकरावलोक- 
न्यायेन परमेश्वरमात्मानं ज्ञात्वा श्रद्धायातुचय च सम्यगेकात्मारामो भूतः 
खल्वहमात्मात्मग्रत्यक्त॑ चिन्मात्र ज्योति! | समस्तक्रमाक्रमग्रवत्तमानव्यावहारिकभानै 








कम जब ०» जबन 


अब, इसप्रकार दशन, ज्ञान, चारित्रस्वरूप परिणत आत्माको स्वरूपका संचेतन कैसा 
होता है यह कहते हुए आचाये इस कथनको समेटते हैं:-- 
गाथा रे८ 
अन्वयार्थ!--दरनज्ञानचारित्ररूप परिणत श्रात्मा यह जानता है कि-[ खाल ] 
निथयसे [ अहं ] मे [ एकः ] एक हैं [ शुद्ध] शद्ध हैं [ दशनज्ञानसयः ] 
दर्शनज्ञानमय हूँ, [ सदा अरूपी ] सदा अरूपी हैं, [ किचित्‌ अपि अन्यत्‌ ] 
जऊिचितमात्र भी अन्य पछव्य [| परसाणुसात्र अपि ] परमाणुमात्र भी | सम नापि 
अस्ति | मेग नहीं है, यह निश्चय है । 
टीकाः-जो, अनादि मोहरूप अज्ञानसे उन्मत्तताके कारण अत्यन्त अप्रतिबुद्ध था 
ओर विरक्त गुरुसे निरंतर सममाये जानेपर जो किसी प्रकारसे समझकर, सावधान होकर, 
जैसे कोई ( पुरुष ) मुद्दोमें रखे हुए सोनेको भूल गया हो और फिर स्मरण करके उस सोनेको 
देखे, इस न्‍्यायसे अपने परमेश्वर ( सब सामथ्यके घारक ) आत्माफो भूल गया था उसे 
जानकर, उसका श्रद्धा कर और उसका आचरण करके ( उसमे तन्‍्मय होकर ) जो सम्यक 
प्रकारसे एक आत्माराम हुआ, चह में ऐसा अनुभव फरता हैं कि:--मैं चेतन्यमात्र व्योतिरूप 
आत्मा हैं कि जो मेरे ही अनुभवसे प्रत्यच शात होता है; चिन्मात्र आकारके कारण मैं समरत 


मैं एक शुद्ध सदा अरूपी, ज्ञान दधग हूँ यथार्थ से । 
कुछ भन्य वो मेरा तनिक, परमाणुमात्र नहीं भरे ॥३०८॥ 


>- जीव अजीव अधिकार «“* घर 


थरिन्मात्राका रेशामिथमानत्वादेक! । नरनारकादिजीवविशेषाजीवपुएयपापासवसंवर- 
निजराब॑ंधमोश्षलक्षणव्यावहा रिकनवत्वेस्यष्टंकोत्कीणेंकज्ञायक्स्वभावभा वेना त्य॑ तवि- 
विक्तत्वाच्छुड्ध!। चिन्मात्रतया सामान्यविशेषो पयोगात्मकतानतिक्रमणाइशनज्ञानमय:। 
स्पशरसगंधवशनिमित्तसंवेदनपरिणतत्वेपि स्पर्शादिरुपेण स्ववम परिणमनात्परमार्थतः 
सदैवारूपीति प्रत्यगयं स्वरूप संचेतयमानः प्रतपामि। एवं प्रतपतथ् मम बहिविवित्न- 
स्वरूपसंपदा पिदवे परिस्फुरत्यपि न किंचनाप्यस्यत्परमाणुमात्रमप्यात्मीयत्वेन 
प्रतिभाति । यद्भावकत्वेन ज्षेयत्वेन चैकीशूय ध्ूयो मोहसुद्भावयति स्वरसत एवापुनः 
प्रादुर्भावाय समूल॑ मोहसुन्मूल्यं महतो ज्ञानोद्योतस्य ग्रस्फुरित्वात्‌ | 


क्रमरूप तथा अक्रमरूप प्रवतमान व्गवहारिक भावोंसे सेदरूप नहीं होता, इसलिये में एक 
हूँ; नरनारक आदि जीवके विशेष; अजीव, पुए्य, पाप, आखब, संबर, निजरा, बंध और मोक्ष 
स्वरूप जो व्यावहारिक नवतत्व हैं उनसे, टंकोत्कीण एक ज्ञायक स्वभावरूप भावके द्वारा 
अत्यन्त भिन्न हूँ, इसलिये में शुद्ध हैँ; चिन्मात्र होनेसे सामान्य विशेष उपयोगात्मकताका 
उल्लंघन नहीं करता इसलिये मैं दशनज्ञानमय हूँ; स्पशे, रस, गंध, वर्ण जिसका निमित्त है, 
ऐसे संवेदनरूप परिणमित होनेपर भी स्पर्शादिरूप स्वयं परिणमित नहीं हुआ इसलिये पर- 
मार्थसे में सदा ही अरूपी हूँ | इसप्रकार सबसे भिन्न ऐसे र्वरूपका अनुभव करता हुआ मैं 
प्रतापवंत हूँ। इसप्रकार प्रतापबंत बतेते हुवे ऐसे मुझे, यद्यपि ( मुझसे ) बाह्य अनेकप्रकारकी 
स्वरूप-सम्पदाके द्वारा समस्त परद्रव्य स्फुरायमान हैं तथापि, कोई भी परद्वव्य परमाणुमात्र भी 
सुमरूप भासते नहीं कि जो मुझे! भावकरूप तथा ज्ञयरूपसे मेरे साथ एक होकर पुनः मोह 
उत्पन्न करे; क्योंकि निजरससे दी मोहको मूलसे उखाड़कर--पुन्रः अंकुरित न द्वो इसप्रकार 
नाश करके, महान ज्ञान प्रकाश मुझे प्रगट हुआ है । 


भावाथः- आत्मा अनादिकालसे मोहके उद्यसे अज्ञानी था, वह श्री गुरुओ्रोंके 
उपदेशसे ओर स्व-काललब्पिसे ज्ञानी हुआ तथा अपने स्वरूपको परमाथेसे जाना कि मैं एक हूँ, 
शुद्ध हूँ, अरूपी हूँ, दशनज्ञानमय हूँ। ऐसा जाननेसे मोहका समूल-नाश हो गया, भावक- 
भाव और ज्ञयसावसे भेद्ज्ञान हुआ अपनी स्वरूपसंपदा अनुभवमें आई तब फिर पुनः मोह 
कैसे उत्पन्न हो सकता है ? नही हो सकता। 


अब, ऐसा जो आत्मावुभव हुआ उसकी सहिसा कहकर आचायदेव प्रेरणारूप काव्ये 
कहते हैं कि--ऐसे ज्ञानस्वरूप आत्मामें समस्त लोक निमम्न हो जाओ:-- 
११ 


मार “- समयसार -- 


& वसन्ततित्ञका (5 


मज्ज॑तु निर्भरममी समसेव लोका 
आलोकप्रुच्छल्ति शांतरसे समस्ताः । 


#न जन #ॉौ जनलनन लीन तनमन "लन>न>मनिननी नह. नलनन नी तन 2 ऑन3>+०+33++++: 


अथः-यह प्ानससुद्र भगवान आत्मा विश्रमरूपी आड़ी चादरकों समूलतया डुबो- 
कर ( दूर करके ) स्वयं सर्वाग प्रगट हुआ है; इसलिये अब समस्त ज्ञोक उसके शांतरसमें 
एफ साथ ही अत्यन्त मग्न हो जाओ जो शांतरस समस्त ल्ञोकपयत उछल रहा है । 


भावार्थ--जैसे समुद्रके आड़े कुछ आ जाये तो जल दिखाई नहीं देता और जब बह 
अआाष्ट दूर दो जाती है तब जल प्रगट होता है; वह प्रगट द्ोनेपर लोगोंको प्रेरणा योग्य होता 
है कि “इस जलसे सभी लोक स्नान करो”; इसीप्रकार यह आत्मा विभ्रमसे आच्छादित था 
तथ उसका स्वरूप दिखाई नहीं देता था; अब विश्रम दूर हो जानेसे यथास्वरूप ( ज्यो का त्यों 
स्वरूप ) प्रगट हो गया; इस लिये अब उसके वीतराग विज्ञानरूप शांतरसमे एक ही साथ 
सर्वज्ञोक मप्त होओ? इसप्रकार आचारय्यदेवने प्रेरणा की है। अथवा इसका अथ यह भी है कि 
जब भात्माका अज्ञान दूर होता है तब केवलज्लान प्रगट होता है ओर केवलज्ञान प्रगट होनेपर 
समस्त क्षोफम रहनेवाले पदार्थ एक ही समय ज्ञानमे कलकते हैं, उसे समरत लोक देखो | 


इसप्रफकार इस समयप्राभ्षत ग्रथमे प्रथम जीवाजीवाधिकार से टीकाफार ने पूर्व रंगस्थल 
कहा | 


यहाँ टीकाकारका यह आशय है कि इस अन्थको अलंकारस नाटकरूपसे वर्णन किया 
है । नाटकमे पहले रंगभूमि रची जाती है। वहाँ देखनेवाले, नायक तथा सभा होती है और 
नृत्य ( नाट्य नाटक ) करनेवाले होते हैं, जो विविध प्रकारके स्वरांग रखते है, तथा ख्ूृंगारादिक 
आाठरमसॉफा रूप दिखलाते हैं । वहाँ शत्वार, दाम्य, गैद, करुणा, वीर, भयानक, वीभत्स, 
झोर अद्भुत-यदह आठरस लौकिफ रस हैं; नाटकमे इन्हींका अधिकार है। नवमा शांतरस 
है जो कि अली किफ है; नृत्यमें उसका अधिकार नहीं है । इन रसोफे स्थायीभमाव, सात्विक- 
भाव, अनुमावीभाव, व्यभिचारीभाव, और उनकी दृष्टि आदिका वर्णान रसप्रंथामे है-- 
बहाँ से जान लेना | सामान्यतया रसका यह स्वरूप है कि ज्ञानमे जो ज्ञेय आया उसमें ज्ञान 
तदाकार हुवा, उसमे पुरुषका भाव लीन हो जाय और श्न्य श्षेयकी इच्छा नहीं रद्दे, सो रस 
है। इन आठ रसोंका रूप जृत्यमे दृत्यकार बतलाते हैं। और उनका वर्णन करते हुए कवीश्वर 


-- जीच अजीब अधिकार “- परे 


आप्ाव्य विश्रमतिरस्करिणी भरेण 
प्रोन्मन्न एप भगवानववोधसिधुः ॥३२॥ 


इति श्रीसमयसारव्याख्यायामात्मख्यातौ पुवरंग! समाप्त! । 


जब अन्य रसको अन्य रसके समान कर भी बणुन करते हैं तब अन्य रसका अन्यरस अंगभूत 
होनेसे तथा अन्यभाव रसोंका अंग होनेस, रसवत्‌ आदि अलंकारसे, उसे नृत्यरूपमें वर्णन 
किया जाता है| 


यहाँ पहले रंगभूमिस्थल कहा । वहाँ देखनेवाले तो सम्यक्दृष्टि पुरुष है, और अन्य 
मिथ्यादृष्टि पुरुषोंकी सभा है उनको दिखलाते हैं | चृत्य करनेवाले जीव-अजीव पदार्थ हैं और 
दोनोंका एकपना, कर्ताकमपना आदि उनके स्वांग हैं उनमें वे पररपर अनेकरूप होते हैं,-- 
ध्याठरसरूप होकर परिणमन करते हैं, सो वह नृत्य है। वहाँ सम्यक्हृष्टि दशक, जीव-अजीबव 
के मिन्नस्वरूपको जानता है; वह तो इन सब स्वांगोंकी कमंक्ृत जानकर शांतरसमें ही मप्न है, 
ओझोर भिथ्यादृष्टि, जीव-अजीवके भेद नहीं जानते इसलिये वे इन सवांगोंको ही यथार्थ जान- 
कर उनमें लीन द्वो जाते हैं। उन्हें सम्यक्दृष्टि यथांथस्वरूप बतलाकर, उनका भ्रम 
प्रिटाकर, उन्हें शांतरसमें लीन करके सम्यकहष्टि बनाता है। उसकी सूचनारूपमें 
रंगभूमिके अंत आचायने 'मज्जंतु” इत्यादि इस शछोककी रचना की है, वह अब जीव अजीबके 
स्वांयका पणन करेगे इसका सूचक है, ऐसा आशय प्रगट द्वोता है। इसप्रकार यहाँतक 
रंगभूमिका वर्णन किया है ॥ श्८॥ 


नृत्य कुतृहल तत्वको, मरियवि देखो धाय । 
निजानंद रसमे छको, आन सत्र छिटकाय | 


इसप्रकार जीवाजीवाधिकारसे पूवरंग समाप्त हुआ । 


६: 


85527, 
०्क) 
) 


घछ -- समयसार -- 
६8 शादूलविक्रीड़ित & 


जीवाजीवविवेकपुष्कलइशा प्रत्याययत्पाष॑दानू 
आसंसारनिवद्धवंधनविधिष्वंसाहिशुद्ध स्फुटत्‌ । 
आत्माराममनंतधाम महसाध्यक्षेण नित्योदितं 
धीरोदात्तमनाकुल॑ बिलसति ज्ञानं मनो हादयत्‌ ॥३१३॥ 


अथ जीवाजीवाबेकौभूतो प्रविशत। -- 














अब जीवद्रब्य ओर अजीवद्रव्य-वे दोनो एक होकर रंगभूमिमे प्रवेश करते हैं, इसके 
प्रासम्भमे मंगलके आशयसे (काव्य द्वारा ) आचारयदेव ज्ञानकी महिमा करते हैं कि सब 
पस्तुभोको जाननेवाला यह ज्ञान है, वह जीव--अजीवके सब स्वॉगोंको भलीभाँति पहिचानता 


हैं। ऐसा ( सभी स्वॉगोको जानने वाला ) सम्यक॒ज्ञान प्रगट द्वोता है,--इस अथरूप काव्य 
फहते हैं; -- 


अरथः-ज्ञान है वह मनको आननन्‍्दरूप करता हुआ प्रगट होता है । वह जीव-अजीव 
के स्वॉगको देखने वाले महापुरुषोके, जीव-अजीवके भेदकों देखनेवाली अति उज्ज्वज्ञ निर्दोष 
इष्टिके द्वारा भिन्नद्रव्यकी प्रतीति उत्पन्न कर रहा है। अनादि संसारसे जिनका बंधन दृढ़ 
बँंधा हुआ है ऐसे ज्ञानावरणादि कर्मोके नाशसे विशुद्ध हुआ दे, स्फुट हुआ है--जैसे फूलकी 
कक्नली खिलती है, उसीप्रकार विकासरूप है। ओर उसका रमण करनेका क्रीड़ाबन आत्मा 
ही है, अर्थात्‌ उसमें अनन्त ज्ञेयोके आकार 'आकर म्कते हैं तथापि वह स्वयं अपने स्वरूप 
में ही रमता है। उसका प्रकाश अनन्त है; और वह प्रत्यक्ष तेजसे नित्य उदयरूप है। तथा 
बह धीर है उदात्त (उच्च ) है ओर इसीलिये अनाकुल है--सब इच्छाओसे रद्दित निराकुत्त 
है । ( यहां धीर, उदात्त, अनाकुल-न्यद्द तीन विशेषण शांतरूप नृत्यके आभूषण जानना । ) 
ऐसा धान विल्ञास करता है। 


भावाथ--यह ज्ञानकी मद्दिमा कही | जीव अजीव एक द्वोकर रंगभूमिमें प्रवेश 
करते हैं, पन्‍्हें यह ज्ञान ही भिन्न जानता है | जैसे नृत्यमें कोई स्वाग धरकर आये और उसे 
जो यथाथरुपमे जान ले ( पह्िचान ले ) तो वह स्वागकर्ता उसे नमस्कार करके अपने रूपको 
जैमाका तेसा द्वी कर लेता है, उसीप्रफार यहाँ भी सममना । ऐसा ज्ञान सम्यक्दृष्टि पुरुषोंको 
होता है, मिथ्याहप्टि इस भेदकों नहीं जानते । 


अप, जीव-अजीवका एफ्खूप वर्शान करते हैः-- 


-- जीव अजीब अधिकार «“- घर 


अप्पाणसयाणंता लूढा छु परप्पवादिणो केई | 
जीवमज्ञझवसाण करू च तहा परूचिति ॥३९॥ 
अचरे अज्ञवसाणेछु तिव्वमदाणुमागर्ग जीव | 
मण्णति तहा अबरे णोकम्भ चावि जीवोत्ति ॥४०॥ 
कम्मस्छुदय जीच अचरे कम्माणुमायमिच्छेति । 
तिव्वत्तणमंदत्तणणुणेहिं जो सो हवदि जीवो ॥४१॥ 
जीवो कम्स उहये दोण्णिवि खत्डु केह जीवमिच्छंति । 
अबरे संजोगेण दु कम्माण जीवमिच्छंति ॥४२॥ 
एवंघिहा बहुविहा परमप्पाणं वर्दति दुम्मेहा । 
ते ण परमट्ठवाई णिच्छथवाइहिं णिद्दिद्ठा ॥४३॥ 
आत्मानमजानंतो मूढास्तु परात्मवादिनः केचितू । 
जीवमध्यवसान कम च तथा प्ररूपयंति ॥ ३९॥ 
अपरे5्ध्यवसानेपु तीव्रमंदालुभागग जीवमू। 
मन्यंते तथा5परे नोकमे चापि जीव इति ॥४०॥ 
कमंण उदय॑ जीवमपरे कर्मालुमागमिच्छंति । 
तीतव्रत्वमंदत्वगुणास्यां य| स भवति जीव) ॥४१॥ 
जीवकममिय हे अपि खलु केचिज्ञीवमिच्छ॑ति | 
अपरे संयोगेन तु करमणां जीवमिच्छ॑ति ॥४२॥ 
एवंविधा बहुविधाः परमात्मानं व्दंति दुर्मेघसः | 
तेन परमाथथवादिनः निश्यवादिभिनिदिणः ॥४७३॥ 
.. गाथा ३९-४०-४१-४२-४३ 
अन्वयार्थ/--[ आत्मान अजञानन्तः | झात्ताको न जानते हुए [ परा- 
त्मवादिनः | परको आत्मा कहनेवाले [ केचित्‌ झूढ़ाः तु ] कोई मढ़, मोही, 


की घृढ़ आत्म अजान जो, पर आत्मवादी जीच है । 

है कम अध्यवसान ही जीव, यों हि वो कथनी करे ॥३२९॥ 
अरु कोई अध्यवसानमे, अचुभाग तीक्षण मंद जो । 

उसको ही माने आत्मा, अरु अन्य को नोकमंकी ॥४०॥ 
की अन्य माने आत्मा बस, कमके ही उदय को । 

को तीत्र मंद गुणों सहित, कमाहिके अनुभागकी ॥४१॥ 


ध्द्द्‌ “- संमयसार -+ 


इृह खलु तदसाधारणलक्षयाकलनात्छीवत्वेनात्यंतविमूढा। संतस्तारिक- 
मात्मानमजानंतो बहवो बहुधा परमप्यात्मानमिति प्रलपंति। नेसर्गिकरागह्पकल्मा- 


भत्ाना तो [ अध्यवसान ] अव्यवस्तानको | तथा च ] ओर कोई | कर्म ] कर्मको 
[ जीच॑ प्ररूप्सति ] जीव कहते है, [ अपरे ] अन्य कोई [ अध्यवसानेषु ] 
धब्यवसानोमें [ तीन्रसंदानु भाग ] तीव-मद अनुमागगतफो [ जीव मन्यते ] 
जीव्र मानते है [ तथा ] और [ अपरे ] दूसरे कोई [ नोकर्म अपि च ] नोकर्मको 
[ ज्ीवः इति ] जीव्र मानते है । [ अपरे ] श्रन्य कोई [ कर्म णः उदय ] कर्मके 
उदयको [ जीव ] जीव मानते है, कोई [ य। | 'नो [ तीब्रत्वमन्दत्वगुणाष्यां ] 
तीत्र, मंदतारूप गुणोंसे भेदको प्राप्त होता है [| सः ] वह [ जीव भवति | जीव है'- 
इसप्रकार [ कर्मालुसाग ] कर्मके अनुभागकों [ इच्छंति ] जीव इच्छते हैं | ( मानते 
है )। [ केचित्‌ ] कोई [ जीवकर्मो भय ] जीव ओर कर्म [ द्वे अपि खलु ] 
दोनों मिले हुओको ही [ जीच॑ ३च्छति ] जीत मानते है [| तु ] और [ अपरे ] 
श्रन्य कोई [ कर्मणां संगोगेन ] कर्मके सयोगसे ही [ जीव ह८छति ] जीव मानते 
ह। [ एचंविधा। ] इसप्रकाके तथा [ बहुविधा। ] अन्य भी अनेक प्रकारके 
[ दुर्मंघसः ] दुर्वृद्धि-मिथ्याइष्टि जीव [ पर ] परको [ आत्मान ] आत्मा 
[ चदंति ] कहते है । [ ते ] उन्हे [ निश्चयवादिलिः | निश्चयादियोने ( सत्यार्थ 
वबादियोने ) [ परमार्थवादिन; ] परमार्थतादी ( सत्यार्थतक्ता ) [ न निदिष्ठाः ] 
नहीं कहा है | 





टीकाः--श्स जगतमे आत्माकां असाधारण लक्षण न जाननेके कारण नपुंखकता 
से, अत्यन्त बिमूढ़ द्ोते हुये, तात्विक (परमाथंभूत ) आत्माको न जाननेवाले बहुतसे 
अल्लानीलन अनेक प्रकारसे परको भी आत्मा कहते हैं, चकते हैं। कोई तो ऐसा कहते हैं कि 





को कर्म आत्मा, उमय मिलकर जीवकी आशा धरें | 

को कर्मके संयोगसे, अभिलाप आत्माकी करें ॥४१५॥ 
दुरद्धि यों ही और बहुविध, आतमा परको, कहे । 

वे सं नहिं परमाथवादी, ये हि निश्चयत्रिद कहे॥४३॥ 


-« जीब अजीब अधिकार -- छक 


पितमध्यवसानमेव जीवस्तथाविधाध्यवसानात अंगारस्पेव काप्णयादतिरिक्तत्वेनान्य- 
स्पानुपलस्यमानलादिति केचित्‌ । अनाधनंतपूर्वापरीमृतावयवैकसंसरणक्रियारूपेण 
क्रीडत्कमंव जीवः कमंणोतिरिक्तत्वेनान्यस्यातुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ । तीव- 
मंदानुभवभिद्यमानदरंतरागरसनिभराध्यवसानसंतान एवं जीवस्ततो तिरिक्तस्यान्यस्या- 
नुपल+पमानत्वादिति केचित्‌ । नवपुराणावस्थादिभावेन प्रवत्तमानं नोकरमंव जीव! 
शरीरादतिरिक्तत्वेनान्यस्पानुपलमभ्यमानसादिति केचित्‌ । विश्वमपि पुएयपापरुपेणा- 
क्रामन्‌ कमंत्रिपाक एवं जीव! शुभाशुभभावादतिरिक्तत्वेनान्यस्थानुपलभ्यमानत्वा- 
दिति केचित्‌। सातासातरूपेणामिव्याप्तसमस्ततीत्रमंदत्वगुणाभ्यां सिचमानः कर्मा 
नुभव एवं जीवः सुखदुःखातिरिक्तत्वेनान्यस्पानुपलम्यमानत्वादिति केचित्‌ । मज्ि 
स्वाभाषिक प्र्थात्‌ रवयमेव उत्पन्न हुए राग-हृपके द्वारा मलिन जो अध्यवसान ( मिथ्यों 
अमभिप्राययुक्त विभावपरिणामस ) वह ही जीव है; क्योंकि जेसे कालेपनसे भनन्‍य अलग कोई 
कोयला दिखाई नहीं देता उसीप्रकार अध्यवसानसे भिन्न अन्य कोई आत्मा दिखाई नहीं 
देता। ! | कोई कहते हैं कि अनादि जिसका पूर्व अवयब है ओर अनंत जिसका भविष्य 
का हवयव है ऐसी एक संसरणरूप ( भ्रमणरूप ) जो क्रिया है, उस रूपसे क्रीड़ा करता हुभा 
कर्म ही जीव है, क्योंकि कमसे मिन्न अन्य कोई जीव दिखाई नहीं देता । २। फोई कहते हैं 
कि सीच्र मंद अनुभवसे भेदरूप होते हुए, दुरंत ( जिसका अंत दूर है ऐसो ) रागरूप रससे 
रे हुवे अध्यवसानोंकी संतति (परिपाटी ) ही जीव है, क्योंकि उससे अन्य अलग कोई 
जीब दिखाई नहीं देता। ४। कोई कहता है कि नई आर पुरानी अवस्था इत्यादि भावसे 
प्रबर्ततान नोकस हो जीव है, क्योंफि इस शरीरसे अन्य अलग कोई जीव दिखाई नहीं 
देता | ४। कोई यह कहते हैं कि समस्त लोककों पुण्यपरापरूपसे व्याप्त करता हुआ फर्मका 
विपाक ही जीव है क्योंकि शुभाशुभ मावसे अन्य अलग कोई जीव दिखाई नहीं देता । ४ | 
कोई फहते ६ कि साता--असातोरूपसे व्याप्त समस्त तीज्र मन्दत्व सुणोंसे भेदरूप दहोनेबाला 
कर्मका धानुभव हो जीव है, क्योंकि सुस-दु,खसे अन्य अलग कोई जीव दिखाई नहीं देता 
६ | कोई फहते है कि पोखंठकी भाँति उसयरूप मिले हुए आत्मा और कर्म, दोनों ही 
मिलकर जीप ईू, क्योंकि सम्पूर्णदया कर्मोासे भिन्न कोई जीव दिखाई नहीं देता | ७। कोई 
कहते है कि अयक्रियामे ( प्रयोननभुत क्रियासें ) समय ऐसा जो कर्मका संयोग वह ही 
जीव है, क्योंकि जेसे आठ लक्ड़ियोके संयोगसे भिन्न झलग कोई पत्नंग दिखाई नहीं दैता 
इसीप्रकार कम्ृके संयोगसे अन्य अत्ग कोई जीव दिखाई नहीं देता | ( भाठ क्कड्वियाँ 
मिलकर पलंग उना तथ बह श्थ क्रियाममें सम हुआ: इसीप्रकार यहाँ भी जानना ।)॥ ८ 


प््प्र “- संसयंसार “- 


दुभयात्मकत्वादास्मकर्मोमियमेव जीव) कात्स्न्येतः कम णोतिरिक्तस्वेनान्यस्यानुप- 
भ्यमानस्वादिति केचित्‌ । अथक्रियासमथः कर्मेसंयोग एवं जीव) कमसंयोगात्ख- 
टयाया इवाष्टकाप्टसेयोगादतिरिक्तत्वेनान्यस्पानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ । एयमेव॑- 
प्रकारा इतरेपि बहुप्रकारा परमात्मेति व्यपदिशंति दुर्संघस। किंतु न ते परमाथंवा- 
दिभिः परमाथवादिनः इति निर्दिश्यंते ॥| २९ ॥ ४० ॥ ४१ ॥ ४२ ॥ ४३ ॥ 
कृंत१--- 
एए सच्चे भावा पुग्गलदग्यपरिणामणिप्पएणा । 
केवलिजिणेहि भणिया कह ते जीवो 'ति बच्चेति ॥४४॥ 
एते सर्व भावाः पुद्ठलद्रत्यपरिणामनिष्पन्नाः | 
केवलिजिनैमेणिता! कथं ते जीव इत्युच्यंते ॥७४॥ 
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इसप्रकार ञआठ प्रकार तो यद्द कहे और ऐसे ऐसे अन्य भी अनेक प्रकारके दुबंद्धि (विविध 
प्रकारसे ) परको आत्मा कहते हैं, परन्तु परमाथ के ज्ञाता उन्हें सत्याथवादी नहीं कहते । 
भावार्थ--जीव-अजीव दोनो अनादिकाउसे एक क्षेत्रावगाह संयोगरूपसे मिले हुए 
हैं, झोर अनादिकालसे ही पुद्कलके संयोगसे जीवकी अनेक विकार सहित अवस्थाएँ दो रदी 
हैं। परमार्थहछिसे देखने पर जीव तो अपने चैतन्यत्व आदि भावोंको नहीं छोड़ता और 
पुदूगल अपने मूर्तिक जडत्व आदिको नहीं छोड़ता। परन्तु जो परमाथको नहीं जानते वे 
संयोगसे हुवे भावोक्ो ही जीव कहते हे, क्योकि पुद्नलसे भिन्न परमार्थसे जीवका स्वरूप 
सर्वश्ञक्नो दिखाई देता है तथा स्वक्षक्की परम्पराके आगमक्‍्से जाना जा सकता है, इसलिये 
जिनके मतमें स्वान्न नहीं हें वे अपनी बुद्धिसे अनेक कल्पनाएं करके कहते हैं । उनमेंसे 
वेदान्ती, मीमांसक, सांख्य, योग, वोद्ध, नेयायिक, वेशेपषिक, चार्वाक आदि मतोंके आशय लेकर 
आठ प्रफार तो प्रगट कहे हैं; ओर अन्य भी अपनी २ बुद्धिसे अनेक कल्पनाएँ करके अनेक 
प्रकारस कहते हैं, सो उन्हे कहाँ तक कहा जाये ? | ३९-४३ | 
ऐसा कष्टनेवाले सत्याथवादी क्यो नहीं मैं सो कहते हैं:-- 
गाधा ४४ 
अन्वयार्थ;--[ एते ] यह पूर्वकथित अव्यवसानआदि [ सर्च भावाः ] 
भाव है मे सभी [ पुद्दलद्रव्मपरिणामनिष्पन्ना। | पुद्ललद्रव्यक्रे परिणामसे उत्न्न 





पुद्दलदरत्र परिणामसे, उपजे हुए सब भाव ये । 
सव केगली जिन भापिया, किस रीत जीव कहो उन्हें ॥४४॥ 


“« जीव अजीब अधिकार -- ८९ 


यतः एतेड्ध्यवसानादयः समस्‍्ता एवं भावा भगवद्धिविश्वसाज्षिभिरहेद्धि 
पुद्नलद्र॒व्यपरिणाममयत्वेन म्रज्ञप्ताः संतश्चैतन्यशूल्यात्युद्ठलद्वव्यादतिरिक्तत्वेन प्रज्ञा 
प्यमान चैतन्यस्वभाव॑ जीवद्रब्यं भवितुं नोत्सहंते तती न ख्वागमयुक्तिस्वालुभवै- 
बाधितपक्षस्वात्‌ तदात्मवादिनः परमार्थवादिनः एतदेव सर्वेज्षबचनं तावदागमः । हय॑ तु 
स्वानुभवगगर्भिता युक्तिः न खलु नेसर्गिकरागह्पकल्मापितमध्यवसानं जीवस्तथाविधा- 
ध्यवसानास्कारतस्व॒रस्पेव श्यामिकायातिरिक्तत्वेनान्यस्य चित्स्वभावस्य विवेचकै स्वय- 
मुपलभ्यमानत्वात्‌ । न खस्बनाथनंतपूर्वापरीभृतावयवैकसंसरणलक्षण॒क्रियारुपेण क्री- 
उत्कमंव जीवः फर्मणोतिरिक्तत्वेनास्यस्थ चित्स्वभावस्य विवेचकैः स्वयमुपलभ्य- 
मानत्वात्‌ । न खलु तीवमंदासुभवभिथमानदुरंतरागरसनिर्भराध्यवसानसंतानो जीव- 
स्ततोतिरिक्तत्वेनान्यस्प चित्स्वभावस्थ विवेचकैः स्वयम्ुुपलम्पमानत्वोत्‌ । न खल्लु 
नवपुराणावस्थादिभेदेन प्रवतमानं नोकर्म जीवः शरीरादतिरिक्तत्वेनान्यस्प चित्स्व- 
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हुए हैं इसप्रकार [ केवलिजिने। | केवली सर्वज्ञ जिनेन्द्रवने [ मणिता: ] कहा है, 
[ते | उन्हें [| जीव इति ] जीव ऐसा [ क्थ उच्घंते | कैसे कहा जा सकता हैः 
दीकाः- यद्द समस्त अध्यवसानादि भाव विश्वके (समस्त पदार्थेके ) साक्षात्‌ 
देखनेवाले भगवान वीतरागसरववज्ञ, अरहंतदेवोके द्वारा पुह्नलद्रव्यके परिणामसय कहे गये हैं, 
इसलिये वे चेतन्य स्वभावमय जीवद्रव्य होनेके लिये समथ नहीं हैं कि जो जीवद्रव्य चैतन्य- 
भावसे शूत्य-ऐसे पुद्टलद्रव्यसे अतिरिक्त ( भिन्न ) कहा गया है; इसलिये जो इन अध्यव- 
सानादिको जीव कहते हैं वे वास्तवमें परसार्थवादी नद्दी है, क्योंकि आगम, युक्ति और 
स्वानुभवसे उत्तका पक्त बाधित है | उससे, वे जीव नहीं हैं? यह सर्वेज्षका वचन है वह तो 
आगम है, ओर यह ( निम्नोक्त ) स्वातुभवगर्भित युक्ति है-स्वयमेव उत्पन्न हुए रागहेषके 
द्वारा मलिन अध्यवसान है वे जीब नहीं है, क्योंकि कालिमासे मिन्न सुवर्णकी भाँति अध्यव- 
सान से भिन्न चिर्वभावरूप जीव भेदज्ञानियोके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ वे 
चैतन्यसावको अत्यक्ष सिन्न अनुभव करते हैं ॥ १ ॥ अनादि जिसका पूर्वा अवयव है झौर 
अनन्त जिसका भविष्यका अवयव है, ऐसी एक संसरणरूप क्रियाके रुपमें क्रीड़ा करता हुआा 
कर्म भी जीव नहीं है, क्योंकि कमंसे मिन्न अन्य चैतन्यस्थभावरुप जीव भेदल्ञानियोंके द्वारा 
स्वयं उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ वे उसका पत्यक्त अनुभव करते है ॥ २॥ तीज्-मंद अलुभवसे 
भेद्रूप होनेपर, दुरंत रागरससे भरे हुये अध्यवसानोंकी संतति भी जीव नहीं है, क्‍योंकि 
उस संततिसे अन्य एथक्‌ चेतन्यस्वभावरूप जीव भेद्ानियोंके द्वारा स्वयं उपलब्यमान है, 
अर्थात्‌ वे उसका प्रत्यक्ष असुभव करते हैं ॥ ३।॥ नई-पुरानी अवस्थादिके भेदसे प्रवर्तमान 
१ ५ 





९० -- समयसार ““ 


मावस्य विवेचके। स्वयम्मपलम्पमानत्वात्‌ं। न खलु विश्वमपि पुणयपापरूपेणा- 
क्रामत्कर्म विषाफी जीवः शुभाशुभभावाद्तिरिक्तत्वेनान्यस्प चित्स्वभावस्य विषेचके! 
स्वयम्नुपत्रम्यमानत्वात्‌ । न खलु सातासातरूपेणाभिव्याप्तसमस्ततीत्रमंदत्वगुणास्यां 
मिद्यमानः कर्माचुभवों जीआः सुखदुःखादतिरिक्तत्वेनान्यस्यथ चित्स्वभावस्य विवेचके 
स्वयप्रुपलस्यमानत्वात्‌ । न खलु मज़ितावदुभयात्मकत्वादात्मकेमोमिय जीचे 
कात्स्पेत) कमंणोतिरिक्तत्वेनानयस्य चित्स्वभावस्य विवेचके! स्वयमुपलम्यमांन- 
त्वात्‌ । न खख्वथक्रियासमथः फमसंयोगो जीव! कर्मसंयोगात्खट्वाशायिनः पुरुषस्ये 
वाष्टकाएसंयोगादतिरिक्तत्वेनान्यस्य चित्स्भावस्य विवेचके स्वयमुपलभ्यमानत्वा- 
दिति । हृह खलु पुद्लमिन्नात्मोपलब्धि प्रति विप्रतिपन्नः साम्नवेषमनुशास्यः 
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नोफर भी जीव नहीं है, क्योंकि शरीरसे अन्य प्रथक्‌ चैतन्यस्वभावरूप जीव भेदल्षानियोके 
द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं | ४॥ समस्त जगतको 
पुण्य पापरूपसे व्याप्त करता कमेविपाक भी जीव नहीं है, क्योकि शुभाशुभभावसे अन्य प्रथक्‌ 
चैतन्यस्थभावरुप जीव भेदल्नानियोके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ वे रवय॑ उसका प्रत्यक्ष 
श्रनुमव करते हैं ।। ५ ॥ साता-असातारुपसे व्याप्त समस्त तीत्रमन्द्तारूप गुणोके द्वारा भेद- 
झूप होनेवाला फर्सका अनुभव भो जीव नहीं है, क्योंकि सुख- दुःखसे भिन्न अन्य चैतन्यरव- 
भावरूप जीव भेदन्नानियोंके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ वे स्वयं उसका प्रत्यक्ष अलु- 
भव करते हैं ।६। श्रीखंडकी भाँति उभयात्मकरुपसे मिले हुये आत्मा और कस-द दोनों मिल॑- 
फर भी जीव नहीं हैं क्योंकि सम्पूर्णतया कर्मसि भिन्न अन्य चैतन्य स्वभावरूप जीव भेद- 
ह्ानियोंके द्वारा स्वयं उपलमभ्यमान है, अथात्‌ वे स्वयं उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं॥ ७॥ 
झथ क्रियासें समर्थ, कर्मका संयोग भी जीव नहीं है; क्‍योंकि आठ-लकड़ियोंके संयोगसे 
(पलंगसे) भिन्न, पलंगपर सोनेवाले पुरुपषकी भाँति कर्म संयोगसे भिन्न अन्य चैतन्य स्वभावरुप 
जीव भेदशा नियोकि द्वारा म्वय उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ वे स्वयं उसझा प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं 
॥८॥ / इसी प्रकार अन्य किसी दूसरे प्रकारसे कहा जाये तो वहाँ भी यही युक्ति जानना ।) 


.. भावाथ--चैवन्यखभावरुप जीव, सर्व परभावोसे भिन्न, सेद्लानियोंके अनुभव- 
गोचर है; इसलिये अघानी जैसा मानते हैं वैसा नहीं है । 


यर्दों, पुद्ठलसे भिन्न आत्माक्ी उपलब्धिके प्रति विरोध करनेवाले ( पुद्नलको ही 
झात्मा जाननेवाले ) पुरुष झा ( उसकी हितरूप आत्मप्राप्तिकी बात कहकर ) मिठासपू्वक 
( समभावसे ) ही इसप्रकनार उपदेश करना. यह निम्नन्लिखित काज्यमे बतलाते हैँ-- 


-- जीव अज्ञीव अधिकार -- 9१ 


& मालिनी # 
विरम किमपरेणाकारयकीलाहलेन 
स्वयमपि निभृतः सन्‌ पश्य पण्मासमेकरस | 
हृदयसरसि पुसः पुद्ठलाडिनधाम्नो 
ननु किमलुपलब्धिभाति कियोपलब्धि। ॥१४॥४४॥ 
कथंचिदन्वयप्रतिभासेप्यध्यवसानादय; पुद्वलस्‍्व॒भावा इति चेतू-- 
खट्टुविह पि थे कम्से सब्व पुएग्गलमय जिणा विति। 
जस्स फल त॑ चुच॒इ दुक्‍खे ति विपच्चमाणस्स ॥४५॥ 
अष्टविधमपि च कम सव पुहललमयं जिना विंदंति। 
यस्य फल तदुच्यते दुःखमिति विपच्यमानस्य ॥॥४५॥। 
अथ्थ:-हे भव्य ! तुझे व्यथ ही कोलाइल करनेसे क्या ल्ञाभ है ? तू इस कोलाइलसे 
विरक्त हो और एक चेतन्यमात्र वस्तुको स्वयं निश्चल लीन होकर देख; ऐसा छुदद मास अभ्यास 
कर और देख कि ऐसा करनेसे अपने हृदय सरोवरमें उस आत्माकी प्राप्ति होती है. या नहीं 
कि जिसका तेज--प्रताप--प्रकाश पुद्ठलसे भिन्न है ! 
भावाथः--यदि अपने स्वरूपका अभ्यास करे तो उसकी प्राप्ति अवश्य द्ोती - है 
यदि पर वस्तु द्दो.त्ो उसकी तो प्राप्ति नहीं होदी । अपना स्वरूप तो विद्यमान है किन्तु उसे 
भूल रहा है; यदि सावधान दोकर देखे तो वह अपने निकट ही है। यहा छहमासके अभ्यास 
की बात कही है, इसका अथ यह नहीं समझना चाहिये कि इतना हो समय लगेगा । उसकी 
प्राप्ति तो मुहर्तमात्रसें ही हो सकती है, परन्तु यदि शिश्यको बहुत कठिन मालूम होता हो तो 
उसका निपेध किया है । यदि सममनेसें अधिककाल लगा तो छहमाससे अधिक नहीं 
लगेगा । इसलिये यहाँ यह उपदेश दिया है कि अन्य निष्प्रयोजन कोलाइलका त्याग करके 
इसमे लग जानेसे शीघ्र द्वी र्वरूपकी प्राप्ति हो जायेगी ॥ ४४ ॥ 
अब, शिष्य पूछता है कि--इन अध्यवसानादि भावोंको जीव नहीं कहद्दा, अन्य 
चैतन्यस्वभावको जीव कहा, तो यह भाव भी कथंचित्‌ चेतन्यफे साथ ही सम्बन्ध रखनेवालति 
प्रतिभासित होते है, ( वे चेतन्यके अतिरिक्त जड़के तो दिखाई नहीं देते ) तथापि उन्हें पुद्दक्षका 
रवभाघष क्यों कहा ? उसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं;-- 
गाथा ४४ 
अन्चयार्थ/:--[ अछ्टविधम अपि थे ] ब्रा प्रकारका [ कर्म ] कर्म 
रे कम अष्ट प्रकारका, जिन स्व पुद्लमय कहे । 
परिषाकरमं जिस कर्ंका फल, दुःख नाम प्रसिद्ध है ॥ ४५ ॥ 


५२ “- संमयसार -- 


अध्यवसानादिभावनिवत्तकमएविधमपि च कर्म समस्तमेत्र पृहलमयमिति 
किल सकलज्ञज्ञप्तिः । तस्य तु यह्विपाककाष्टामधिरूटस्य फलत्वेनामिलप्यते तदना- 
एलललचणसोख्याख्यात्मस्वभावविलक्षण॒त्वात्किल दुःख, तदंतःपातिन एवं किला- 
छुलत्वलक्षणा अध्यवसानादिभावा। । ततो न ते चिद॒न्धयविश्रमेप्यात्मस्वभावाः किंतु 
पुद्नलस्वभावा: ॥ ४४ ॥ 
यद्यध्यवसानादयः पुठ्ठलस्वभावास्तदा कर्थ जीवस्वेन सूचिता इति चेतू-- 
ववहारस्स दरीसणझुबएसो वर्णिणदों जिणवरेहि। 
जीचा एदे सच्चे अज्ञयसाणादओ भावा ॥ ४६॥ 
व्यवहारस्य दशनसुपदेशो वर्शितो जिनवरेः । 
जीवा एते सर्वेडध्यवसानादयों माव॥ ॥४६॥ 
[ सर्व ] सब [ पुद्नलमयस ] पुह्ललमय है, ऐसा [ जिना; ] जिनेन्द्र भगवान-सर्वक्ष- 
देव [ विंदंति ] कहते हैं-[ यस्य विपषच्यमानस्थ ] जिस पक्‍व होकर उदयमें 
शनेवाले कर्मका [ फल ] फल [ तत्‌ ] प्रसिद्ध [ दुःख ] दुःख है [ इति 
उच्चचते | ऐसा कहा है। 
टीका:-अशध्यवसानादि समरन भावोको उत्पन्न करनेवावाला आटठों प्रकारका ज्ञाना- 
बरणादि कर्म है वह सभी पुद्चलमय है। ऐसा सर्वेज्षका वचन है । विपाककी मर्यादाको प्राप्त 
इस कमके फल्तरूपसे जो कहा जाता है--वह ( अर्थात्त्‌ कर्मफल ), अनाकुलता लक्षण-सुख- 
नामक आत्मस्वभावसे विलक्षण है, इसलिये दुःख हैे। उस दु!खमे द्वी आकुलता लक्षण 
झध्यवसानादि भाव समाविष्ट दो जाते है; इसलिये, यद्यपि वे चेतन्यके साथ सम्बन्ध होनेका 
भ्रम उत्पन्न करते हैं, तथापि वे आत्मस्वभाव नहीं है, किन्तु पृद्नल्षत्वभाव हैं । 
भाषार्थ:--जब कमोॉदिय आता है तब यह आत्मा दुःखरूप परिणमित दोता है, भोर 
दुःयदप भाव है वह अध्यवसान है, इसलिये दुःखरूप भावोमें चेतनताका भ्रम उत्पन्न होता 
है। परमाथसे दु.खरूपभाव चेतन नहीं है, कर्मजन्य है इसलिये जड़ ही है॥ ४५॥ 
झत्र, प्रश्न होता दे कि--यदि अध्यवसानादि भाव हैं. वे पुद्ल स्वभाव हैं तो स्चे- 
शके 'आगममें उन्हें जीवरूप क्यो कहा गया दे ? उसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैः-- 
गाधा ४८ 
अन्ययार्थ।--[ एते सर्च ] यद सव [ अध्यवसानादय। भावाः ] 
व्यवहार ये दिखला दिया, जिनदेवके उपदेशमें। 
ये सब अध्यवसान आदिक, भावको जेंह जिब कहे ॥ ४६॥ 








- जीव अजीव अधिकार -- ९३ 


सर्वे एचैतेडध्यवसानादयों भावाः जीवा इति यद्धगवद्धि! सकलझेः प्रशञप्तं तद 
भूताथस्यापि व्यवहारस्यापि दशन । व्यवहारों हि व्यवहारियां स्लेच्छभाषेव स्ले 
च्छानां परमाथप्रतिपादकत्वादपरमारथोंपि तीथंग्रव्ृत्तिनिमित्त दशयितुं न्‍्याय्य एवं । 
तमंतरेण तु शरीराजीवस्य परमाथतों भेददशनातृत्रसस्थावराणां भस्मन इंच निःश- 
कप्मुपमदनेन हिंसाभावाह्भवत्येव बंधस्थाभावः । तथा रक्तद्विष्टविमृहों जीवी बध्यमा- 
नो मोचनीय हृति रागहेपमोहेम्पो जीवस्थ परमाथंतों भेददशनेन मोक्षीपायपरियग्र- 
हणाभावात्‌ भवत्येव मोक्षस्थाभाव! ॥ ४६ ॥ 


श्रध्यवसानादि भाव [ जीवा; ] जीव हैं, इसप्रकार [ जिनचरेः ] जिनेन्द्रदेने [ उप- 

देश! वर्णित; ] जो उपदेश दिया है सो [ व्यवहारस्य दशेर्न ] व्यवहास्तय 
दिखाया है । 

टीकाः-यह सब अध्यवसानादि भाव जीव है, ऐसा जो भगवान सघक्षदेवने कहा 

है वह, यद्यपि व्यवहारनय अभूताथ है तथापि, व्यवह्रनयको भी बताया है; क्योंकि जेसे 


स्लेच्छोंको स्लेच्छु भाषा वस्तुस्वरूप बतताती है उसीप्रकार व्यवह्ारनय व्यवह्यरीजीबोंको 
परमाथका कहनेवाला है; इसलिये, अपरमाथभूत होनेपर भी, धमंतीथकी प्रवृत्ति करनेके 
लिये वह ( व्यवह्ारनय ) बतलाना न्यायसंगत दी है। परन्तु यदि व्यवहारनय न 


बताया जाये तो, परमाथसे ( निश्चयनयसे ) शरीरसे जीवको सिन्न बताया जानेपर 
भी, जैसे भस्मको मसल देनेसे दिसाका अभाव है उसीग्रकार, त्रस स्थावर जीवोंको निःशंक- 
तया मसल देने--कुचल देने ( घात करने ) में भी हिसाका अभाव ठहरेगा, ओर इस कारण 
बंधका द्वी अभाव सिद्ध होगा; तथा परमाथके द्वारा जीव रागहष, मोहसे भिन्न बताया 
जानेपर भी, 'रागी, हेषी, मोही जीव कमसे बेंघता है, उसे छुड़ाना--इसप्रकार मोक्षके 
उपायके ग्रहण॒क्ा अभाव हो जायेगा और इससे मोक्षका ही अभाव होगा | ( इसप्रकार 
यदि व्यवहारनय न बताया जाय तो चंध मोक्षका दी अभाव ठहरता है। ) 


भावाथ--परमाथनय तो जीवको शरीर तथा राग, ठेष, मोहसे भिन्न कहता है । 
यदि इसीका एकांत श्रद्ण किया जाये तो शरीर तथा राग, द्वष, मोह पुद्ल्मय सिद्ध होगे तो 
फिर पुद्टनका घात करनेसे हिसा नहीं होगी तथा राग, हेप, मोहसे बंध नहीं होगा, इसप्रकार, 
परमाथसे संसार सोक्ष-दोनोका असाव कहा है, एकान्‍्तसे यह ही ठहरेगा किन्तु ऐसा एकात- 
रूप वस्तुका स्वरूप नहीं है; अवरतुका श्रद्धान, ज्ञान, आचरण अवस्तुरूप द्वी है। इसलिये 
व्यवद्दारतयका उपदेश न्याय-प्राप्त है। इसप्रकार स्यादूबादसे दोनों नयोंका विरोध मिटाकर 
श्रद्धात करना सो सम्यक्त्व है ॥| ४६ ॥| 


५्र्डि “-- सेसदसार «- 


अथ केन दृष्टांतेन प्रवृत्तो व्यवहार इति चेतु-- 
राया हु णिग्गदो क्तिधय एसो बलसघछुद्यस्स आदेसो। 
वबहारेण दु उचदि तत्थेकोी णिग्गदों राया॥ ४७॥ 
एमेच य वचहारों अज्ञवसाणादिभअण्णभनावाएं | 
जीवो त्ति कदो रुत्त तत्थेको णिच्छिदो जीवो ॥४८॥ 
राजा खलु निर्गत इत्येप बलसमुदयस्पादेशः । 
व्यवहारेण तूच्यते तत्रेकी निर्गती राजा ॥४७॥ 
एयमेव च व्यवहारोध्ध्यवसानायन्यभावानाम्‌ । 
जीव इति कृतः चत्रे तत्रेकी निश्चितो जीव! ॥४८॥ 
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अब, शिष्य पूछता है कि यह व्यवह्रनय किस दृष्टांतसे प्रवृत्त हुआ है? उसका 
उत्तर कहते हैः-- 
गाधा ४३-४८ 

अन्वयार्थ;--जैसे कोई राजा सेना सहित निकला वहाँ [राजा खत्| निर्गेतः ] 
पयह राजा निकला [ इति एथः ] इसप्रकार जो यह [ बलसमझुदयस्य ] सेनाके 
समुदायको [ आदेश; | कहा जाता है सो वह [ उ्यवहारेण तु उच्घते ] व्यव- 
हारसे कहद्या जाता है, [ तत्न ] उस सेनामे (वास्तवमें ) [ एक निर्गतः राजा ] 
राजा तो एक ही निकला है, [ एचम एच च | इसीग्रकार [ अध्यवासानाइयन्य- 
भावानां ] अ्न्यवसानादि अन्य भावोको [ जीव; इति ] (यह ) जीव है! इसमप्रकार 
[ सत्न ] परमागमम कहा है, सो [ उयवहार। कृत। |] व्यवहार किया है, [ तत्र 
निश्वितः ] यदि निश्चसे बिचार किया जाये तो उनमें [ जीवः एकः ] जीव तो एक 
ही है | 


निगमन इस नृपका हुवा, निर्देश सेन्य समूहमें । 
व्यवहारसे कहलाय यह, पर भूप इसमें एक है॥ ४७ ॥ 
त्यों सब अध्यवसान आदिक, अन्य भाव जु जीव है | 
शाखन किया व्यवद्ार, पर वद्ों जीव निश्व एक है॥ ४८ ॥ 


“« जीव अजीव अधिकार -- ९४ 


यथैष राजा पंच योजनान्यमभिव्याप्य निष्क्रामतीत्येकस्य पंचयोजनान्य सि- 
व्याप्तुमशक्यत्वाइयबहारिणां वलसमुदाये राजेति व्यवहारः । परमाथतस्त्वेक एच 
राजा | तथैप जीव; समग्र रागग्रामसमिव्याप्य प्रवर्तित इत्येकर्य समग्र रागग्राम- 
मंभिव्याप्तुमशक्यत्वाइयवहारिएामध्यवसानादिष्वन्यभावेष जीव इति व्यवहारः | 
प्रमार्थतस्त्वेक एव जीवः || ४७७॥ ४८ ॥ 
यदधेव तहिं कि लक्षणों सावेकएकोत्कीणं: परमार्थजीव इति पृष्ठ: प्राह-- 
अरससमरूवमगंध ध्यव्वत्त चेदणागुणमसई । 
जाए अलिंगग्गहणण जीवम्णिहिट्ठस्लंठाण ॥४९॥ 


अरसमरूपमर्गंधसव्यक्त चेतनागरुणमशब्दस । 
जानीहि अलिंगग्रहणं जीवम निर्दिएसंस्थानम्‌ ॥४९॥ 


हव+५>>> नी तन ननन न मननीना नी नव ननानल नमन न ननन फनी नि तन तन _ कननननननभनल ल्‍ल्‍ ल्‍ त  ल्‍ सन स्‍नलज नल नल नस स्डड >> तल तसनसफसकससफफससक्‍सउ सर 


टीकाः-जैसे यह कहना कि यह राजा पॉच योज्ञनके विस्तारसे निकल्न रहा है सो 
यंद्द व्यवह्रीजनोंका सेना समुदायमे राजा कह देनेका व्यवह्वार है, क्योंकि एक राजाका 
पाँच योजनसें फेलना अशक्य है । परमाथ्थंसे तो राजा एक्र द्वी है, (सेना राजा नहीं है); 
उसीप्रकार यह जीव समग्र ( समस्त ) रागग्राममे ( रागके स्थानोमे ) व्याप्त होकर प्रवृत्त 
हो रद्दा है, ऐसा कहना वह व्यवहारीजनोका अध्यवसानादिक भावषोंमें जीव कहनेका उ्यव- 
हार है, क्योंकि एक जीवका समग्र रागग्रामसे व्याप्त होना अशक्य है। परसाथसे तो ज्ञीव 
एक ही है, ( अध्यवसानादिक भाव जीव नहीं है । ) ॥| ४७--४८ | 
अब शिष्य पूछता है कि यह अध्यवसानादि भाव जीव नहीं है तो एक, टंकोत्कीयणो, 
परमाथ स्वरूप जीव फैसा है ? उसका लक्षण क्या है ? इस प्रश्तका उत्तर कहते हैं:-- 
शाधा ४९ 
अन्वयार्थ;--हे भव्य ! तू [ जीव ] जीवको [ रख ] रस रहित, 
[ धअरूप॑ ] रूप रहित, [ अगन्ध ] गनन्‍्व रहित, [ अव्यक्त ] श्रव्यक्त अर्थात्‌ 
इन्द्रियगोचर नहीं, ऐसा [ चेलनाशुणं | चेतना जिपका गुण है ऐसा, [ अहाउद ] 
शब्द रहित, | अलियग्रहर्ण | किसी चिहसे प्रहण न होनेवाला, और [ अनिर्दिष्ठ- 
संस्थान ] जिसका कोई श्राकार नहीं कहा जाता, ऐसा [ जानीहि ] जान । 





जीव चेतना गुण, शब्द रस रूप गंध व्यक्ति विहीन है । 
नि्दि्ट नहि संस्थान उसका, ग्रहण नहिं हु लिंग से ॥ ४७९ ॥ 


९६ -+ समयसार “- 


यः खलु॒पुहलद्रव्यादन्यत्वेनाविय्यमानरसगुणत्वात्‌, पुहलद्रव्यगुणेभ्यो 
भिन्नत्वेन स्वयमरसगुण्त्वातू, परमाथंतः प्ृद्वलद्रव्यस्वामित्वाभावात्‌ द्रव्यद्रियाव- 
प्टंमेनारसनात्‌ , स्वभावतः क्षायोपशमिकभावाभावाड़ाबेद्रियावलंबेनारसनात्‌, सक- 
लसाधारणकरसंवेदनपरिणामरवभावत्वात्केवलरसवेदनापरिणामा पन्नत्वेना रसनात्‌ , स- 
कलज्ञेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निषेधाद्रसपरिच्छेदपरिणुतत्वेषि स्वयं रसरूपेणापरि 
णमनाचारसः । तथा पृह्लद्रव्यादन्यत्वेनाविद्यमानरुपगुणत्वात्‌ पुद्वलद्॒व्यगुणेभ्यो 
मिन्नत्वेन स्वयमरूपगुणत्वात्‌ परमाथंतः पूद्टलद्रव्यस्वामित्वाभावात्‌ , द्रव्येद्रियावष्टं- 
भेनारूपणात्‌, स्वभावतः ज्ञायोपशमिकमभावाभावाड्ाबेद्रियावलंबेनारुपणात्सकलसा- 
धारणेकसंवेदनपरिणामस्वभावत्वात्केवलरू पवेदनाप रिणामापन्नत्वेनारुपणात्‌ , सकल- 
ज्ेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निपेघात्रूपपरिच्छेदपरिणतत्वेषि स्वयं रूपरूपेणापरिणम- 
नाचारूपः । तथा पृद्लद्रव्यादन्यत्वेनाविद्यमानगंधगुणत्वात्‌ पुद्ठलद्ग॒व्यगुणे+्यो भि- 
लत्वेन स्वयमगंधगुणत्वात्‌ परमाथंतः पुहलद्गव्यस्वामित्वाभावादू द्रव्यंद्रियावष्टंमे 
नागंधनात्‌ , स्वभावतः क्षायो पशमिकभावाभावाज़ वेंद्रियावलंवेना गंधनात्‌ सकलसाधा- 
रणकसंवेदनपरिणामस्व॒भावत्वात्केवलगंधवेदनापरिणामापन्त्वेनागंधनात्‌ू सकलशेय 
ज्लञायकतादात्म्यस्य निपेधाहंधपरिच्छेदपरिणतत्वेषि स्वयं गंधरुपेणापरिणमनाशा- 


टीकाः-जीव निम्वयसे पुद्नलद्रत्यसे भिन्न है इसलिये उसमे रसगुण विद्यमान नहीं 
है, अतः वह 'अरस है। १ | पुद्नलद्॒व्यके गुणोसे भी भिन्न होनेसे रवयं भी रसगुण नहीं है, 
इसलिये अरस है ।२ | परमाथसे पुद्लद्रव्यका स्वामित्व भी उसके नहीं है इसलिये वह 
द्रव्येन्द्रियके आलम्बनसे भी रस नहीं चखता, अतः अरस है। ३। अपने स्वभावकी दृष्टिसे 
देखा जाय तो उसके क्ञायोपशमिकभावका भी अभाव होनेसे वह भावेन्द्रियके आलम्बनसे 
भी रस नहीं चखता इसलिये अरस है | ४ | समस्त विपयोंके विशेषोंमें साधारण ऐसे एक 
ही सवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह केवज्न एक रसवेदनापरिणासको पाकर 
रस नहीं चखता, इसलिये अग्स है | ४ | ( उसे समस्त ज्ेयोंका ज्ञान होता है परंतु ) सकल 
झेय झायकऊे तादात्म्यका ( एकरूप होनेका ) निषेध दोनेसे रसके ज्लानरूपमें परिणमितर होने 
पर भी स्वयं रसरूप परिणमित नहीं होता इसलिये अरस है। ६। इसप्रकार छुट्ट तरहके रसके 
निषेषसे वह अरस है । 


( अरस! की भाँति अरूप, अगन्ध, अस्पश, और अशब्द इन चारों विशेषणोंकों छह- 
$द हतु पूतक समझने टाकाम आचास्यन सममाया है; इसे अरस'की भाँति ही जान लेना |) 


“- जीव अजीव अधिकार +- ९७ 


गंध: । तथा पूहलद्रव्यादन्यत्वेनाविद्यमानस्पशेगुणत्वात्‌ पुदलद्रव्यगरुणेभ्यों मिन्न- 
त्वेन स्वयमस्परशशंशुणत्वात्‌ परमाथतः पुद्ठलद्रव्यस्तरामित्वामावादू द्रब्येद्रियावष्टमे- 
ब्ध्७ ] (६ 
नास्शनात्‌ स्वभावतः क्षायोपशमिकमावाभावात्‌ भाँवेंद्रियावलंबनास्पशनात्सकल- 
४ ५ 

साधारणेकर्सवेदनपरिणामस्वभावत्वात्‌ केवलस्पशवेदनापरिणामापन्नत्वेनास्पशेनात्‌ 
हु बिक हल हर * शेरुपेणा 

सकलशषेयज्ञायकतादात्म्यस्य निषेधात्‌ स्पशेपरिच्छेदपरिणतत्वेषि स्वयं स्पशेरुपेणा- 
परिणमनाचास्पशः । तथा पुद्लद्र॒व्यादन्यत्वेनाविधमानशब्दपर्यायत्वात्‌ पुद्लद्रच्य- 
पर्यायेभ्यों भिन्नत्वेन स्ववम्शब्दपर्यायत्वात्‌ परमार्थतः पुहलद्रव्यस्वाभित्वाभावात्‌ 
द्रव्यद्रियावष्टंभेन शब्दाभ्रवणात्‌ स्वभावतः च्ञायोपशमिकभावाभावाड्ावेंद्रियावलंबेन 
शब्दाश्रवणात्‌ सकलसाधारणेकसंवेदनपरिणामस्वसावत्वात्‌ू केवलशब्दवेदनापरि- 
णामापन्नत्वेन शब्दाभ्रवणात्‌ सकलज्ञेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निपेधाच्छब्दपरिच्छेदपरि- 
णतत्वेषि स्वयं शब्दरूपेणापरिणमनान्चाशब्द! । द्रव्यांतराख्धशरीरसंस्थानेनेव 
संस्थान इति निर्देष्ठमशक्यत्वात्‌ नियतस्वभावेनानियतसंस्थानानंतशरीरवर्तित्वा- 

( अब “अनिर्दिष्टसंस्थान” विशेषणको सममभाते है ):--पृद्टल्द्॒व्यराचित शरीरके 
संस्थान (आकार ) से जीवको संस्थानवाला नहीं कहा जा सकता, इसलिये जीव 
अनिर्दिष्टसंस्थान है । !१। अपने नियत स्वभावसे अनियत संस्थानवाले अनंत शरीरोंमें 
रहता है, इसलिये अनिर्दिष्ट॒संस्थात है ।२। संस्थान नामकर्मका विपाक (फल ) 
पुदलोमें ही कहा जाता है (इसलिये उसके निमित्तसे भी आकार नहीं है ) इसलिये 
अनिर्दिष्टसंस्थान है।३। भिन्न २ संस्थानरूपसे परिणमित समस्त वस्तुओंके स्वरूपके साथ 
जिसको स्वाभाविक संवेदनशक्ति सम्बन्धित ( तदाकार ) है, ऐसा द्ोने पर भी जिसे समस्त 
लोकके मिलापसे ( सन्वन्धसे ) रहित निर्मल ( ज्ञानमात्र ) अनुभूति हो रही है, ऐसा दोनेसे 
खय॑ अत्यन्तरूपसे संस्थान रहित है, इसलिये अनिर्दिष्टसंस्थान है। ४ । इसग्रकार चार हेतुओ्रों 
से संस्थानका निपेध कहा । 

( श्रय “अव्यक्त! विशेषशकों सिद्ध करते हैं:-- ) छह द्रग्यस्वरूप लोक जो शेय है 
झोर व्यक्त है उससे जीव अन्य है, इसलिये अव्यक्त है। १। कपायोंका समूह जो भावक- 
भाव व्यक्त है, उससे जोव अन्य है, इसलिये अव्यक्त है। २। चित्सामान्यमें चैततन्यकी 
समस्त व्यक्तियाँ निम्न ( अंतर्मन्न ) हैं, इसलिये अव्यक्त है। ३। क्षरिक व्यक्ति सान्न नहीं है, 
इसलिये अव्यक्त है। ४ | व्यक्तता और अव्यक्तता एकमेक मिश्रितरूपसे प्रतिभासित होनेपर 


भी घह केवल व्यक्तताकों ही स्पर्श नहीं करता, इसलिये अव्यक्त है।+ | स्थयं भपनेसे ही 
१३ 





ष्ध “-- समयसार -- 


न्पंस्थाननामकम विपाकस्य पृद्दलेपु निर्दिश्यमानत्वात्‌ प्रतिविशिष्टसंस्थानपरिणत- 
मसमस्तवस्तुतच्वसंवलितसहजसंवेदनशक्तित्वेषि स्वय्मखिललोकसंवलनशून्योपजाय- 
माननिमलालुभूतितयात्यंतमसंस्थानत्वाचानिर्दिएसंस्थानः । पदद्रव्यात्मकलोकादू 
जयाहथक्तादन्यत्वात्कपायचक्राड्भावकाइथक्ताद न्यत्वायित्सापतान्य निम ग्रसमस्तब्यक्ति 
त्वात्‌ क्णिकव्यक्तिमात्राभावात्‌ व्यक्ताव्यक्तविमिश्रप्रतिभासेषि व्यक्तास्पशेल्वांत्‌ 
स्रयमेव हि बहिरंतःस्फुटमनुभूयमानत्वेषि व्यक्तोपेक्षणेन प्रयोतमानत्वाचाव्यक्तः । 
रसरूपगंधसपशशब्दसंस्थानव्यक्तत्वाभावेषि स्वसंवेदनवलेन नित्यमात्मग्रत्यक्षत्वे 
. सत्यनुमेयमात्रत्वाभावादलिंगग्रहण। । समस्तविप्रत्तिपत्तिप्रभाथिना विवेचकजनसम- 
पितसवेस्वेन सफलमपि लोकालोक॑ कवली करत्यात्यंतसोहित्यमंथरेणेव सकलकाल- 
मेव मनागप्यविचलितानन्यसाधारणतया स्वभावभूतेन स्वयमनुभूयप्ानेन चेतना- 
गुणेन नित्यमेवांतःप्रकाशमानत्वात्‌ चेतनागुणथ् स खलु भगवानमलालोक इह्ैकष्ड- 
कोत्कीण प्रत्यग्ज्योतिर्जीव) | 


हर 





वाह्याभ्यंतर स्पष्ट अनुभवमे आ रहा है तथापि व्यक्तताके प्रति उदासीनरूपसे प्रकाशमान है, 
इसलिये अव्यक्त है । ६ । इसप्रकार छद्द हेतुओसे अव्यक्तता सिद्ध की है । 


इसप्रकार रूप, रस, गन्घ, स्पशे, शब्द, संस्थान ओर व्यक्तताका अभाव द्वोनेपर भी 
स्वसवेदनके बलसे स्वयं सदा प्रत्यक्ष होनेसे अनुमानगोचर मातन्रताके अभावके कारण 
( जीवको ) अलिंगप्रहण कहा जाता है । 


अपने अनुभवमें आनेवाले चेतनागुणके द्वारा सदा अंतरंगमे प्रकाशमान है इसलिये 
( जीव ) चेवनागुणवाला है। वह चेतनागुण समस्त विश्वतिपत्तियोंको ( जीवकों भन्य- 
प्रकारसे साननेरूप कगढ़ोंको ) नाश करनेवाला है, जिसने अपना स्स्व भेदक्षानी जीवॉको 
साँप दिया है, जो समस्त लोकालोकको प्रासीभूत करके मानों अत्यन्त द॒प्तिसे उपशान्त हो गया 
हो इसप्रकार ( धर्थात्‌ अत्यंत स्वरूपसोख्यसे ठम द्दोनेके कारण स्वरूपमेंसे बाहर निकलने 
फा अनुद्यमी हो इमप्रकार ) सवकालमें किंचिंत्‌मात्र भी चलायमान नहीं होता और इस 
तरह सदा लेश मात्न भी नहीं चलित पन्य द्रव्यसे असाधारणता होनेसे जो -( श्रसाधारण ) 
'स्वभावभूत है । 


ऐसा चेतन्यरूप पर्मार्थस्वरूप जीव है। जिसका प्रकाश निर्मज्ष है ऐसा यह 
भगवान इस लोकमे एक, टंकोस्फीण, भिन्न, ज्योतिरुप विराजमान है । 


न्त 


: अब इसी अ्रथका कलशरूप काव्य कहकर ऐसे श्रात्माके अनुभवकी प्ररणा करते हैं:--- 


री 


बन 


-- जीव अजीब अधिकार -- ९९, 
48 सालिनी हे 
सकलमपि विहायाह्ाय चिच्छक्तिरिक्त 
स्फुटतरमवगाह्य स्व॑ च चिच्छक्तिमात्रम्‌ । 
इममुपरि चरंत चारुविश्वस्य साक्षात्‌ 
कलयतु परमात्मात्मानमात्मन्यनंतम्‌ ॥ २५ ॥। 
& अनुष्ट्रपू 
चिच्छक्तिव्याप्रसबस्वसारों जीव इयानयम्‌ । 
अतोञतिरिक्ताः स्वंपि भाव: पौह्लिका अमी ॥ ३६ ॥ 
जीवस्स णत्थि वण्णो णवि गधो णवि रसो णवि य फासो | 
ण॒वि रूवे ण सरीरं णवरि संठाणं ण संहणण्ण ॥ ५० ॥ 
जीवस्स णत्थि रागो णवि दोसो ऐेव विज्ञदे मोहो | 
णो पश्चया ण कम्म णोकम्स चावि से णत्थि ॥ ५१ ॥ 
जीवस्स णत्थि वग्गो ण चग्गणा णेव फड़ढया केई । 
णो 'अज्ञझप्पट्टाणा णेव थय अणुभायठाणाणि ॥ ५२॥ 


अथः-चितशक्तिसे रहित अन्य समस्त भावोंको मूलसे' छोड़कर और प्रगटरूपसे 
अपने चितशक्तिप्तान्न भावका अवगाहन करके, समस्त पदार्थ समूहरूप लोकके ऊपर प्रवर्ते- 
मान एकमात्र अविनाशी आत्माका भव्यात्मा आत्मासे द्वी अभ्यास करो, साक्षात्‌ अनुभव 
करो । 

भावाथेः-यह आत्मा परमाथसे समस्त अन्य भावोसे रहित चैतन्यशक्ति मात्र है; 

उसके अनुभवका अभ्यास करो ऐसा उपदेश है । 

अब, चितृशक्तिसे अन्य जो भाव हैं वे सब पुद्टलद्वव्य संबंधी हैं ऐसी आगेकी 
गाथाओंकी सुचनारूपसे श्लोक कहते हैं:-- 

अथः-चैतन्य शक्तिसे व्याप्त जिसका सर्वेस्व--सार है ऐसा यह जीव इतना मात्र ही 
है; इस चित्‌ शक्तिसे शून्य जो ये भाव हैं वे सभी पुद्गलजन्य है-पुद्गलके ही हैं | ४६। 


नहिं वर्ण जीवके गंध नहिं, नहिं स्पश रस जीवके नहीं । 

नहिं रूप अर संहनन नहीं, संस्थान नहिं तन भी नहीं ॥«०॥ 
नहिं राग जीवके, हेष नहिं, अरु मोह जीवके है नहीं । 
प्रत्यय नहीं नहिं कम, अरु नोकम भी जीवके नहीं ॥«१॥ 


«- समयसार +- 


जीवस्म णत्पि केई जोथट्ठाणा ण चंधठाणा वा | 

णेव थे उदयदट्वाणा ण सम्गणट्ठाणया केई ॥ ५३ ॥ 

णो ठिदिबंधद्वाणा जीवस्स एण संकिलेसठाणा वा | 

णेव विसोहिद्दाणा णो संजमलद्धिठाणा वा ॥ ५७ ॥ 

णेव य जीवद्ठटाणा ण ग्रुणद्वाणा य अत्थि जीवस्स । 

जेण द एदे सब्ये पुर्गलदव्वरस परिणामा ॥ ५७ ॥| 
जीवस्य नास्ति वर्णो नापि गंधी नापि रसो नापि च स्पशः 
नापि रूप न शरीरं नापि संस्थान न संहननम्‌ ॥ ४० ॥ 
जीवस्य नास्ति रागो नापि हपो नेव विद्यते मोह । 
नो प्रत्यया न कर्म नोकर्म चापि तस्य नास्ति ॥ ४१ ॥ 
जीवस्य नास्ति वर्गो न वर्गणा नैब स्पद्धंकानि कानिचित्‌ । 
नो अध्यात्मस्थानानि नैव चानुभागस्थानानि ॥ १२ ॥ 
जीवस्य न संति कानिचियोगस्थानानि न वंधस्थानानि वा । 
नेव चोदयस्थानानि न मार्गणास्थानानि कानिचित्‌ ॥ ४३ ॥ 
नो स्थितिबंधस्थानानि जीवस्य न संक्नशस्थानानि वा । 
नेव विशुद्विस्थानानि नो संयमलब्धिस्थानानि वा ॥ ४४ ॥ 
नेव च जीवस्थानानि न गुणस्थानानि वा संति जीवस्य । 
येन त्वेते से पृद्लद्र्यस्य परिणामा। || ४५ ॥ 


ऐस इन भावोका व्यास्यान छुद्द गाथाओ मे करते हैं:-- 


गाथा ७०-५१-५२-७३-“०४-४५७० 


न्वयार्थ/--[ जीवस्य ] जीवके [वर्णः ] वर्ण [ नास्ति ] नहीं, 


नहीं वर्ग जीवके, वर्गणा नहिं, कर्मस्पद्धेक है नहीं । 
अध्यात्मस्थान न जीवके, अनुभाग स्थान भी हैं नहीं ॥५२॥ 
जीवके नहीं कुछ योगस्थान रु, बंधस्थान भी है नहीं । 

नहिं उदयस्थान ही जीवके, अरु स्थान मार्गयाके नहीं ॥५३॥ 
स्थितिबंध स्थान ने जीवके संक्लेश स्थान भी हैं नहीं । 

जीवके विशुद्धि स्थान, संयमलब्धि स्थान भी हैं नहीं ॥५४॥ 
नहिं जीवस्थान भी जीवके, गुखस्थान भी जीवके नहीं । 

ये सब ही पुद्ठल दव्यके, परिणाम हैं जानो यही ॥४५॥ 


-- जीव अजीव अधिकार «- १०१ 


यः कृष्णो हरितः पीतो रक्तः श्वेतो वा वर्ण! स सवोषि नास्ति जीवस्य पुद्द- 
लद्वव्यपरिणाममयत्वे सत्यलुभूतेमिन्नत्वात्‌ । यः सुरभिदुरभियाँ गंधः स सर्वोपि 
नास्ति जीवस्य पूहलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वातू। यः कडुक/ कषाय। 
तिक्तोडम्लो मधुरी वा रस! स सर्वोषि नास्ति जीवस्यथ पुठलद्रव्यपरिणाममयत्वे 
[ नापि गंध) ] गंध भी नही, [ रस! अपि न ] रस भी नहीं, [च ] ओर 
[ सपशे! अपि न ] स्पर्श भी नही, [ रूप अपि न ] रूप भी नही, [ न छारीरं ] 
शरीर भी नहीं, [ संस्थान अपि न ] संस्थान भी नहीं, [ संहनन न ] संहनन भी 
नहीं; [ जीवस्य ] जीवके [ रागः नास्ति ] राग भी नही, [ छ्वेषए अपि न ] 
द्ेेष मी नहीं, [ सोहः ] मोह मी [ नेव विद्यते ] विमान नही, [ प्रत्थथा; नो ] 
प्रत्यय ( आखव ) भी नहीं, [ कर्म न ] कर्म भी नहीं, [ च ] और [ नोकर्म अपि ] 
नोकर्म भी [ तस्य नास्ति ] उसके नहीं है; [ जीवस्य ] जीवके [ चगेः नास्ति ] 
वर्ग नहीं, [ वगेणा न ]वगेणा नहीं,[ कानिचित्‌ स्पद्धकानि नेव ] कोई स्पर््धक 
भी नहीं, [ अध्यात्मस्थानानि नो ] अध्यात्मस्थान भी नही, [ च ] और [ अनु- 
भागस्थानानि ] अनुभागस्थान भी [ नेव ] नहीं है; [ जीवस्थ | जीव्के 
[ कानिचित्‌ योगस्थानानि ] कोई योगस्थान भी [न संति ] नहीं, [ वा ] 
अथवा [ बंधस्थानानि न ] बंधस्थान भी नहीं, [ च ] और [ उदयस्थानानि ] 
उदयस्थान भी [ नैव ] नहीं, [ कानिचित्‌ सार्गणास्थानानि न] कोई 
मागेणास्थान भी नही हैं, [ जीवस्य ] जीवके [ स्थितिबंधस्थानानि नो ] स्थिति- 
बंधस्थान भी तहीं, [ वा ] अथवा | संक्लेशस्थानानि न ] सकलेशस्थान भी नही 
[ विशुद्धिस्थानानि | विशुद्धिस्थान भी [ नेव ] नहीं, [ वा ] अथवा [ संयम ल- 
व्धिस्थानानि ] संयमलब्धिस्थान भी [ नो ] नही हैं; [च ] और [ जीवस्य ] 
जीवके [ जीवस्थानानि ] जीवस्थान भी [ नैव ] नही, [ वा ] अथवा [ गुणस्था- 
नानि ] गृणस्थान भी [ न संति ] नहीं है; [ थेन तु ] क्योकि [ एले सर्वे ] 
यह सब [ पुद्ठलद्गच्यस्थ ] पुदूगल हृब्यके [ परिणामाः ] परिणाम है। 
... टीका“-जो काला, हरा, पीला, जाल, और सफेद वर्ण है वो सबे ही जीवका 
नहीं है, क्योंकि वो पुद्टलद्रृव्यका परिणामसय दोनेसे ( अपनी ) अनुभूतिसे भिन्न है। १। 


१०३ -- समयसारे -- 


सत्पनुभूतेमित्रत्यात्‌। यः खिग्घो रूच्ः शीतः उष्णो गुरुलेघुस्दुः कठिनों वा 
स्पश! स सर्वोषि नास्ति जीवस्यथ पुद्दलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिनरतवात्‌। 
यत्स्पर्शादिसामान्यपरिणाममात्र॑ रूप॑ तन्नास्ति जीवस्य पुट्लद्रव्यपरिणाममयत्ते 
सत्यनुभूतेमिनत्वात्‌ । यदौदारिक वैक्रियिकमाहारक्क तैजस कामंण वा शरीरंतत्सबे- 
पषि नास्ति जीवस्य पुद्ठलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यत्समचतुरस्र 

न्यग्रोधपरिमंडर्ल स्वाति कुंब्ज वामन हुंड॑ वा संस्थानं तत्सवेमपि नास्ति जीवस्प 
पुद्वलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌ू । यहजपंसनाराचं वज़नाराच 
नाराचमद्धनाराचं॑ कीलिका असंप्राप्तासपाटिका वा संहननं तत्सवंमपि नास्ति जीव- 
स्‍्य पुद्ठलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌ । यः भ्रीतिरूपो राग स सर्वोपि 
नास्ति जीवस्य पुद्ठलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यन्ुभूतेमिन्रत्वात्‌ । योअप्रीतिरुपो हषः 
ज्ञो सुगन्ध और दुर्गन्‍्ध है वो सर्व द्वी जीवका नहीं है, क्योंकि वहद्द पुदूगलद्रत्यका परिण,स- 
मय होनेसे ( अपनी ) अनुभूतिसे भिन्न है। २। जो कडुबा, कषायला, चरपरा, खट्टा, ओर 
मीठा रस है वो सब हो जीवका नहीं है, क्‍्योकि०****** ।३। जो चिकना, रूखा, ठंडा, 
गे, भारी, हलका, कोमल अथवा कठोर स्पश है वो सच द्वी जीवका नहीं है, क्योकि०'*/*' 
४ | जो स्पर्शादि सामान्य परिणाममात्र रूप है, वह जीवका नहीं है, क्योंकि" **** | ४। 
जो ओदारिक, वेक्रियिक, आह्ारक, तेजस अथवा कार्समण शरीर है बह सब ही जीवका 
नहीं है क्योंकि० ***** ।६8। जो समचतुरस्र, न्यग्रोधपरिमंडल, रवाति, कुठघजक, वामन 
अथवा हुंडक संस्थान है वह्‌ सब द्वी जीवका नहीं है फ्योकि० “*"'। ७ | जो वज्रपभनाराच, 
बजनाराच, नाराच, अद्ध नाराच, कीलिका, असंप्राप्तासपाटिका संहनन है वो सब द्वी जीवका 
नहीं है, क्योंकि" '*“* ।5। जो प्रीतिरूप राग है वो सर्वे दी जीवका नहीं है, क्योंकि यह 
पुद्क्ञ परिणाममय है इसलिये अपनी अनुभूतिसे भिन्न है। ९ । जो अप्रीतिरूप हेष है वो सर्व 
ही जीवका नहीं है, क्योकि० * ।१०| जो यथाथ तत्वकी धमप्रतिपत्तिस्प ( अप्राप्तिरूप ) 
मोद्द है बो सब द्वी जीवका नहीं है, क्योकि०*“”“। ११। मिथ्यात्व, अविरति, कपाय, 
योग जिसके लक्षण हैं ऐसे जो प्रत्यय ( आख्रव ) वे सब द्वी जीवके नहीं हैं, क्योंकि" | १२। 
जो ज्ञानावरणीय, दशंनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोन्र और अंतरायरूप 
कम है वो स्व द्वी जीवका नहीं है, क्योंकि० “| १३। जो छट्दर््याप्ति योग्य और तीन 
शरीरयोग्य वस्तु (पुद्धक्षतघ) रूप नोकर्म है वो सर्व ही जीवका नहीं है, क्योंकि०””* | १४। 
जो कमके रखकी शक्तियोंका ( अविभाग प्रतिच्छेदोका ) समूहरूप वर्ग दै वो सर्व ही जीवका 
नहीं हैं, क्योकि० । १५ | जो वर्गक़ा समूहरूप वर्गणा है वो सर्च ही जीवकी नहीं 
हैं क्योंकि०" *** ।९5] जो मंदतीत्रस्सघाले कमंसमूहके विशिष्ट न्यास ( जमाव ) रूप 





-- जीब झजीव अधिकार -“- १०३ 


स-सर्वोपि नास्ति जीवस्य पूहलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यज्ञुभूतेभिन्रत्वात्‌। यस्तच्ल्ाप्र- 
तिपत्तिरुपो मोहः स सर्वोषि नास्ति जीवस्य पुद्लद्॒व्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमि- 
नत्वात्‌ | ये मिथ्यात्वाविरतिकपाययोगलक्षणाः प्रत्ययास्ते स्वंपि न संति जीवस्प 
पुहलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभ्ृतेभिन्नत्वात्‌ । यद्‌ ज्ञानावरणीयदशनावरणीय- 
वेदनीयमोहनीयायुरनामगोत्रांतरायरूप कम तत्सवेमषि नास्ति जीवस्य पुद्दलद्गव्य- 
परिणाममयत्वे सत्यलुभूतेमिन्रत्वात्‌ । यत्पट॒पर्या प्रित्रिशरीरयोग्यवस्तुरूपं॑ नोकम 
तत्सवेमपि नास्ति जीवस्य पूदलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌ । यः 
शक्तिसमूहलक्षणो वर्ग! स सबोपषि नास्ति जीवस्य पुद्लद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यलु 
भूतेमित्रतात्‌ । या परग्गंसमूहलक्षणा वर्गणा सा सर्वापि नास्ति जीवस्य 
पुद्रलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यन्ुभूतेमिन्नत्वात्‌। यानि मंदतीव्ररसकमंदलविशिष्ट- 
न्यासलक्षणानि स्पद्धंकानि तानि सर्वाए्यपि न संति जीवस्य पुठ्लद्रत्यपरिणाम- 
मयत्वे सत्यजुभूतेमिन्रत्वात्‌ । यानि स्वपरेकत्वाध्यासे सति.विशुद्धचित्परिणामाति 
रिक्तवलक्षणान्यध्यात्मस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पूद्लद्रव्यपरि- 
णाममयत्वे सत्यलुभूतेमिन्नत्वात्‌ । यानि ग्रतिविशिष्टप्रकृत्िरसपरिणामलक्षणान्यलु- 
भागस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्यथ पूद्ठलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यलु- 
भूतेमित्र्वात्‌ । यानि कायवादानोवर्गणापरिस्पंदलक्षणानि योगस्थानानि तानि 
सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पृह्लद्॒व्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌ । यानि 
प्रतिविशिष्टप्क् तिपरिणामलक्षणानि बंधस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीव- 





( वर्गणाके समूहरूप ) स्पधेक हैं, वो सब हो आत्माका नहीं है; कक्‍्योंकि० * * । १७। 
स्व-परके एकत्वका अध्यास ( निश्चय ) हो तब ( बतेने पर ) विशुद्ध चेवन्यपरिणामसे भिन्न- 
रूप जिनका लक्षण है, ऐसे जो अध्यात्मस्थान हैं वे सब द्दी जीवके नहीं है क्‍्योंकि० ***** 
| १८। भिन्न २ प्रकृतियोंके रसके परिणाम जिनका लक्षण है, ऐसे जो अनुभागस्थान वे सबब 
ही जीवके नहीं है, क्योंकि" ** * | १६ | काय, वचन, और सनोवर्गणाका कंपन जिनका 
लक्षण है ऐसे जो योगस्थान वे सब दी जीवके नहीं हें, क्योंकि" “| २०। भिन्न सिन्न 
प्रकृतियोंके परिणास जिनका लक्षण है, ऐसे जो बंधस्थान वे सब दी जीवके नहीं हैं, क्योंकि० 
“““* ।२१। अपने फलके उत्पन्न करनेमें समर्थ कम-अबस्था जिनका लक्षण है, ऐसे जो 
उद्यस्थान वे सब ही जीचके नहीं हैं, क्योंकि? “* “*। २२ । गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, 
कपाय, ज्ञान, संयम, दर्शन, क्तेश्या, भव्य, सम्यक्त्व, संज्ञा ओर आह्वार जिनका लक्षण है, 
ऐसे जो: मार्गणास्थान वे सबे द्वी जीवके नहीं है, -क्योंकिग... । २३ | भिन्न २ भ्रक्ृतियोंका 


१०४ “-- संसयसार «७ 


स्य पुदवलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यलुभूतेमिन्न॒त्यात्‌ । यानि स्वफलर्सपादनसमथकर्मा 
वस्थालच्षणान्युदयस्थानानि तानि सर्वा्यपि न स॑ंति जीवस्य पुद्दलद्रव्यपरिणाम- 
पयत्वे सत्यलुभूतेमित्रत्वात्‌ । यानि गतीन्द्रियकाययोंगवेदकपायज्ञानसंयमदशन- 
लेग्याभव्यसम्पक्ववसंज्ञाहरलक्षणानि मार्गणास्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति 
जीवस्प पुहलद्ग॒व्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌। यानि प्रतिविशिष्टमकृति 
कालांतरसहत्वलक्षणानि स्थितिबंधस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संवि जीवस्य 
पुहनलद्र व्यपरिणाममयत्वे सत्यजुभूतेमिन्नत्वात्‌ू । यानि कपायविषाकोद्रेकलक्षणानि 
संक्रशस्थानानि वानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्दलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यन्ु- 
भूतेमिच्नात्‌ | यानि कपायविपाकालुद्रेकलक्षणानि विशुद्धस्थानानि तानि सर्वाण्य- 
पिन संति जीवस्य पुहलद्र॒व्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमितन्रत्थात्‌। यानि चारित्र- 
मोद॒विपाकक्रमनिवृत्तिलक्षणानि संयमलब्धिस्थानानि तानि सर्वाए्यपि न संति 
जीवस्य पुद्ठलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌। यानि पर्याप्तापर्याप्तवादर 
क्क्मेकेंद्रियहींद्रियत्रीं द्रियचतुरिंद्रियसंक्यसंजषिपंचे द्रियलक्षणानि जीवस्थानानि तानि 
सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्ठलद्रत्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌ | यानि 
मिथ्यादष्टिसासादनसम्यम्द श्सिम्यग्मिथ्याइष्िि असंयतसम्यग्दष्टिसंयतासंयतप्रमत्त- 
संयताप्रमचसंयतापूर्वकर णो पशमकक्षपका निववत्तिवादर सां परायो पशमकक्षप कस च्ससां प- 
रायोपशमकक्षपको पशांतकपायक्षीणकपायसयो गकेवल्ययो गकेवलिलक्षणा नि गुणस्था- 





फालान्तरमें साथ रहना जिनका लक्षण है, ऐसे जो स्थितिबंधस्थान वे सब ही जीवके नहीं 
हैं, क्यों कि० २४। कपायोके विपाककी अतिशयता जिनका लक्षण है, ऐसे जो संक्त्ते 
शस्पान वे सब ही जीवके नहीं हैं, क्योकि० । २५। कपायोके विपाककी मन्दता जिनका 
लक्षण है, ऐसे जो विशुद्धिस्थान वे सब ही जीवके नहीं हैं, क्योकि * -।२६। चारित्न 
मोहके विपाऊकी क्रमश: निवृत्ति जिनका लक्षण है, ऐसे जो संयमलव्धिस्थान वे सबब ही 








जीवफे नहीं हैं, क्योंकि? ४ * । २७। पर्याप्त, अपर्याप्त, बादग, सूक्षम, एकेन्द्रिय, हीन्द्रिय, 
श्रीनिद्रय, चतुरिन्द्रिय, संत्ी, असंज्षी, पन्‍्चेन्द्रिय जिनका लक्षण है, ऐसे जो जीवस्थान थे सर्वे 
ही जीवऊे नहीं हैं क्योकि+. । १८। मिथ्यादृष्टि, सासादनसम्यम्दष्टि, सम्यम्मिथ्यादष्टि, 


अमंयतसन्यग्दष्टि, सयचासंयत, प्रमत्तसंयत, अप्रमशत्तसयत, अपूर्वेकरण--उपशमक तथा 
जल्पक, अनियृत्तिकरणु-उपशमक तथा क्षपक, सूच््म सापराय-ठप्शमक तथा क्षपक, उपशांत- 
मोद, ज्षीणमोद्द, सयोगफेवली झौर अयोगकेवली जिनका लक्षण है, ऐसे जो गुणस्थान वे 
सब ही जीयड़े नहीं ६, क्ग्रोंकि वद्द पुद्ठ्न-द्रव्यके परिणाममत्र होनेसे ( अपनी ) अनुभूतिसे 


-- जीव अजीब अधिकार “- १०४ 
नानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्लद्र॒ज्यपरिणाममयत्वे सत्यलुभूतेमिन्न- 
त्वात्‌ । 

$ मालिनी की 


वर्णाद्या वा रागमोहादयो वा 

मिन्ना भाषा: सब एवास्य पुंसः । 

तेनेवांतस्तक्त्वतः पश्यतो5्मी 

नो रृष्टा। स्युदृश्मेक पर स्थात्‌ ॥ ३७॥ ४०-५४ ॥ 


नजु वर्णादयों यद्यमी न संति जीवस्य तदा तत्नांतरे कर्थ संतीति प्रज्ञाप्यंते 
हति चेतू-- 


भिन्न हैं। २६ । ( इसप्रकार ये समस्त ही पुट्नलद्र्यके परिणामसयभाब हैं; वे सब, जीवके 
नहीं हैं । जीव तो परसाथसे 'चेतन्यशक्तिमान्न है। ) 


झव इसी अथका कलशरूप फाठय कहते हैं:-- 


अर्थः-जो वर्णादिक अथवा रागमोहादिक भाव कह्दे, वे सब ही इस पुरुष (आत्मा) 
से भिन्न हैं, इसलिये अन्तर ट्टेसे देखनेवालेको यह सब दिखाई नहीं देते, मान्न एक सर्वोपरि , 
तत्व ही दिखाई देता है,--केवल एक चैतन्यमावस्वरूप अभेद्रुप श्ात्मा ही दिखाई देता है। 


भावाथ:-परमार्थनय अभेद ही है, इसलिये इस दृष्टिसे देखने पर भेद नहीं दिखाई 
देता; इस नयको दृष्टिसें पुरुष चैतन्यमात्र ही दिखाई देता है, इसलिये ने समस्त ही 
वर्णादिक तथा रागादिकभाव पुरुषसे भिन्न ही हैं । 


बणसे 
ये बणंसे लेकर गुणस्थान प्यत जो भाव हैं, उनका स्वरूप विशेषरूपसे जानना 
हो तो गोम्मटसार आदि प्रन्थोसे जान लेना | ५०-५५ | 


अब शिष्य पूछता है कि--यदि यह वर्णादिक भाव जोबके नहीं हैं तो अन्य 
सिद्धान्तमन्थोंमें ऐसा कैसे कहा गया है कि 'वे ज्ञीबके हें? झसका उत्तर गाथारुपमें 
कहते हैं:-- 
१४ 


१०६ «“- संसयसार +- 


बबहारेण दु एदे जीवरजल्ल हवंति वण्णमादीया | 
गुणठाणंता भावा ण दु केई णिच्छयणयर्स ॥ ५६ ॥ 


व्यवहारेण त्वेते जीवस्य भव॑ति वर्णाद्या। । 
गुणस्थानांता भाषा न तु केचितन्रिथयनयस्य ॥ ५६ ॥ 


इह हि व्यवहारनयः किल पर्यायाश्रितल्ाजीवस्य पुृदलसंयोगवशादनादिय्- 
सिद्धवंधपर्यावस्य कुसुंभरक्तरय कार्पासिकवासस हवोपाधिक भावमवरलंब्योत्पवमानः 
परभाव॑ परस्य विदधाति | निश्चयनयरतु द्रव्याशितत्वात्केवलस्थ जीवस्य स्वाभाविक 
भावमव्ल॑ब्योत्सवमानः परभाव॑ परस्य सबभेव प्रतिपेघयति । ततो व्यवह्ारेण वर्णा- 
दयो गुणम्थानांता भावा जीवस्य संति निश्चयेन तु न संतीति युक्ता प्रज्ञत्तिः ॥ ५६॥ 


फीवननीनननाननमकन जीन तनमन 


गाथा ५६ 


अन्वयार्थ!---[ एते ] यह [ वर्णोद्या। शुणस्थानांताः 'भावषाः ] वर्णसे 
लेकर गुणस्थानपर्यत जो भाव कहे गये वे [ उघवहारेण तु ] व्यवद्वारनयसे तो [ जीव- 
स्य भर्ंति ] जीवके है (इसलिये सूत्रमें कहे गये है ), [ तु | किन्तु [ निश्च य- 
नयस्य ] निश्चनयक्रे मतमें [ केचित्‌ न ] उनमें से कोई मी जीवके नहीं हैं । 


टीकाः-यहाँ, व्यवहारनय पर्यायाश्रित ददोनेसे सफेद रुईसे बना हुआ वसश्र जो कि 
कुसुम्प्री (लाल ) रंगसे रेंगा हुवा है ऐसे वस्रक्रे ओपाधिकभाव-( ल्ाज्रग ) को भाँति, 
पुद्लके संयोगवश अनादिकालसे जिसकी वंधपर्याय प्रसिद्ध है ऐसे जीवबके ओऔपाधिकभाव 
( वर्णादिक ) का अचल्म्मन लेकर प्रवर्तेमान होता हुआ, ( वह व्यवद्यारनय ) दूसरेके भावको 
दूसरेझा कहता है; भोर निम्वयनय द्रव्याश्रित होनेसे, केवल एक जीवके स्वाभाविकभावका 
'प्रबलम्बन लेकर प्रवततेमान होता हुआ; दूसरेके भावको क्रिंचितूमान्र भी दूसरेका नहीं कहता, 
निपेव करता है | इसलिये वर्णसे लेकर गुणम्थान पयत जो भाव हैं वे व्यवद्दारनयसे जी वके हैं 
ओर निश्चयनयसे जीवके नहीं हैं, ऐसा ( भगवान का स्यादूवादयुक्त ) कथन योग्य है। ५६। 


वर्णादि गुणस्थानांत भाव जु, जीवके व्यवहारसे । 
पर कोई भी ये भाव नहिं 8, जीवके निश्वयत्रिपं॥ ५६ ॥ 


“- जीव अजीव अधिकार -- १०७ 


कुतो जीवस्थ बर्णादयों निश्रयेत्त न संत्तीति चेतु-- 
एएहि य संत्रंधो जहेव खीरोदर्य सुणेदव्यों | 
णु यहुंति तत्थ ताणशि छु डबओगशणुणाधियों ज़म्हा ॥ ५७ ॥ 
एतेश्व संबंधों यथेत्र क्ीरोदर्क ज्ञातव्यः 
न च भव॑ति तस्थ तानि तृपयोगगुणाधिकी यस्मात्‌ ॥ ४७ ॥ 
यथा खलु सलिलमिश्रितस्प क्षीरस्पथ सलिलेन सह पररपरावगाहलक्षणे 
संबंधे सत्यपि स्वलक्षणभूतश्षीरत्वशुणव्याप्यतया सलिलादधिकत्वेन प्रतीयमानत्वा- 
दग्नेरुप्णगुणेनेव सह तादात्म्यलक्षणसंबंधामावान्न निश्रयेन सलिलमस्ति । तथा 
वर्णादिपुद्वलद्रत्यपरिणाममिश्रितस्यास्यात्मनः पुद्ठलद्रव्येश सह परस्परावगाहलच्षणे 
संबंधे सत्यपि स्वलक्षणभूतोपयोगगुणव्याप्यदया सबंद्रव्येम्योधिकत्वेन प्रतीयस्तान- 


अब, फिर शिष्य पूछता है कि वर्णादिक निश्चयसे जीवके क्‍यों नहीं हे ? इसका 
फारण कहिये | इसका उत्तर गाथारुपसे कहते है:ः-- 
गाथा 5७ 
अन्वपार्थ;--[ एति। च संबंध! | इन वर्णादिक भावोंके साथ जीवका संत 
| ज्लीरोदक घथेव | दध शोर पानीका एकक्षेत्रावगाहरूप संयोग सम्बब है, ऐसा 
[ ज्ञातव्य; | जानना [च] ओर [ ताति |] ने [ लस्थ तु न भवेति ] उस 
जीवके नहीं हैं [ यस्मात्‌ ] क्योक्ति जीव [ उपयोगशुणाधिक्कः ] उनसे उपयोग- 
गुणसे अधिक है ( वह उपयोग गुणक्रे द्वारा मिन्न ज्ञात होता है | ) 
टीका+-जैसे-जलमिश्रित दूधफा, जलके साथ परस्पर अवग्राइस्वरूप सम्बन्ध दोने- 
पर भी; स्वलक्षणभूत दुग्धत्व-गुणके द्वारा व्याप्त होनेसे दूध जलसे अधिकपनेसे प्रतीत होता 
है; इसलिये, जेसा अप्निका उष्णुताके साथ तादात्म्यस्वरूप सम्बन्ध है वैसा जक्षके साथ दूध 
का संयंध न होनेसे, निश्चयसे जल दूधका नहीं दे; इसीप्रकार वर्णादिक पुद्नलद्रव्यके परिणासोंके 
साथ मिश्नितत इस आत्माफा, पृद्लद्रव्यके साथ पररपर अवगाहस्वरूप संचध होनेपर भी, स्व- 
लक्षशभूत उपयोगगुणके द्वारा व्याप्त दोनेसे आत्मा सच द्रव्योसे अधिकपनस ( परिपूर्ण पनसे ) 
प्रतीत होता है; इसलिये, जसा ध्म्रिका उप्णताके साथ तादात्यस्दरूप सम्बन्ध हैं वैसा दरणो- 


,बकढ कक- 
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इन भावसे संबंध जीवका, क्र जलवत जानना । 
उपयोग शुणसे अधिक, तिससे मात कोह ने जीवका॥ ४७ ॥ 


ए०प -- सेमयसार -- 
लात अग्नेरुष्णगुणेनेव सह तादात्म्यलक्षणसंबंधाभावान्न निश्रयेन वर्णादिपुद्ठलपरि- 
णामाः संति ॥ ५७ ॥ 
फर्थ तहिं व्यवहारों विरोधक इति चेतू-- 
पंथे मुस्संत पस्सिदूण लोगा भणणति घचहारी | 
मुस्सदि एसो पंथो ण थ पंथो झुस्सदे कोई ॥ ५८ ॥ 
तह जीयबे कम्माणं णोकम्माणं च पर्सिदु वण्णं । 
जीवरसस एस चण्णो जिणेहि चचहारदो उत्तो ॥ ५९॥ 
एवं गंधरसफासरूवा देहो संठाणसाहइया जे य। 
सच्चे वचहारस्स य णिलछयदण्हू चचदिसंति ॥ ६० ॥ 
पथि मुष्यमाणं चृष्टा लोफा भर ति व्यवहारिणः । 
मुष्यतते एप पंथा न च पंथा मुष्यते कथ्रित्‌॥ ४८ ॥ 
तथा जीवे करमंणां नोकमंणां च इृष्टा वणुंस्‌ । 
जीवस्पेष वर्णों जिनेव्यवहारत उक्तः ॥ ४९ ॥ 


एवं गंधरसस्पशरूपाणि देह। संस्थानादयों ये च । 
सर्व व्यवहारस्य च मिश्चयद्रष्टारों व्यपदिशंति ॥ ६० ॥ 
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दिके साथ आत्माका सम्बन्ध नहीं है, इसलिये निम्धयसे वर्णादिक पुद्ठल् परिणाम श्रात्माके 
नहीं हैं ॥ ४७॥ 
आब, यहाँ प्रश्न होता है कि इसप्रकार तो व्यवद्दारनय ओर निम्चयनयका विरोध आता 
है; भविरोध फैसे कद्दा जा सकता है ? इसका उत्तर दृष्टांत द्वारा तीन गाथाओमें कहते हैं: -- 
गाधा ७८-७९-६० 
अच्चयार्थ:-[ पथि झुष्यमाणं | जैसे मागमे जाते हुए व्यक्तिको छुटता 


देखा लुदाते पंथमें की, पंथ ये लुटात है | 
जनगण कहे व्यवहारसे, नहिं पंथ को लुटात है ॥ ५८॥ 
का (३ (६ शा 
स्‍्यों बस देखा जीवमें, इन कर्म अरु नोकमका | 
जिनवर कहे व्यवहारसे, यह वर्ण है इस जीवका ॥ ५९ ॥ 
स्‍्यों गंध रस रूप स्पश तन, संस्थान इत्यादिक सर्वे | 
(१ छऊ 
भूताथंच््टा पुरुपने, व्यवह्रनयसे व ये ॥ ६० ॥ 


-- जीव अजीव अधिकार -+ १०९ 


यथा पथि प्रस्थितं कंचित्साथ मुष्यमाणमवलोक्य तात्स्थ्यात्तदुपयारेश 
मुष्यत एप पंथा इति व्यवहारिणां व्यपदेशेषि न निश्यतों विशिशकाशदेशलक्षणः 
कशथ्षिदपि पंथा घुष्येत | तथा जीचे बंधपर्यायेशावस्थितकर्मशो नोकरणो वा बणे- 
मुठ्पेक्ष्य तात्स्थ्यात्तदुपचारेण जीवस्येष बरण इति व्यवहारतोहद्ेवानां प्रज्ञापनेषि न 
हुआ [ दहृष्ट्वा ] देखकर “ [ एथः पंथा ] यह माग [ छुष्यते | लुटता है,” इस 
प्रकार [ डयवहारिणः लोका+ ] व्यवहारीजन [ भणंति ] कहते हैं; किन्तु परमार्थसे 
विचार किया जाये तो [ कश्चित्‌ पंथा ] कोई माग तो [न च झुष्यते ] नही लुटता, 
मागमें जाता हुआ मनुष्य ही लुटता है, [ तथा ] इसीग्रकार [ जीवे ] जीवमें [ कर्मणां 
नोकर्मणां च ] कर्मोंका और नोकरमोंका [ वर्ण ] वर्ण [ हृष्द्वा ] देखकर 
“[ ज्ीवस्य | जीवका [ एथः चर्ण: ] यह व है”, इसप्रकार [ जिने। ] जिनेन्द्र- 
देवने [ ड्यवहारतः ] व्यवहारसे [ उक्तः | कहा है। [ एवं | इसीग्रकार [ गंध- 
रसस्पशरूपाणि | गघ, रस, स्पश, रूप [ देह! संसख्थानादयः ] देह संस्थान 
आदि [ ए च सर्चे ] जो सब हैं, [ व्यवहारस्य ] वे सब व्यवहाससे [ निश्चय 
हृष्टारः | निश्चक्रे देखनेवाले | व्यपदिशंलि ] कहते है । 

ठीकाः- जैसे व्यवद्यारीजन, मार्गमे जाते हुए किसी साथ ( संघ ) को लुटवा हुआ 
देखकर, संघकी मारगमे स्थिति होनेसे उसका उपचार ऋरके, यह मार्ग लुटता है? ऐसा 
कहते है, तथापि निश्चयसे देखा जाये तो जो आकाशके अमुक भागस्वरूप है वह मार्ग तो 
कुछ नही लुटता; इसीप्रकार भगवान अरहंत्तदेव, जीवसें बंधपर्यायसे स्थितिको प्राप्त कर्म और 
नोकसका वर्ण देखकर, कर्मे-नोकसकी जीवमे स्थिति होनेसे उसका उपचार करके, 'जीवका 
यह वर्ण है? ऐसा व्यवहारसे प्रगट करते है, तथापि निश्चयसे, सदा ही जिसका अमूतेस्वभाव 
है और जो उपयोग गुणके द्वारा अन्य द्वव्योंसे अधिक है ऐसे जीवका कोई भी वर्ण नहीं 
है। इसीप्रकार गंध, रस, स्पशे, रूप, शरीर, संस्थान, संहनन) राग, ढवेष, मोह, प्रत्यय, कर्म; 
नोकसे, वर्ग, वर्गंणा, स्पद्धेक, अध्यात्मस्थान, अनुभागस्थान, योगस्थान, बंधस्थान , उद्यस्थान्न, 
सार्गणास्थान, स्थितिबंधस्थान, संक्लेशस्थान, विशुद्धिस्थान, संयमलब्धिस्थान, जीवस्थान और 


शुणस्थान--यह सब ही ( भाव ) व्यवद्दारसे अरहंतमगवान जीवके कद्दते है, तथापि निश्चय 
से, सदा ही जिसका अमू्तस्वभाव है और जो उपयोगगुणके द्वारा अन्यसे अधिक है ऐसे 


११० -- संसयसार «- 


निभ्रयतों नित्यमेवरामृत्तेस्वभावस्थोपयोगगुणाधिकस्य जीवस्य कश्रिदपि चर्णोस्ति। 
एवं गंधरतस्पशरूपशरीरसंस्थानसंहननरागद्ेपमो हप्रत्यय कम नो कम वगं वग॑ णास्पद्धेका- 
ध्यात्मस्थानानुमागस्थानयोगस्थानवंधस्थानोदयस्थानमार्ग णास्थानस्थितिबंधस्थानसं- 
क्रेशस्थानविशुद्धिस्थानसंयमलव्धिस्थानजीवस्थानगुणस्थानान्यपि व्यवष्यारतो5हददवा- 
नां प्रज्ञापनेपि निश्यतों नित्यमेवामृत्तेस्वमावस्थोपयोगगुणेनाधिकस्य जीवस्य सर्वा- 
एयपि न संति तादात्म्यलक्षणसंबंधाभावात्‌ ॥ ४८ ॥| ५९ ॥ ६० ॥ 


कुतो जीवस्प वर्णादिमिः सह तादात्म्यलक्षणः संबंधों नास्तीति चेतु-- 


बन कोल का र् ञ्ल जत+ आऑिओ 3-5 बन अलजननजन नमक तनमन न -नणमनी- न... स्‍०+ 2 मम.» जनन-जनपनननमननन-नन निननननन-क+भ-पनआ+ब>- ++५>कज 





लीवके वे सब नहीं हैँ, क्योकि इन वर्णशादिक भावोके और जीवके तादात्म्य लक्षण संबंधका 
धभाव है | 


भावार्थ:-ये वर्णा दिसे लेकर गुणस्थान पयत भाव सिद्धांतमे जीवके कहे हैं वे उ्यव- 
हारनयसे कहे हैं; निम्बयनयसे वे जीवके नहीं हैं क्योकि जीव तो परमार्थसे उपयोग- 
स्वरूप है । 

यहाँ ऐसा जानना फि-पहले व्यवद्दारनयको असत्याथे कहा था सो वहाँ ऐसा न॑ 
सममभाना कि वह स्वधा अ्रसत्याथ है, किन्तु कथ्थंचित्‌ असत्याथ जानना, फ्योकि-जब एक 
ट्रव्यफी भिन्न; पर्यायोसे अभेदरूप, उसके असाधारण गुणमान्नको प्रधान करके कहा जाता है 
तय परस्पर द्रव्योंका निमित्त-नेमित्तिक भाव तथा निमित्तसे द्ोनेवाली पर्यायें-वे सब गौण 
हो ज्ञाते हैं, वे एक अभेद द्रव्यकी दृष्टिम प्रतिभासित नहीं होते, इसलिये वे सब उस द्रव्यमे 
नहीं हैं, इसप्रकार कथंचित्‌ निपेव किया जाता है। यदि उन भावोको छस द्रव्यमे कद्दा जाये 
नो बह व्यवह्रनयसे कहा जा सकता है। ऐसा नयविभाग है| 

यहाँ शुद्धनचको दृष्टिसे कथन है, इसलिये ऐसा सिद्ध किया है कि जो यह समस्त- 
भाव निद्धांवमे जीवके कहे गये है सो व्यव्हारसे कह्दे गये हैं। यदि निमित्त-नैमित्तिकभाव 
की इृष्टिमे देग्या जाये तो वह व्यवहार कथंचित्‌ सत्यार्थ भी कहा जा सकता है। यदि सबंथा 
अरसत्याथ ही वहा जाये तो सव व्यवहारका लाप हो जायेगा, और ऐसा होनेसे परमार्थका 
भी लोप हो जायेगा। इसलिये जिनन्द्रदेवफा उपदेश स्याद्रादरूप समझना ही सम्यकून्नान है, 
झर सवंधा एजात बह भिश्यात्व है ॥ ४८-६० ॥ 

अब, यहाँ प्रश्न दोता है कि वर्णादिके साथ जीवऊा तादात्म्य लक्षण सम्बन्ध क्‍यों 
नहों है ? उसके दत्तरम्वरूप गाथा बहते हैं-- 


जप 


“-- जीव अजीव अधिकार “- १११ 


तत्थ भये जीवाण संसारत्थाण होंति वण्णादी । 
संसारपमुक्काणं णत्थि हु बण्णादओ केई ॥ ६९१ ॥ 
तत्र भवे जीवानां संपारस्थानां भव॑ति वर्णादयः । 
संसारप्रमुक्तानां न संति खलु चर्णादयः केचित्‌ ॥ ६१ ॥ 
यत्किल सर्वास्वप्पवस्थासु यदात्मकत्वेन व्याप्त भचति तदात्मकत्वच्याप्ति- 
शल्य न भवति तस्य ते! सह तादात्म्यलक्षणः संबंधः स्थात्‌ | ततः सर्वास्वष्यवस्थासु 
वर्णायात्मकत्वव्याप्स्य मवतो वर्णायात्मकखव्याप्रिशून्यस्पामपतथ पूदलस्थ वर्णा 
दिमिः सह तादात्म्यलक्षणः संबंध स्थात्‌ । संसारावस्थायां कथंचिद्॒र्णाबरात्मकत्वव्या- 
प्स्य भवतो वर्णाद्यात्मकल्वव्याप्तिशूस्यस्थामबतश्रापि सोज्षावस्थायां सवंधा वर्णा 


गाथा ६१ 

अन्वयार्थ:--] वर्णादयः ] जो वर्णादिक हैं वे [ संसारस्थानां ] 
संसारमे स्थित [ जीवानां ] जीबोंक्रे [ तत्र भवे ] उस संततारमे [ भवन्ति ] 
द्वोते हैं, [ संसार प्रसुक्तानां ] और संसारसे मुक्त हुए जीबोके [ खलु ] निश्चयसे 
[ वर्णादयः केचित्‌ ] वर्णादिक कोई भी ( भाव ) [ न संति ] नहीं हैं, ( इसलिये 
तादात्य संबंध नहीं है | ) 

टीकाः-जो निम्चवयसे समस्त ही अवध्थाओंमें यह-आत्मकपनेसे अर्थात्‌ जिस 
स्वरूपपनेसे व्याप्त द्वो और तदू-आत्मकपनेकी अर्थात्‌ उस स्वरूपपनेकी व्याप्तिसे रहित न 
हो उसका उनके साथ तादात्म्यलक्षण संबंध द्ोता है। (जो बस्तु सब अवस्थाओंमें जिस 
भावस्वरूप हो और किसी अवस्थामें उस भावस्वरूपताक्ो न छोड़े उस वस्तुका उन भावोके 
साथ तादात्म्य सम्बन्ध होता है।) इसलिये सभी अवस्थाओ्ंमे जो वर्णादिस्वरुपतासे 
व्याप्त दोवा है, ओर वर्णादिस्वरूपताकी व्याप्रिसे रहित नहीं होता, ऐसे पुद्टलका वर्णादि 
भाषोके साथ तादात्म्यलक्षण संबंध है; और यद्यपि संसार अवस्थामें कंथचित्‌ बर्णाद्स्वि- 
रूपतासे व्याप्त होता है, तथा वर्णादिस्वरूपताकी व्याप्तिसे रहित नहीं होता तथापि मोक्ष 
अबस्थामें जो सवा वर्णाद्स्वरूपताकी ज्याप्तिसे रहित होता है ओर वर्णाद्स्विरूपतासे 


व्याप्त नहीं होता ऐसे जीवका वर्णादिभावोके साथ किसी भी प्रकारसे तादात्म्यल्क्षण संबंध 
नहीं है। 





संसारी जीवके वण आदिक, भाव हैं संसार में । 
संसारसे परिम्ुक्तके नहिं, भाव को वर्शादिके || ६१ ॥ 


श्१२ “+ समयसार “- 


दयात्मकलवब्याप्तिशन्यस्य भवतो वर्णाच्यात्मकत्वव्याप्तस्याभवतश्र जीवस्य वर्णादिभिः 
सह तादात्म्यलक्षणः संबंधों न कर्थचनापि स्थात्‌ ॥ ६१ ॥ 
जीवस्य वर्णादितादात्म्यदुरमिनिवेशे दोपश्वायम्‌-- 
जीवो चेव हि एदे सच्चे भावत्ति मण्णसे जदि हि । 
जीवस्साजीवस्स थ णएत्थि विसेसो दु दे कोई ॥ ९२ ॥ 
जीवब्चैव होते सर्वे भावा इति मन्यसे यदि हि । 
जीवस्याजीवस्य च नास्ति विशेषस्तु ते कथश्रित्‌ ॥ ६२ ॥ 
यथा बर्णादयों भावा। ऋ्रमेण भाविताविर्भावतिरोभावामिस्ताभिस्ताभिव्यक्ति- 


भावाथे:--( द्ृब्यकी ) सब अवस्थाओ विष द्रव्यमे जो भाव व्याप्त दोते हैं. उन 

भावोंके साथ द्रव्यका तादात्म्य संबंध कहलाता है। ( पुद्लकी ) सर्व अवस्थाओं विश 
पुद्लमें वर्णादिभाव व्याप्त है इसलिये वर्णादि भावोंके साथ पुदूगलका तादात्म्य संबंध है। 
संसारावस्था विपें, जीवमे वर्णादिभाव किसी प्रकारसे कहे जा सकते हैं किन्तु मोक्त अवस्था 
विपें जीवमे वर्णादिभाव स्वेथा नहीं हैं, इसलिये जीवका वर्णादिमावोंके साथ तादात्म्य 
संबंध नहीं है, यह बात न्यायप्राप्त है। ६१। 

अब, यदि कोई ऐसा मिथ्या अभिम्रांय व्यक्त करे कि जीवका बर्णादिके साथ 
ताइास्म्य है, तो उसमें यह दोष 'आता है ऐसा इस गाथा द्वारा कद्दते हैं;-- 

गाथा ९२ 

ध्न्वयार्थ:---4र्णादिकके साथ जीवका तादात्ग्य माननेवालेको कहते है कि, हे 
मिथ्या अमिप्रायतवराले | [ यदि हि च ] यदि तुम [ इति मन्यसे | ऐसे मानोगे कि 
[ एतले सर्वे भावाः ] यह वर्णाविक स्वभाव [ जीच; एवं हि ] जीव ही है 
[तुत्ते] तो तुम्हारे मतमें | जीवस्य च अजीवर्थ ] जीव और श्जीवका 
[ कश्वित्‌ ] कोई [ विशेष! ] भेद [ नास्ति ] नहीं रहता । 

टीकाः-जैसे बर्णोदिकभाव, क्रमशः आविर्भाव ( प्रगट होना ) और विरोसाव 
(डिप ज्ञाना ) फो प्राप्त होती हुई ऐसी उन उन व्यक्तियोके द्वारा ( अर्थात्‌ पर्यायोंके द्वारा ) 





ये भाव सब हैँ जीव जो, ऐसा दि तू माने कभी । 
तो जीव और अबनीवमें कुछ, भेद तुक रहता नहीं ॥ ६२ ॥ 


-- जीव अजीब अधिकार -- १११ 


मि। पृदलद्॒व्यमनुगच्छेतः पुद्टलस्य वर्णादितादात्म्य प्रथ्यंति | तथा वर्णादयो भाषा: 
क्रेण भाविताविर्भावतिरोभावाभिस्ताभिस्तामिव्यक्तिभिर्जी वमचुगच्छेती जीवस्य 
वर्णादितादात्म्य॑ प्रथ्यंतीति यस्पामिनिवेश। तस्य शेपद्रव्यासाधारणस्यथ वर्णाद्यात्म- 
कल्वस्य पृद्ठललचणस्य जीवेन स्व्रीकरणाजीव१हलयोरविशेषप्रसक्तों सत्यां पुह्लेभ्यो 
मिन्नस्य जीवद्रव्यस्थाभावाहुवत्येव जीवाभाव। || ६२ ॥ 
संसारावस्थायामेव जीवस्य वर्णादितादात्म्यमित्यमिनिवेशेष्ययमेव दोष/--- 

अह संसारत्थाण जीवाणं तुज्झ होंति वण्णादी । 

तम्हा संसारत्था जीवा रूवित्तमाचण्णा ॥ ६३ ॥ 

एवं पुर्गलद॒व्य जीबो तहलक्खणेण सूढमदी । 

णिव्वाणझुबगदो थि य जीव पुण्गलो पत्तो ॥ 5५४ ॥ 





पुद्ल द्रव्यके साथ द्वी साथ रदते हुये, पृदुलका वर्णादिके साथ तादात्म्य प्रसिद्ध करते 
है, इसीप्रकार वर्णोदिकभाव, क्रमशः आविर्भाव और तिरोभावको प्राप्त दोती हुई ऐसी उन 
उन व्यक्तियोके द्वारा जीवके साथ द्वी साथ रहते हुये जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य 
प्रसिद्ध करते हें,-ऐसा मिसका अमिप्राय है उसके मतमे, अन्य शेपद्रव्योंसे असाधारण 
ऐसी वर्णादिस्ररूपता-नकि जो पुदूगलद्रव्यका लक्षण है--उसका जीवके द्वारा अंगीकार 
किया जाता है इसलिये, जीव-पुद्ललके अविशेपका प्रसंग आता है, ओर ऐसा दोनेसे, 
पुद्गलोंसे भिन्न ऐसा कोई जीव द्रव्य न रहनेसे जीवका अवश्य असाव द्ोता है । 


भावार्थ-- जैसे वर्णादिकभाव पुदुगल द्रव्यके साथ तादात्म्यस्वरूप हैं, उसीग्रकार 
जीवबके साथ भी वादात्म्यस्वछूप हों तो जीव--पुद््लमे कोई भी भेद न रहे ओर ऐसा होनेसे 
जीवका ही अभाव हो जाये यह महादोप आता है। ६२। 


अब, 'सात्र संसार अवस्थामे ही जीवका वर्णादिके साथ चादात्म्य है? इस अमिप्राय 
में भी यही दोप जाता हैँ सो कहते हैँ: -- 


वर्णादि हैं संगारी जीवके, योहिं मत तुझ होय जो । 

संसारस्थित सद जीवगण पाये तदा रुपिस्वकी ॥| ६३ ॥ 

इस रीत पृद्ठल वो हि जीव, है सृदमति सम चिहसे । 

अरु मोक्ष प्राप्त हुआ मि पहल, दृत्य जीव बने अरे ॥ 5४ ॥ 
१५४, 


५१७ “-- संमयसार -- 


अथ संसारस्थानां जीवानां तव सबंति वर्णादयः । 
तस्पात्संसारस्था जीवा रुपित्वमापत्ना। ॥ ६३॥ 
एवं पुद्दलद्रव्य॑ जीवरतथालच्षणेन मूढमते । 
निर्वाणम्रुपगतो5पि च जीवर्त्व॑ पुद्टलः प्राप्त ॥ १४ ॥ 
यस्य तु संसारावस्थायां जीवस्प वर्णादितादात्म्यमस्तीत्यमिनिवेशस्तस्य 
तदानीं स जीवो रूप्त्वमवश्यमवाझ्ोति । रूपित्वं च शेपद्रव्यासाधारण कस्यचिद्‌ 
द्रव्यरय लक्षणमस्ति । ततो रूपित्वेन लक्यमाण यर्किंचिद्धवति स जीवो भवति। 
गाथा ६३-६४ 
अन्वयार्थ/।--[ अथ ] अथवा यदि [ हब ] तुम्हारा मत यह हो कि- 
[ संसारस्थानां जीवानां ] संसारमे स्थित जीवोके ही [ वर्णादय; ] वर्णादिक 
( तादात्यखरूपसे ) [ भर्वति ] है [ तस्मात्‌ ] तो इस कारणसे | संसारस्थाः 
जीवाः ] संसासम स्थित जीव [ रूपित्व आपन्ना३ ] रूपित्वको ग्राप्त इये, [ एवं ] 
ऐसा होनेसे [ तथाल्क्षणेत्र ] वैसा लक्षण ( अर्थात्‌ रूपिव्वलक्षण ) तो पुद्ठल द्रव्यका 
दोनेसे [ सूढमते ] हे मह॒चुद्धि | [ पुद्नलद्र॒ब्य ] पुल दृव्प ही [ जीव; ] जीव 
कहलाया [| व ] और ( मात्र सेसार अवस्थामें ही नहीं कितु ) [ निर्वाण उपगत॥$ 
अपि ] निर्वाण प्राप्त होनेपर भी [ पुद्धल+] पृद्तल ही [ जीचत्व ] जीवको [प्राप्त+] 
प्राप्त इश्रा | 
टीकाः- फिर, जिसका यह अभिप्राय है कि--संसार अवस्थामें जीचका वर्णादिभावों 
के साथ तादात्य संबंध है, उसके मतमे संसार--अवस्थाके समय वह जीव अचश्य रूपत्वको 
प्राप्त होता है; और रूपित्वतो किसी द्रव्यका शेप द्रव्योंसे असाधारण ऐसा लक्षण है। इस- 
लिये रूपित्व ( ढक्षण ) से लक्षित ( लब््यरप होता हुआ ) जो छुछ द्वो वही जीव है। 
रूपित्वसे लज्षित तो पुद्लद्रव्य ही है | इसग्रकार पुद्ठल द्रव्य ही स्वयं जीव है, किन्तु उसके 
अतिरिक्त दूसरा कोई जीव नहीं है। ऐसा होनेपर, मोक्ष-अवस्थामें भी पुद्टल द्रव्य ही स्वय॑ 
जीव ( सिद्ध होता ) है, किन्तु उसके अतिरिक्त अन्य कोई जीव सिद्ध नहीं होता; क्योकि 
सदा अपने स्वलक्षणस लक्षित ऐसा द्रव्य सभी अवर्थाओंम हानि अथवा हासको न प्राप्त 
होनेसे अनादि-शअनत होता है | ऐसा होनेसे, उसके मतमे भी ( संसार अवस्थामें ही जीवका 
बाग दिके साथ तादात्य साननेवालेफ मनमें भी ), पृद्लोसे भिन्न ऐसा कोई जीवद्रत्य न 
रहनसे, जीवका झवश्य अभाव होता है । 


-- जीष अजीव अधिकार “- ११४ 


रुपित्वेन लच्यमार्ण पुदलद्रव्यभेव भवति | एवं पुद्लद्र॒व्यसेव रुवर्य जीवी भवति 
न पुनरितरः कतरोपि | तथा च सति मोक्षावस्थायासपि नित्यस्थलक्षणलकितस्थ 
द्रव्यस्य सर्वास्यप्यवस्यास्यनपायित्वादनादिनिधनत्वेन पुठलद्रव्यमेव स्वयं जीवो 
भववि न पुनरितरः कतरोपि | तथा च सति तस्थापि पुह्लेभ्यो मिन्नस्य जीवद्रव्य- 
स्याभावात्‌ भवत्येव जीवाभावः || ६३--६४ ॥ 
एवमेयतत्‌ स्थितं यद्वर्णादयों भावा न जीव इति-- 
एक च दोण्णि तिणिण य चत्तारि य पंच इंदिया जीवा | 
बादरपज्नत्तिदरा पथडीओ णामकम्मस्स ॥ ६५७ ॥ 
एदेहि य णिव्वत्ता जीवह्ठाणाउ करण भूदाहि । 
पयडीहिं पुम्गलमईहि ताहि कह भण्णदे जीवो ॥ ६६ ॥ 
एक॑ वा हे त्रीणि च चत्वारि च पंचेन्द्रियाणि जीवाः | 
बाद्रपर्याप्तेतराः प्रकृतयी नामकर्मणः ॥ ६७ ॥ 
एतामिश्व निवृत्तानि जीवस्थानानि करणभूतामिः | 
प्रकृतिभि! पुद्लमयी भिस्तामि। कर्थ भण्यते जीव) ॥ ६६ ॥ 


भावाथः--यदि ऐसा माना जाय कि संसार-अवस्थामें जीवका वर्णादिके साथ 
तादात्म्य संबंध है तो जीव मूर्तिक हुआ; और सूतिकत्व तो पृद्कल्द्वव्यका लक्षण है, इसलिये 
पुद्टल्द्॒ग्य द्वी जीचद्रग्य सिद्ध हुआ, उसके अतिरिक्त कोई चेतन्यरूप जीवद्र॒व्य नहीं रहा। 
ओर मोक्ष होनेपर भी उन पुहलोका ही मोक्ष हुआ; इसलिये मोक्षमे भी पुद्नल द्वी जीव ठहरे, 
अन्य कोई चेतन्यरूप जीव नहीं रहा | इसप्रकार संसार तथा मोक्षमे पुद्ुलसे भिन्न ऐसा कोई 
चेतन्यरूप जीवद्रव्य न रहनेसे जोवका ही अभाव होगया । इसलिये मात्र संसार अवस्थामे 
ही वर्णादिभाव जीवके हैं, ऐसा माननेसे भी जीवका अभाव ही द्ोता है ॥ ६३-६४ ॥ 
इसप्रकार यह सिद्ध हुआ कि वर्णादिक भाव जीव नहीं हैं, यह अब कहते हैः-- 
गाथा ६०७०-६६ 
अन्वयार्थ:--[ एक वा ] एकेन्द्रिय, [ ढ्वू ] दीन्रिय, [ जीणि च ] 





जीव एक दो त्रय चार पंचेन्द्रिय वादर सच्म हैं । 

पर्याप्त अनपर्याप्त जीव जु नामकमकी ग्रकृति हे ॥ ६५ ॥ 

जो प्रकृति यह पृद्लमयी, वह करणरूप बने अरे । 

उससे रचित ज्ीवधान जो ईं, जीव क्यों नहि कहाय वे ॥ ६६ ॥ 


११६ «- सेसेयसार ++ 


निश्चततः कर्मकरणयोरमसिन्॒त्वात्‌ यथेन क्रियते तत्तदेवेति कृत्या यथा कनक- 
पत्र कनकेन क्रियमार्ण कमकम्रेय न स्वन्यत्‌ | तथा जीवस्थानानि बादरसर्भेकेंद्रि- 
यद्वित्रिचतु/पंचेंद्रियपर्या प्रापर्य प्ताभिधानामिः. पुृहलमयीमि। नामकर्मप्रकृतिभिः 
क्रियमाणानि पुह्डल एवं त तु जीव; । नामकर्मप्रकृतीनां पुद्नलमयत्वं चागमग्रसिद्ध 
इश्यमानशरीरादिसूत्तकार्यालमेयं च । एवं गंधरसस्पशरूपशरीरसंस्थानसंहननान्यपि 
पुद्रलमयनामकर्मप्रकृतिनिषृत्तत्वे सति तदव्यतिरेकाज्ञीवस्थानैरेबोक्तानि। ततो न 
वर्णादयों जीव इति निश्चयसिद्धांतः । 


जननी तन लनीली न नर >ननिनीननन >> निनिनननन न न न वनननिनीननननगनगजगन>++>नननन नमन >म न 





त्रीन्द्रिय [ चत्वारि च ] चतुरिन्द्रिय ओर [ पंचेन्द्रियाणि ]पंचेन्द्रिय [ जीवाः | 
जीव तथा [ बादरपर्याप्तेतरा। | वादर, सूछ्म, पर्यात, अपर्यात-यह [ नामकर्म- 
णाई ] नामकर्मकी [ प्रकत्तयः | प्रकृतिया है, [ एतामि। च |] इन [ परक्ृतिलिः ] 
प्रकृतियों [ पुद्चलमधीमि। तामि। ] जो कि पुदूगलमयरूपसे प्रसिद्ध है, उनके द्वारा 
[ करणसूतामि! ] करणस्वरूप होकर [ निशृत्तानि ] रचित [ जीवस्थानानि ] 
जो जीवस्थान ( जीव समास ) है वे [ जीव: ] जीव [ क॒थ ] कैसे [ भण्यत्ते ] 
कहे जा सकते है ? 


टीकाः-निश्चयनयसे कमे और करणकी अभिन्नता होनेसे, जो जिससे किया जाता 
है ( द्योता है) वह वही है-यह समभाकर ( निग्वय करके ) जैसे सुबर्ण-पत्र सुवर्णसे किया 
जाता द्वोनेसे सुबण दी है, अन्य कुछ नहीं है, इसोग्रकार जीवस्थान बादर, सूद, एकेन्द्रिय, 
द्वीन्द्रिय, त्रीनिद्रय, चतुरिन्द्रिय, पंचेन्द्रिय, पर्याप्त; अपर्याप्त नामक पुदूगलमयी नामकमकी 
प्रकृत्ियोंसे किये जाते दोनेसे पुदूगल ही हैं, जीव नहीं हैं। और नामकर्मकी प्रकृतियोंकी 
पुदूगलमयता तो आगमसे प्रसिद्ध हे तथा अनुमानसे भी जानी जा सकती है, क्योंकि प्रत्यक्ष 
दिखाई देनेवाले शरीर आदि जो मूर्तिकमाव हैं वे कर्मप्रक्ततियोके कारये है इसलिये कर्म- 
प्रकृतियाँ पुदटूगलमय हैं. ऐसा अनुमान हो सकता है | 


इसीग्रकार गंध, रस, स्पशश, रूप, शरीर, संस्थान ओर संहनन भी पुदूगलमय नोकमे 
को प्रक्ृतियोऊे द्वारा रचित द्वानेसे पुदूगलसे अभिन्न है, उसकिये मात्र जीवस्थानोंको पुद्रलमय 
फटनेपर इन सबको भी पुद्गलमय दी कथित सममना चाहिये। इसलिये वर्णादिक जीव 
नहीं हैँ यह निश्चयनयका सिद्धान्त है । 


-- जीव अजीब अधिकार -- ११७ 


४8४ उपजाति ४ 
निवत्यते येन यदत्र किंचित्‌ 
तदेव तत्स्पान्न कथथचनान्यत्‌ । 
रुक़्मेण निवंचरमिहासिकोर्श 
पव्यंति रुकम॑ न कर्थंचनासिम्‌ ॥ ३८ ॥ 
वर्णा दिसामश्य पिद विदंतु 
निर्माणमेकस्य हि पृह्रलस्य । 
ततो5रित्वदं पुद्दल एवं नात्मा 
यतः से विज्ञानघनस्ततोन्य। || ३२९॥ 
शेष मन्यद्रयवहारसात्र।-- 
पञ्नत्तापज्ञत्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव | 
देहस्स जीवसण्णा खुत्ते ववहारदों उत्ता ॥ ६७ ॥ 
पर्याप्तापर्याप्ता ये सत्टमा बादराश्र ये चेव । 
देहस्य जीवसंज्ञाः सत्रे व्यवहारतः उक्ताः॥ ६७ ॥ 


यहाँ इसी अथका कलशरूप काव्य कहते हैः-- 

अथेः-जिस चस्तुसे जो भाव बने, वह भाव वह वस्तु ही है, किसी भी प्रकार 
अन्य वस्तु नहीं है; जेसे जगतमे स्वर्निर्मितव म्यानको लोग स्वण ही देखते हैं , ( उसे ) 
किसीप्रकारसे तलवार नहीं देखते | 

भावार्थ:- वर्णादि पुदूगल-रचित है इसलिये वे पुद्गल ही हैं, जीब नहीं । 

अब दूसरा कल्नश कहते हैः-- 

अथः--अहो ज्ञानीजमनो ? ये बणणंसे लेकर गुणस्थान पयत भाव हैं उन समस्तको 
एक पुदूगलकी रचना जानो; इसलिये यह भाव पुदुगल दी हों आत्मा न हों; क्योंकि आत्मा 
तो विज्ञानधन है, ज्ञानका पुंज है, इसलिये वह इन वर्णादिक भावोंसे अन्य ही है। ६५-६६। 

अब यह कहते हे कि इस ज्ञानचन आत्माके अतिरिक्त जो कुछ है उसे जीव कहना 
सो सब व्यवह्ारसात्र हैः-- 

गाथा ६७ 
अन्वयार्थ;--[ ये | जो [ पर्याप्तापर्याध्ता। ] पर्यात, अपर्यात [ सूक्ष्मा;- 


पर्याप्त अनपर्याप्त जो, हैं सूद्म अरु बादर सभी । 
व्यवहारसे कही जीवसंज्ञा, देहको शाख्रन महीं ।| ६७ ॥ 


११८ -- समयसार -- 


यत्किल वादरसच्मेकेद्रियद्िित्रिचतुःपंचेंद्रियपर्याप्रापर्याप्ता इति शरीरस्य 
संज्ञा) सत्रे जीवसंज्ञात्वेनोक्ता। अप्रयोजनाथ! परप्सिद्धया घृतघटवहयबहार। । यथा 
हि. कस्पचिदाजन्भप्रसिद्धेकघृतकुंभस्थ तदितरकुंभानभिज्लस्थ प्रवोधनाय यीडय 
घृतकुंभः स सृण्मयो न घुतमय इति तत्मसिद्धया कुंसे घृतकुंभव्यवहारः तथास्या- 
ज्ञानिनो लोकस्यासंसारप्रसिद्धयाशुद्रजीवस्य शुद्धजीवानभिज्ञस्थ प्रयोधनाय योय॑ 
वर्णादिमान्‌ जीवः स ज्ञानमयो न वर्णादिमय इति ततट्प्रसिद्धया जीवे वर्णादिमह्य- 


वहारः । 
& घअनुष्टर॒पू के 
घृतकुभामिधानेपि कुंभो घृतमयो न चेत्‌ । 


जीवो वर्णादिमज्जीवजब्पनेषि न तन्मय। ॥ ४० ॥ 


बादराः च ] सूद और वादर आदि [थे चेव ] जितनी [ देहस्थ ] 
हकी | जीवसंज्ञा। | जीवसज्ञा कही है, वे सब | सूत्र ] सूत्रम | व्यचहारतः ] 

व्यवहारसे [ उत्ता। | कही है । 

टीकाः--वादर, सूक्म, एकेन्द्रिय, हीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पंचेन्द्रिय, पर्याप्त, 
अपर्याप-इन शरोरकी संज्ञाओको ( नामोंको ) सूत्रमे जीव संज्ञारूपसे कद्दा है, वह, परकी 
प्रसिद्धेकि कारण, 'घी के घड़े! की भाँति व्यवहार है,-जो (व्यवहार ) अप्रयोजनाथ है 
( उसमें प्रयोजनभूत वस्तु नहीं हे), इसी बातको स्पष्ट कहते हैँ:-- 

जैसे किसी पुरुषको जन्मसे लेकर मात्र 'घी का घढ़ा! दी प्रसिद्ध ( ज्ञात ) हो, उसके 
अतिरिक्त वह दूसरे घड़ेको न जानता हो, उसे सममानेके लिये “जो यह 'घी का घड़ा” है 
सो मिद्टी मय है, घीमय नहीं” इसप्रकार ( समभानेवालेके द्वारा ) घड़ेसे घीके घड़ेका उयव- 
हार किया जाता है, क्योकि उस पुरुषको घीका घड़ा दो प्रसिद्ध (ज्ञात) है; इसीप्रकार 
इस झज्ञानी लोककों अनादि संसारसे लेकर 'अशुद्ध जीव” ही प्रसिद्ध (ज्ञात ) है, वह शुद्ध 
जीवफो नहीं जानता, उसे समभानेके लिये ( शुद्ध जीबका ज्ञान करानेके लिये ) “ज्ञो यह्‌ 
'धर्णादिमान जीव” है सो ज्ञानमय है, वर्णादिमय नहीं” इसप्रकार ( सूत्रमे ) जीवमें वर्णादि- 
मानपनेका व्यवहार किया गया है, क्योकि उस अज्ञानी लोकको 'वर्णादिमान्‌ जीव” ही 
प्रसिद्ध (घात ) हैं। | 

अब, इसो अथका कत्तशरूप काज्य कहते हँ:-- 

श्र्थ-+यदि घी का घड़ा! ऐसा कद्दनपर भी घड़ा है वद्द घीमय नहीं है, ( मिट्टी- 
मय ही है ) तो इसीप्रकार वर्णादिमान्‌ जीव” ऐसा कहदनेपर भी जोव है वह वर्णादिमय नहीं 
है, (ज्ञानचन ही दे । ) 


-- जीव अजीब अधिकार “- ११९ 


एतदपि स्थितमेव यद्रागादयों भावा न जीवा इति-- 
मोहणकम्मस्खुदया दु वण्णिया जे इमे गुणद्वाणा । 
ते कह हव॑ति जीवा जे णिच्चवमचेदणा उत्ता ॥ १८ ॥| 
मोहनकरमंण उदयाचु वर्णितानि यानीमानि गुणस्थानानि । 
तानि कथ मवंति जीवा यानि नित्यमचेतनान्युक्तानि ॥ ६८ ॥ 
मिथ्यादश्यादीनि गुणस्थानानि हि पौहलिकमोहकर्मप्रक्ृतिविषाकपृवकत्वे 
सति नित्यमचेतनत्वात्‌ कारशालुविधायीनि कार्याणीति ऋत्वा यवपूवका यवा यवा 
एवेति न्यायेन पुष्ल एवं न तु जीवः । शुणस्थानानां नित्यमचेतनत्व॑ चागमाच्चैत- 


भावाथः- घीसे भरे हुए घड़ेकों व्यवह्ारसे घीका घड़ा कहा जाता है, तथापि 
निश्चयसे घड़ा घीरवरूप नहीं है; घी घीरवरूप है, घड़ा मिद्ठी-स्वरूप है; इसीप्रकार वर्ण, 
पर्याप्ति, इन्द्रियों इस्यादिके साथ एक ज्षेत्रावगाहरूप सम्बन्धवाले जीवको सूत्रमें उ्यवहारसे 
'पंचेन्द्रिय जोच, पर्याप्त जीव, बादरजीव, देव जीव, मनुष्य जीब” इत्यादि कद्दा गया है, 
तथापि निश्चयसे जीव उस स्वरूप नहीं है; वश, पर्याप्ति, इन्द्रियाँ इत्यादि पुद्लरवरूप हैं, जीच 
ज्ञानस्वरूप है ॥ ६७ || 


अब कहते है कि ( जैसे वर्णादिभाव जीव नहीं है यह सिद्ध हुआ उसीग्रकार ) यह्‌ 
भी सिद्ध हुआ कि रागादि भाव भी जोच नहीं हैं:-- 


गाथा ६८ 
अन्वधार्थ;+--] यानि इमसानि ] जो यह [ गुणस्थानानि ] गुणस्थान 
हैं वे [ मोहनकर्मणः उदयात्‌ तु ] मोहकर्मके उदयसे होते है,[ चर्णितानि ] 
ऐसा ( सर्वज्ञके आगममें ) वर्णन किया गया है; [ तानि ] वे [ जीवा+ ] जीव [कथ] 
केसे [ 'भवंति | हो सकते है [ यानि ] कि जो [ नित्य ] सदा [ अचेतनानि ] 
जचेतन [ उच्तानि ] कहे गये है * 
टीकाः- ये मिथ्यादृष्टि आदि गुणस्थान पौदुलिक मोहकसकी प्रकृतिके उद्यपूबक 
होते होनेसे, सदा ही अचेतन होनेसे, कारण जैसा ही काय होता है ऐसा समझकर ( निम्थय- 
कर ), जो पू्ेक होनेवाले जो जौ, वे जो ही होते है, इसी न्यायसे वे पुद्लल ही हैं, जीव नहीं । 
मोहन करमके उदयसे, गुणस्थान जो ये वर्णये । 
वे क्‍यों बने आत्मा, निरंतर जो अचेतन जिन कहे ॥ ६८ ॥| 


१२० “- समयसार -- 


तह 


न्यस्व्रभावव्याप्तस्पात्मनो तिरिक्तत्वेत विवेचके! स्वयुपलम्यमानत्वाच प्रसाध्य॑ । 
एवं रागह्देपमोहप्रत्ययकर्म नो कर्म वर्ग वर्ग णास्पद्धेका ध्यात्मस्थानानुभागस्थानयो गस्थान 
बंधस्थनोदयस्थानमार्ग णास्थानस्थितिबंधस्थानसंक्ेशस्थान विशुद्धिस्थानसं यम लब्धि- 
स्थानान्यपि पुह्नलकर्मपूवकल्वे सति नित्यमचेतनत्वास्पुदल एवं न तु जीव इति 
स्वयमायात | ततो रागादयों धावा न जीव इति सिद्ध । तहिं को जीव इति चेत्‌ । 
के अचुष्टप्‌ क 
अनाद्न॑तमचलं स्वसंवेध्रमिद स्फुटसू । 
जीव; स्वयं तु चेतन्यमुच्चैश्रक्चकायते ॥ ४१ ॥ 








ओर गुणस्थानोंका सदा ही अचेतनत्व तो आगमसे सिद्ध होता है, तथा चेतन्यस्वभावसे 
व्याप्त जो आत्मा उससे भिन्नपनेसे वे गुणस्थान सेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलब्यमान है, 
इसलिये भी उनका सदा ही अचेतनत्व सिद्ध होता है। 

इसी प्रकार रागह्वप, मोह, प्रत्यय, कम, नोऋम बर्ग, वर्गणा, स्पद्धेक, अध्यास्मस्थान, 
अमुभागस्थान, योगस्थान, बंधस्थान, उदयस्थान, मार्गेणास्थान, स्थितिवंधस्थान, संक्लेशस्थान, 
विशुद्धियान, और संयमलब्धिस्थान भी पृद्ठल्क्म पूर्वक होते द्दोनेसे, सदा दी अचेतन होनेसे, 
पुद्टल ही हैं,--जीब नहीं, ऐसा स्वत्त: सिद्ध दो गया | इससे यह सिद्ध हुआ कि रागादिभाव 
जीव नहीं है। 

भावाथे।-शुद्धदरव्यार्थिकनयकी दृष्टिसे चेतन्य अभेद्‌ है, और उसके परिणाम भी 

स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान-दर्शन हैं | पर निमित्तसे होनेवाले चेतन्यके विकार यद्यपि चेतन्य जैसे 
दिखाई देते हैं तथापि चेतन्यकी सर्वे अवस्थाओमे व्यापक न होनेसे चैतन्यशून्य हें--जड़ है । 
ओर आगममें भी उन्हें अचेवन कद्दा है। भेदज्ञानी भी उन्हें चेतन्यसे भिन्नरूप अनुभव 
फरते हैं, इसलिये भी वे अचेतन हैं, चेतन नहीं । 

प्रइनः-यदि वे चेतन नहीं हैं तो क्या हैं ? वे पृठ्॒ल हैं या कुछ और ? 





उत्तरः-वे पुद्नलकर्स पूवक होते हैं इसलिये वे निश्चयसे पुद्ठल द्वी हैं । क्योंकि कारण 
जैसा ही कांय होता है । 

इसप्रकार यह सिद्ध किया कि पुद्टलकमके उदयके निमित्तसे होनेबाले चेतन्यके विकार 
भी जीव नहीं, पुद्ल हैं । ॥॒ 

अब यहाँ प्रश्न होता है कि वर्णादिक और रागादिक जीव नहीं हैं तो जीव कौन 
है ? उसके उत्तररूप शलोक कहते है .-- 


“- जीव अजीव अधिकार -- १२५१ 


वर्णादयः सहितस्तथा विरहितो डधास्त्यजीबो यतो 
नामूत्तत्वमुपास्य पश्यति जगजीवस्थ तत्व ततः । 





अथ -जो अनादि' है, अनन्त' है, अचल है, स्वसंवेय है ओर प्रगट* है-- ऐसा 
जो यह चैतन्य अत्यन्त चक्चकित--प्रकाशित दो रहा है, बह स्वयं द्वी जीव हे । 

भावार्थ:-वर्णादिक और रागादिक भाव जीव नहीं हैं, किन्तु जैसा ऊपर कहा 
वैसा चैतन्यभाव ही जीव है। 


अब, काव्य द्वारा यह सममाते है कि चेतनत्व ही जीवका योग्य लक्षण है -- 


अथ'-अजीब दो प्रकारके है-वर्णादि सद्दित और वर्णादि रहित; इसलिये 
अमूतंत्वका आश्रय लेकर भी ( अमूतेत्वको जीवका लक्षण मानकर भी ) जीवके यथार्थ- 
स्वरूपको जगत्‌ नहीं देख सकता;--इसप्रकार परीक्षा करके भेदज्ञानी पुरुषोने अव्याप्ति और 
अतिव्याप्ति दूषणोंसे रहित चेतनत्वकों जीवका लक्षण कहा है, वह योग्य है। वह चेतन्य- 
लक्षण प्रगट है, उसने जीवके यथाथ स्वरूपको प्रगट क्रिया है ओर वह अचल है--चला- 
चलता रहित, सदा विद्यमान है । जगत्‌ उसीका अवज्तम्बन करो ! ( उससे यथार्थ जीवका 
ग्रहण द्ोता है। ) 

भावाथे।- निश्चयसे वर्णादिभाव ( वर्णादिभावोंमें रागादिभाव अन्तर्दित हैं ) जीवमे 
कभी व्याप्त नहीं होते, इसलिये वे निश्वयसे जीवके लक्षण है ही नहीं; उन्हें व्यवद्वार्से जीव 
का लक्षण मानने पर भी अव्याप्ति नामक दोष आता है, क्योकि सिद्ध जीबोमें वे भाव 
व्यवहारसे भी व्याप्त नहीं होते | इसलिये वर्णादिक भाषोंका आश्रय ल्ेनेसे जीवका यथार्थरव- 
रूप जाना ही नहीं जाता । 


यद्यपि अमुततेत्व सब जीबोमे व्याप्त है, वथापि उसे जीवका लक्षण माननेपर अति- 
व्याप्ति नामक दोष आता है; कारण कि पांच अजीब द्र॒व्योंमेंसे एक पुद्टलद्रग्यके अतिरिक्त 
धर्म, अधम, आकाश, काल,--ये चार द्रव्य अमूत होनेसे, अमृूतत्व जीवमे व्यापता है वैसे 
ही चार अजीब द्रव्योंमे भी व्यापता है; इसप्रकार अतिथ्याप्ति दोष आता है। इसलिये 
अमूनेत्वका आश्रय लेनेसे भी जीवका यथाथ स्वहप ग्रहण नहीं होता । 





१ अर्थात्‌ किसी काऊ उत्पन्न नही हुआ। २ जर्थाव किसी काछू जिसका विनाश नहीं । 
३ अर्थात्‌ जो कभी चेतन्यपनेसे अन्यरूप--चलकाचल-नही होता | ४ जर्थात्‌ जो स्वयं अपने आपसे 


ही जाना जाता है | _ ५ अर्थाव्‌ छुपा हुआ नही । 
१६ 


श्ब्र्‌ -- समयसार -- 


इत्यालोच्य विवेचके! सप्ुचितं नाव्याप्यतिव्यापि वा 
व्यक्त व्यंजितजीवतत्वमचल चैतन्यमालंब्यताम्‌ ॥४२१॥ (शादूलविक्रोड़ित) 


जीवादजीवमिति लक्षणतो विभिन्न 

ज्ञानी जनोअ्नुभवति स्वयमुक्तसंतम्‌ । 

अज्ञानिनो निरवधिग्रवृजमितो<्य॑ 

मोहस्तु तत्कथमहीं बत नानटीति ॥ ४३ ॥ ( बसंततित्षका ) 


नानव्यतां तथापि--- 


अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाट्ये 

वर्णादिमान्नटति पुद्दल एवं नान्‍्यः । 
रागादिपुद्दलविकार विरुद्ध शुद्ध- 

चेतन्यधातुमयमूर्तिरय॑ च जीवः ॥ ४४ ॥ ( बसंततिलका ) 





चैतन्यलक्षण स्व जीवोमे व्यापता द्वोनेसे अव्याप्ति दोषसे रहित है, और जीवके 
अतिरिक्त किसी अन्य द्रव्यमे व्यापता न द्वोनेसे अतिव्याप्ति दोपसे रहित दे; और वह प्रगट 
है, इसलिये उसीका आश्रय ग्रहण करनेसे जीवके यथाथ्थेस्वरुपका ग्रहण हो सकता है । 


जब कि ऐसे लक्षणसे जीव प्रगट है तब भी अन्ञानीजनोंकी उसका अज्ञान क्यों 
हता है? ? इसप्रकार आचायदेव आमश्चय तथा खेद प्रगट करते है;-- 


अर्थ -यो पूर्वोक्त भिन्न लक्षणके कारण जीवसे अजीव भिन्न है, उसे ( अजीवको ) 
अपने आप ही (-स्वतंत्रपने, जीवसे भिन्नपने ) विसित होता हुआ-परिणमित द्वोता हुआ 
ज्ञानीजन अनुभव करते हैं, तथापि अज्ञानीको अमर्यादरूपसे फैला हुआ यह मोह ( स्व-परके 
एकल्वकी आनिति ) क्यो नाचता है ? यह हमे महा आशय ओर खेद है ? 


अय पुन मोहका प्रतिपेध करते हुए कह्दते हैं कि-/यदि सोह नाचता है, तो नाचो ? 
वथापि ऐसा ही है!:-- 


ञ्र्थ +इस अनादिकालीन मद्दा अविवेक्क्रे नाटकमें अथवा नाचमे वर्णोदिमान 
पुद्टतत ही नाचता है, अन्य कोई नहीं; ( अभेदक्षानमे पुद्क्त द्वी अनेकप्रकारका दिखाई देता 
, जीव अरनेऊप्रका रका नहीं है ). और यह जीव तो रागादि पुट्ठल विकारोंसे विलक्षण, शुद्ध- 
नन्‍्य-घातुमय मृति है । 
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“- जीव अजीव अधिकार -- १४३ 


इत्थं ज्ञानककचकलनापाठनं नाटयित्वा 

जीवाजीबो स्फुटविघटन नेव यावद्रयातः । 

विश्व व्याप्य प्रसमविकसद्यक्तचिन्मात्रशक्त्या 

ज्ञातृद्॒व्यं स्ववमतिरसात्तावदुच्वैश्वकाशे ॥| ४४ ॥ ( मन्दाकरांता 


इति जीवाजीवो प्रथग्भूत्वा निष्क्रांतो | दे८ ॥ 


भावाथे:- रागादिक चिद्विकारको ( चैतन्य विकारोंकी ) देखकर ऐसा भ्रम नहीं 
करना कि ये भी चैतन्य ही हैं, क्योंकि चैतन्यकी सब अवस्थाओंमें व्याप्त दो तो चैतन्यके 
कहलाये | रागादि विक्रार सब अवस्थाओं मे व्याप्त नहीं होते-मोक्ष अवस्थामे उनका अभाव 
है । और उनका अनुभव भी आकुल्ततामय दुःखरूप है | इसलिये वे चेतन नहीं, जड़ हैं । 
चैतन्यका अनुभव निराकुल्न है, वद्दी जीवका स्वभाव है, ऐसा जानना । 

अब, भेदज्ञानकी प्रवृत्तिके द्वारा यह ज्ञाता द्रव्य स्वयं प्रगट होता है, इसप्रकार कल्न- 
शर्में सहिसा प्रगट करके अधिकार पूर्ण करते हैं: - 

अथ -इसप्रकार ज्ञानरूपी करवतका जो बारंबार अभ्यास है, उसे नचाकर जहाँ 
जीव और अजीच दोनो प्रगटरूपसे अल्ञग नहीं हुए, वहाँ तो ज्ञाताद्रव्य, अत्यंत विकासरूप 
होती हुई अपनी प्रगट चिन्मात्रशक्तिसे विश्वक्ञे व्याप्त करके, अपने आप ही अतिवेगसे उम्रतया 
अर्थात्‌ आत्यंतिकरूपसे प्रकाशित दो उठा । 

भाषाथे:--इस कल्शका आशय दो प्रकारका हैः-- 

उपरोक्त ज्ञानका अभ्यास करते २ जद्दों जीव ओर अज्ीव दोनो स्पष्ट भिन्न समझमे 
आये कि तत्काल द्वी आत्माका निर्विकल्प अनुभव हुआ-सम्यर्दशंन हुआ। ( सम्यग्दृष्टि 
आत्मा श्रुतज्ञानसे विश्वके समस्त भावोको संक्षेपसे अथवा विस्तारसे जानता है, ओर निश्चयसे 
विश्वक्री प्रत्यक्ष जाननेका उसज्ञा स्वभाव है; इसलिये यह कहा है कि वह विश्वकों जानता है।) 
एक आशय तो इसप्रकार है । 

दूसरा आशय इसप्रकारसे हैः--जीव-अजीवका अनादिकालीन संयोग केवल अलग 
दोनेसे पूर्व अथोत्‌ जीवका मोक्ष होनेसे पूब, सेदज्ञानके भाते भाते अमुक दशा दोनेपर निर्वि- 
कल्प धारा जर्मी--जिसमे केवल आत्माका अनुभव रहा; और वह श्रेणी अत्यंत वेगसे आगे 
बढते २ केवलज्ञान प्रगट हुआ | और फिर अधातिथा कर्मोंका नाश द्दोनेपर जीवद्रव्य 
अजीवसे केवल भिन्न हुवा । जीव-अजीवके भिन्न होनेकी यह रीति है । 

टीकाः-इंसप्रबार जीव और 'अज्जीव अलग अज्लग द्वोकर ( रंगभूमिसे ) बाहर 
निकल गये । 


१५२४ «““ समयसार -- 


इति श्रीमदस्बतचद सूरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्यातोौ 
जीवाजीवप्ररूपक; प्रथर्मोक। ॥ १ ॥ 





भावा्थ--जीवाजीवाधिकार में पहले रंगभूमिस्थल कहकर उसके बाद टीकाकार 
अआचायने ऐसा कद्दा था कि नृत्यके अखाड़ेमे जीव-अजीब दोनों एक होकर प्रवेश करते है, 
ओर दोनोने एकत्वका स्वॉग रचा है। वहाँ भेदज्ञानी सम्यस्टष्टि पुरुषने सम्यरक्षानसे उन जीव 
अजीव दोनॉकी उनके लक्षणभेद्से परीक्षा करके दोनोको प्रथक जाना इसलिये स्वॉग पूरा 
हुआ, ओर दोनो अलग २ होकर अखाड़ेसे बाहर निकल गये । इसप्रकार अलंकार पूर्वक वर्णन 
किया है ॥ ६८ | 


जीव अजीव अनादि संयोग मिले लखि सूढ़ न आतम पाजे । 
ध्ष्ड 
सम्यक्‌ सेद्‌ विज्ञान भये पुन भिन्न गहे निजभाव सुदावे ॥ 
सने बडे 
श्रीगुरु के उपदेश सुने रु भले दिन पाय अज्ञान गमाव । 
& बडे 
ते जगर्मादि महंत कहाय वसे शिव जाय सुखी नित थावे ॥१॥ 


इसप्रकार इस समयसार ग्रन्थकी आत्मख्याति नामक टीकाकी पंडित जयचन्द्र जीकृत 
भाषा वचनिकाम प्रथम जीवाजीवाधिकार समाप्त हुआ | 
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अथ जीवाजीवाबेव कतृंकमवेषेण प्रविशतः । 


एक कर्ता चिदहमिह से कम कोपादयोथ्मी 

इत्यज्ञानां शमयदमितः कलेकमग्रवृत्तिम | 

ज्ञानज्यो ति। स्फुरति परमोदात्तमत्यंतधीरं 

साक्षात्कुंन जिरुपधिपथग्द्रव्य निर्भासि चिश्वम्‌ ॥४६॥ (मन्दाक्रान्ता) 


दोहा--कर्ताकर्मविभावकूं, सेटि ज्ञानमय द्ोय। 
कम नाशि शिवमे बसे, तिहें, नमूं मद्‌ खोय ॥ 


प्रथम टीकाकार कहते है कि अब जीव--अजीव द्वी एक कर्ताकर्मके वेषमें प्रवेश 
करते है? | जैसे दो पुरुष परस्पर कोई एक स्वॉग करके नृत्यके अखाड़ेमें प्रवेश करे, उसी- 
प्रकार जीव-अजीव दोनों एक कर्ता-कमका स्वॉग करके प्रवेश करते हैं | इसप्रकार यहाँ 
टीकाकार ने अलंकार किया है। 


अब पहले, उस स्वॉगको ज्ञान यथाथ जान लेता है, उस ज्ञानकी महिमाका काव्य 
कहते हैं:-- 


अथः- इस लोकमें मै चेतन्यस्वरूप आत्मा तो एक कर्ता हूँ, और यह क्रोधादिभाव 
मेरे कर्म हैं? ऐसी अज्ञानियोंके जो कर्ता कमकी प्रवृत्ति है उसे सब ओरसे शमन करती हुई 
( मिटाती हुई ) ज्ञानज्योति स्फुरायमान होती है, वह ज्ञान-ज्योति परम छदात्त है, अर्थात्‌ 
किसीके आधीन नहीं है, अत्यन्त धीर है, अर्थात्‌ किसी भी प्रकारसे आकुलतारूप नहीं है 
ओर परकी सहायताके बिला भिन्न भिन्न द्रव्योंकोी प्रकाशित करनेका उसका स्वभाव है, इसलिये 
चह समस्त लोकालोकको साक्षात्‌ करती है--प्रत्यक्ष जानती है । 
भावाथेः-ऐसा ज्ञानस्वरूप आत्मा परद्वव्य तथा परभावोंके कवृत्वरूप अज्ञानकों 
दूर करके स्वयं प्रगट प्रकाशमान होता हे । 


-“ समयसार «+- 


जाव ण वेदि विसेसंतरं तु आदासवाण दोहूपि । 
अण्णाणी तावदु सो कोहाइसु वह्दे जीवो ॥ ६९॥ 
कफोहाइछु वचद्धतस्स तस्स कम्पस्स संचओ होदी। 
जीवस्लेब॑ बंधो भणिदो खलु सब्वदरसीहिं | ७० ॥ 
यावन्न वेति विशेषातर त्वात्मास्रयोद्दयोरपि । 
अत्ञानी तावत्स क्रोधादिसु बतेते जीव: ॥ ६६ ॥ 
क्रोधादिपु वतमानस्थ तस्य कर्मणः सचयो भबति। 
जीवस्येब बधो भणितः खलु सर्वदर्शिमिः || ७० || 
यथायमात्मा तादात्म्यसिद्धसंबंधयोरात्मज्ञानयोरविशेषादभेदमपश्यन्नविशेक- 


अगर जबतक यद्द जीच आसवके ओर आत्माके विशेषको ( अन्तरको ) नही जाने तब 


तक चह््‌ अज्ञानी रहता हुआ, आसबोंसे स्वय लीन होता हुआ कर्मोक्ना बंध करता है; यह 
गाथा द्वारा कद्दते हैँ:-- 


गाथा ६९--७० 

अन्वयार्थ:--[ जीचः ] जीव [ यावत्‌ ] जबतक [ आत्मासत्रवयो; 
द्वमो! अपि तु ] आत्मा और आखबर-इन दोनोके [ विशेषान्तरं ] अन्तर ओर 
मेदको [ न वेत्ति ] नहीं जानता [ लावचत्‌ ] तबतक [ सः |] वह [ अज्ञानी ] 
झत्ानी रहता हुआ [ ऋोोधादिषु ] क्रोधादिक आखबोमें [ चतते ] प्रवतता है, 
[ क्रोघादिषु ] क्रोधादिकर्मे [ चर्तेमानस्थ तस्थ ] प्रवतमान उसके [ कर्मणः ] 
वर्मका [ संचयः ] सचय [ भचति ] होता है।[ खत | वास्तवमें [ एवं ] 
इसपकर [ जीवस्प ] जीवके [ बंधः ] कर्मोंका वध [ सर्वदर्शिसिः ]सर्वज्ञ देवोंने 
[ भणितः ] कहा है । 

टीकाः-जैसे यह आत्मा, जिनके तादात्म्य-सिद्ध संबंध है, ऐसे आत्मा ओर छ्वानमें 


रे आत्म आशथवका जहाँ तक, भेद जीव्र जाने नहीं । 
क्रोधादिमें स्थिति होय है, अतानि ऐसे जीवकी ॥ ६९ ॥ 
जीव बतेता षधादिमें, तब करम संचय होय है । 
सर्व॑तने निश्चय कहा, यों बंध होता जीवके ॥ ७० ॥ 


-- कर्ता कर्स अधिकार -- १२७ 


मात्मतया ज्ञाने वर्तेते तश्र कत्तमानथ ज्ञानक्रियाया; स्वभावभूतत्वेनाप्रतिपिडत्वाजञानाति 
तथा संयोगसिद्धर्सब॑धयोरप्यात्मक्रोघाद्याखवयो! स्वयमज्ञानेन विशेषमजानन्‌ 
यावदमेद न पश्यति तावदशंकमात्मतया क्रोधादौ बत्तते । तत्र वत्तमानश्र क्रोधादि- 
क्रियाणां परभावभूवतत्वाञ्मतिपिद्धस्वेषि स्वभावभूतत्वाध्यासात्कृष्यति रज्यते मुश्॒ति 
चेति | तदत्र योयमात्मा स्वयमज्ञानमवने ज्ञानभवनमात्रसहजोदासीनावस्थात्यागेन 
व्याप्रियमाणः प्रतिधाति स कर्ता । यत्त ज्ञानमबनव्याग्रियमाणत्वेस्यो मिन्न॑ क्रिय- 


विशेष ( अन्तर, भिन्न लक्षण ) न होनेसे उनके भेदक्ो (प्रथक्त्व को )न देखता हुआ 
निःशंकतया ज्ञानमें आत्मपनेसे प्रबतता है, और वहाँ ( ज्ञानमें आत्मपनेसे प्रवर्तेता हुआ 
वह, ज्ञानक्रियाका स्वभावभूत होनेसे निपेध नहीं किया गया हे, इसलिये जानता है-जानने- 
रूपमें परिणमिस होता है, इसीप्रकार जन्॒तक यह आत्मा, जिन्हें सयोगसिद्ध संबंध है ऐसे 
आत्मा ओर क्रोधादि आसूवोमे भी अपने अज्ञानभावसे विशेष न जानता हुआ उनके भेदको 
नहीं देखता तब्नतक निःशंकतया क्रोघादिमे अपनेपनेसे प्रवर्तंता है, और वहाँ ( क्रोधादिमें 
अपलेपनसे ) प्रवतेता हुआ बह, यद्यपि क्रोधादि क्रियाका परभावभूत दोनेसे निषेध किया 
गया है तथापि उस स्वभावभूत द्वोनेक्ा उसे अध्यास होनेसे क्रोधरूप परिशमित होता है, 
रागरूप परिणमित होता है, मोहरूप परिणमित द्वोता है। अब यहाँ जो यह आत्मा अपने 
अन्ञानभावसे, ज्ञानभवन मात्र सहज उदासीन ( ज्ञाता दृष्टा मात्र ) अवस्थाका त्याग करके 
अध्ानभवनव्यापारख्प शर्थात्‌ क्रोधादिव्यापाररूप प्रवर्तेमान होता हुआ प्रतिभाधित 
दोता है बहू कर्ता है; और ज्लञानसवनव्यापाररूप प्रवृत्तिस भिन्न, जो क्रियमाण रूपसे 
पंतरगमें उत्पन्न होने पर प्रतिभासित होते हैं ऐसे क्रोधादिक वे ( उस कर्ताके ) कम हैं। इस- 
प्रकार अनादिकालीन अ्रन्लानसे होनेवाली यह ( आत्माही ) कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति है । 
इसप्रकार अपने अज्ञानके कारण कर्ताकृर्मभावसे क्रोधादिसें प्रवतमान इस अआत्माक्रे, 
फोधादिको भ्रवृत्तिरप परिणामको निमित्तमात्र करके स्वयं अपने भावसे दी परिणमित होता 
टुआ पोद्लिक कस इकट्ठा होता है | इसप्रकरार जीव और पुद्ठलका, परस्पर अवगाद्ू जिसका 
लक्षण हैं ऐसा सम्बन्धरूप बंध सिद्ध होता है। अनेकात्मक होने पर भी ( अनादि ) एक 
प्रवाहपना होनेसे जिसमेसे इतरेवराश्रय दोष दूर द्वो गया है, ऐसा वह बंध, कर्ताकर्मकी 
भवत्तिका निमित्त जो अजल्लान उसका निमित्त है । 

भावाधे:-यदह आत्मा, जेसे अपने ज्ञानस्वभावरूप परिणशमित होता है, उसीप्रकार 
जपतक क्रोघादिरूप भी परिणमित होता है, शानमें और क्रोधादिये सेद नहीं जानता तबतक 





पे 


१ भपनज्हाना पष्ट, परिणमनों बह; परिणमन | २ क्रियामाणरुपसे-क्रिया जाता यह-उससपसे | 


श्र -- समयसार -++ 


माणत्वेनांतरुत्सवमान प्रतिमाति क्रोधादि तत्कम । एयमियमनादिरज्ञानजा कत्े 
कपग्रवृत्ति: | एयप्रस्थात्मन) स्वयमज्ञानात्कतंकममावेन क्रोधादिपु वत्तमानस्य तमेव 
क्रोधादिववत्तिस्प॑ परिणाम निर्मिच्तमात्रीकृत्य स्वथमेवषरिणप्मानं पोद्रलिक कर्म 
संचयप्नपयाति । एवं जीवपुद्ठलयो। परस्परावगाहलक्षुणसंबंधात्मा वंधः सिदृध्येत्‌ । 
से चानेकात्मकैकसंतानत्वेन निरस्तेतरेतराभ्रयदीप: कतेकमंग्रवृत्तिनिमित्तस्याज्ञानस्य 
निमित्त ॥| ६९ || ७० ॥ 


कदास्याः कतकर्मग्रवृत्तेनिवृत्तिरिति चेत-- 
जहमा इमेण जीवेण अप्पणो आमसवाण य तहेव। 
णादं होदि विसेसंततरं तु तइया ण बंधों से ॥ ७१ ॥ हे 
यदानेन जीवेनात्मनः आख़वाणा च तथेव । थ 
ज्ञात भवति विशेषातर तु तठा न बंधस्तस्थ ॥ ७१ ॥ 


उप्तके कर्माकमक्ी प्रवृत्ति है; क्रोधादिरप परिणमित होता हुआ वह स्वयं कर्ता है और 
क्रोधादि उसका कर्म है। ओर अनादि अज्ञानसे तो कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति है, कर्ताकमकी 
प्रवृत्तिसे बंध है झोर उस बघधके निमित्तसे अज्ञान है; इसप्रकार अनादि संतान ( प्रवाह ) 
है, इसलिये उसमें इतरेतराश्रय दोप भी नहीं आता | 

इसप्रकार जबतक आत्मा क्रोधादि कमका कर्ता द्वोकर परिणमित द्वोता है. तबतक 
कर्ताकम की प्रवृत्ति है और तबतक कर्मका बंध होता है। ६९-७० । 

झअग, प्रश्न करता है कि इस कर्ताकसकी प्रवृत्तिका अभाव कब होता है? इसका उत्तर 
कहते हैः. 

गाथा ७१ 

अन्वयार्थ:--[ घखदा ) जब [| अनेन जीवेन ]) यह जीव 
[ आत्मनः ]) झाताका [ तथव च ] और [ आस्रवाणां ] शआ्राव्षत्रोंका 
[ विद्येपांतर ] अन्तर ओर मेद [ ज्ञात भवति ] जानता है [ तदा तु ] तब 
[ तस्प ) उसे [ बंघः ने ] बच नहीं होता । 





ये जीव ज्यों ही आश्रवोंका, त्यों हि अपने आत्मका । 
जाने विशेषांतर तब हि, बंधन नहीं उसको कहाँ ॥ ७१ ॥ 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- १५९ 


इह किल स्वभाषमात्र वस्तु, स्वस्थ भवन तु स्वभाव! तेन ज्ञानस्थ भवन 
खल्वात्मा | षादेमवर्न क्रोधादि! । अथ ज्ञानस्य यद्भवन तन्न क्रोधादेरपि भवन 
यतो यथा ज्ञानमवने ज्ञानं भवद्धिभाव्यते न तथा क्रोधादिरपि । यच्तु क्रोधादेभवर्न 
तन्न ज्ञानस्यापि सवन॑ यतो यथा क्रोधादिभवने क्रोधादयों सरबंतो विभाव्यंते न तथा 
ज्ञानमपि इत्यात्मनः क्रोधादीनां च न खस्वेकवस्तुत्व॑ हत्येवमात्मात्माखवयो विशेषदश- 
नेन यदा भेद जानाति तदास्यानादिरिप्यज्ञानजा करेकर्मग्रइत्तिनिंवत्तते तन्निवृत्तावज्ञान- 
निमित्त पुद्वलद्रव्यकमंबंधोषि निवत्तते। तथा सति ज्ञानमात्रादेव बंधनिरोधः 
सिद्ध्येत्‌ ॥ ७१ ॥ 

कर्थ ज्ञानमात्रादेव बंधनिरोध इति चेत्‌; 
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दीकाः-इस जगतमें वस्तु है वह ( अपने ) स्वभावमात्र ही है, ओर स्व? का 
भवन (होना ) वह स्व-भाव है( अपना जो होना-परिणमना सो स्वभाव है ); इसलिये 
निश्चयसे ज्ञानका होना-परिणमना सो आत्मा है,और क्रोधादिका होना-परिणमना सो 
क्रोधादि है। तथा ज्ञानका जो होना-परिणमना है सो क्रोधादिका भी द्दोना-परिणमना नहीं 
है, क्‍योंकि ज्ञानके होते (परिणमनेके) समय जैसे ज्ञान द्वोता हुआ मालूम पड़ता है उसीग्रकार 
क्रोधादिक भी होते हुए सालुम नहीं पढ़ते; और क्रोधादिका जो होना-परिणमना वह ज्ञानका 
भी होना-परिणमना नहीं है, क्योकि क्रोधादिके द्ोनेके ( परिणमनेके ) समय जैसे क्रोधादिक 
होते हुए मालूम पढ़ते हैं वैसे ज्ञान भी होता हुआ मालूम नहीं पड़ता । इसप्रकार क्रोधादिके 
ओर आत्माके निश्चयसे एक वस्तुत्व नहीं है। इसप्रकार आत्मा और आसवॉका विशेष 
( अन्तर ) देखनेसे जब यह आत्मा उनका भेद ( मिन्नता ) जानता है तब इस आत्माके 
अनादि होने पर भी अज्ञानसे उत्पन्न हुई ऐसी ( परमे ) कर्ता कमकी प्रवृत्ति निवृत्त होती है; 
उसकी निधृत्ति होने पर अज्लानके निमित्तसे होता हुवा पौद्नलिक द्रव्यकरमंका बंध सी निषृत्त 
होता है । ऐसा होने पर, झञानमान्रसे ही बंधका निरोध सिद्ध होता है । 

भावाथेः--क्रोधादिक और ज्ञान भिन्न २ इस्तुएं हैं। न तो ज्ञानमे क्रोधादि है और 
नक्रीघादिसे ज्ञान है, ऐसा उनका भेदज्ञान हो तव उनका एक्त्वरूपका अश्लान नाश होता 
हे,-और अज्ञानके नाश हो जानेसे कर्मका बन्‍्ध भी नहीं होता। इसप्रकार झञानसे ही 
बन्धका निरोध होता है | ७१। 








झव, पूछता हूँ कि झानसात्रसे ही वधका निरोध कैपे होता है ? इसफा उत्तर 
कहते हैं;--- 
श्छ 


१३६० “+ समयसार -- 


णादृूण आसवाणं-अखरुचित्तं च विवरीयभाव च | 
दुक्खस्स कारण ति थे तदो णिर्यात्त कुणदि जीवों ॥७श॥। 
नाता आख्रवाणामशुचित्व च विपरीतभात्र च | 
दःखस्य कारणानीति च ततो निदृत्ति करोति जीव: | ७२ ॥ 


जले जंबालवत्कलुपत्वेनो पलम्यप्तानत्वादशुचय! खस्वाद्ववा! भगवानात्मा तु 
नित्यमेवातिनिमलवबिन्मात्रत्वेनो पलंमकत्वादत्यंतं शुचिरेव । जडस्वभावत्वे सति पर- 
चेत्यत्वादन्यस्वभावा; खत्वास्रवा। भगवानात्मा तु नित्यमेव विज्ञानघनस्वभावत्वे 
सति स्वयं चेतकत्वादनन्यस्वभाव एवं । आकुलत्वोत्पादकत्वाद्‌ दुःखस्थ कारणानि 
खल्वास्रवा। भगवानात्मा तु नित्यमेत्रानाकुलत्वस्थभावेनाकायकारणत्वाद दुःखस्या- 


गाथा ७२ 
अन्चयार्थ;--] आख्रवाणां च |] आत्नत्रोंकी | अशुचित्व॑] अशुचिता 
[च ] और [ विपरीतभाव ] विपरीतता [च] तथा [ दुःखस्य कारणानि 
इति ] वे दु.खके कारण है ऐसा [ ज्ञात्वा ] जानकर [ जीचः ] जीव [ ततः 
निवृत्ति ] उससे निदृत्ति [ करोति ] करता है। 
टीकाः--जलमे सेवाल ( काई ) है सो मल या मैल है, उस सेवालफी भाँति आखब 
मछरूप या मैलरूप अनुभवमें आते हैं इसलिये वे अशुचि हैं--अपवित्र हैं, और भगवान्‌ 
आत्मा तो सदा ही अतिनिमल चेतन्यमातन्रस्वमावरूप अनुभवमें आता है इसलिये अत्यन्त 
शुति द-पविन्न है-उज्ज्वल है | आख्रवोके जड़स्वभावत्व द्दोनेसे वे दूसरेफे द्वारा जानने योग्य 
हैं, (--क्योकि जो जड़ हो वह अपनेको तथा परको नहीं जानता, उसे दूसरा ही जानता है--) 
इसलिये वे चेतन्यसे अन्य स्वभाववाले हैं; और भगवान्‌ आत्मा तो, अपनेको-सदा विज्ञान- 
घनस्वभावपना होनेसे स्वय द्वी चेतक ( -ज्लाता ) है (-स्वको और परको जानता दै-), इसलिये 
वह चैतन्यसे अनन्य स्वभमाववाला है। आखस््रव आकुलताफे उत्पन्न करनेव'ले हैँ इसजनिये 
दु-खके कारण हैं; भौर भगवान आत्मा तो, सदा ही निराकुलता-स्वभावके कारण किसीका 
फार्य तथा किसीका कारण न होनेसे दु.खका अकारण ( कारण नहीं ) है। इसप्रकार विशेष 
: अन्तर ' को देखकर जब यह आत्मा, आत्मा ओर शआश्रवोंके भेदकों ज्ञानता है एसी समय 


अशुविपना विपरीतता, ये आश्रवीका जानके | 
अरु दुःखकारण जानके, इनसे निवर्तन जीव करे ॥ ७२ ॥ 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- १३१ 


कारणमेव । इत्येव॑ विशेषदशनेन यदैवायमात्माखवयोभेंद जानाति तदैव क्रोधादिभ्य 
आखसवेस्यो निवत्तते । तेम्योड्निवत्तमानस्थ पारमाथिकतद्भेदज्ञानासिद्ं)। ततः 
क्रोधाद्यासवनिवृत्यविनाभाविनो ज्ञानमात्रादेवाज्ञानजस्थ पौहलिकस्य कमेणी बंध- 
निरोधः सिद्धयेत्‌ । कि च यदिदमात्माखवयोभंदज्ञानं तत्किमज्ञान कि वा ज्ञान ! 
यद्यब्ञानं तदा तदभेदज्ञानान्न तस्य विशेषः । ज्ञानं चेत्‌ किमासवेषु प्रवृत्त किंवासवेभ्यो 
निवृत्त | आखवेपु प्रवृत्त वेत्ततापि तदभेदज्ञानान्न तस्य विशेष। । आख़वेस्यों निद्वत्तं 
चेत्तदिं कर्थ न ज्ञानादेव बंधनिरोधः इति निरस्तोञ्ज्ञानांशः क्रियानय। | यक्षात्मास्र- 








क्रोधादि आख्रवोंसे निवत्त द्ोता है, क्योकि उनसे जो नि्वृत्त नहीं है उसे आत्मा और आस- 
वोके पारमार्थिक ( यथाथ ) भेदज्ञानकी सिद्धि ही नहीं हुईं। इसलिये क्रोधादिक आसबोंसे 
निवृत्तिके साथ जो अविनाभावी है ऐसे ज्ञानमात्रसे दी, अज्ञानजन्य पौद्नलिक क्मके बन्धका 
निरोध होता है। 


ओर, जो यह आत्मा ओर आसवोका भेदज्ञान है सो अज्ञान है या ज्ञान? यदि 
अशान है तो आत्मा और आख्रवोंके अभेदज्ञानसे उसकी कोई विशेषता नहीं हुईं | और 
यदि ज्ञान है गे वह आखवोंमें प्रदत्त है या उनसे निवत्त ? यदि आस्त्रवोंमें प्रवृत्त होता है. तो 
भी शात्मा और आखवोके अभेदज्ञानसे उसकी कोई विशेषता नहीं हुई | और यदि आखबोंसे 
निवृत्त है तो ज्ञानसे ही बंधका निरोध सिद्ध हुआ क्‍यों न कहलायेगा ? (सिद्ध हुआ दी कहला- 
येगा) ऐसा सिद्ध दोनेसे अज्ञानका अंश ऐसे क्रियानयका खण्डन हुआ। और यदि श आत्मा 
झोर आसवोंका भेदज्ञान आसवोसे निवृत्त न हो तो वह ज्ञान दी नहीं है, ऐसा सिद्ध होनेसे 
ह्ानके अंश ऐसे ( एकांत ) ज्ञाननयका भी खण्डन हुआ | 


भावाथः-आसव अशुचि है, जड़ है, दुःखके कारण हैं, और आत्मा पत्ित्र है, 
हाता दे सुखस्वरूप है। इसप्रकार लक्षणभेदसे दोनोको भिन्न जानकर आसवोसे भात्मा 
निवृत्त होता है, ओर उसे कसका बंध नहीं होता | आत्मा और आसवोंका भेद जाननेपर 
भी यदि आत्मा आसवोंसे निनृत्त न हो तो वह ज्ञान दो नहीं, किन्तु अज्ञान दी है। यहाँ कोई 
प्रभ करे कि -अविरत सम्यक्हृष्टिको मिथ्यात्व और अनन्तानुवंधी प्रकृत्ियोका तो आखब 
नहीं होता किन्तु अन्य प्रकृतियोंका तो आस द्ोकर बंध होता है; इसलिये उसे ज्ञानी कहना 
या भज्ञानी ? उसका समाधान:ः--सम्यस्दृष्टि जीव ज्ञानी हो है, क्योकि वह अभिप्रायपू्वेक 
के आसवोसे निवृत्त हुआ है | उसे प्रकृतियोंका जो आ्रासव तथा चंघ द्योता है वह अभिप्राय 
पृथक नहीं है। सम्यस्दृष्टि होनेके बाद परद्रव्यके स्वामित्वका अभाव है, इसलिये जबतक 
उसके चारित्रमोहका उदय है तबतक उसके उद्यानुसार जो आसव-बंध होता है, उसका 








१३२ -- समयसार -- 


वयोमेंदज्ञानमपि नासवेम्यों निशृत्त सवति तज्ज्ञानसेव न भवतीति ज्ञानांशो ज्ञानन- 
योपि निरस्त: 

परपरिणतिमुज्कत्‌ खंडयद्भेदवादा- 

निदम्ुदितिमखर्ड ज्ञानमुच्च॑डमुच्चे। । 

नलु कथमवकाश! कतेकमंप्रवृत्त- 

रिह भवति कथं वा पोहलः कर्मबंध। ॥४७)। ( मालिनी ) 








रवामित्व उसको नहीं है | अभिप्रायमे तो वह आसव-बधसे सवथा निवृत्त ही होना चाहता 
है, इसलिये वह ज्ञानी ही है । 

जो यह कहा है कि ज्ञानीको बंध नहीं होता, उसका कारण इसप्रकार हैः--मिथ्यात्व 
लंचबधी बन्ध जो कि अनन्त ससारका कारण है, चही यहाँ प्रधानतया विवज्षित है। अविरति 
आदिसे जो बन्ध होता हे वह अल्पस्थिति-अनुभागवाल्ञा है, दीघसंसारका कारण नहीं है; 
इसलिये वह प्रधान नहीं माना गया | अथवा तो ऐसा कारण है कि-ज्ञान बंधका कारण नहीं 
है । जबतक ज्ञानमे मिथ्यात्वका उदय था तबतक वह अज्नान कहलाता था और भिथ्यास्वके 
जानेके बाद अज्ञान नहीं किन्तु ज्ञान दी है | उसमे जो कुछ चारित्रमोह सम्बन्धी विकार है 
उसका स्वामी ज्ञानी नहीं है, इसकिये ज्ञानीके बन्ध नहीं है; क्योंकि विकार जो कि बन्धरूुप 
है और बन्धका कारण है, वद्द्‌ तो बन्चकी पंक्तिमे है, क्षानकी पक्तिमे नहीं। इस अथका 
समर्थनरूप कथन आगे गाधाओमें आयेगा । 

यहा कल्लशरूप काव्य कहते हैं:-- 

अध्थे--पर परिणतिको छोड़ता हुआ, भद॒के कथनोको तोढ़ता हुआ, यह अखंड और 
अत्यन्त प्रचण्डक्षान प्रत्यक्ष उदयको प्राप्त हुआ है। अहो ! ऐसे ज्ञानमे ( परद्रव्यके ) कर्ताकम की 
प्रवृत्तिका अवकाश कैसे हो सकता है ? तथा पौदट्टलिक कर्मचन्ध भी कैसे हो सकता है ? 
( फदापि नहीं हो सकता । ) 

( लेयेके निमित्तसे तथा क्षयोपशमके विशेपसे ज्ञानमे जो अनेक खण्डरूप आकार 
प्रतिभासित होते थे उनसे ग्हित ज्ञानमात्र आकार अब अनुभवमे आया इसलिये ज्ञानको 
अस्ंड' विशेषण दिया हैं। मतित्ञानादि जो अनेक भेद कहे जाते थे उन्हें दूर करता हुआ 
उदयको प्राप्त हुआ है इसलिये 'भेदके क्थनोंकों तोड़ता हुआ ऐसा कहा है? | परके निमित्तसे 
रागादिख्प परिणमित दोता था, उस परिणतिकों छोडता हुआ उदयको प्राप्त हुआ है इसलिये 
'परपरिणतिकों छोड़ता हुआ? ऐसा फहा है। परके निमित्तसे रागादिरूप परिणमितत नहीं होता, 
बतबान है, इसलिये अत्यस्त-प्रचंढ!ः कहा है । ) 


-- कर्ता कम अधिकार “- १३३ 
केन विधिनायमास्रवेभ्यो निवर्तेत इति चेत ,-- 


अहमिको खलु खुद्ो णिम्ममओ णाणदंसणसमण्गों । 
तह्मयि ठिओआ तचित्तो सब्बे एए खय्य णेमि ॥ ७३॥ 
अहमेकः खलु शुद्ध! निर्ममत: ज्ञानदशनसमग्रः । 
तस्मिन्‌ स्थितस्तच्ित्तः सर्वानितान्‌ क्षय नयामि || ७३ | 
अहमयमात्मा प्रत्यक्षमक्षुणणमनंतं विन्मात्र॑ ज्योतिरनाधनंतनित्योदितविज्ञा- 
नघनस्वभावभावत्वादेकः । सकलकारकचन्रप्रक्रियोत्तीण निर्मलालुभूतिमात्रत्वाच्छुड! | 
पूदलसवामिकस्य क्रोधादिभावपैश्चरूपस्य स्वस्थ स्वामित्वेन नित्यमेवापरिणमना- 


भावारथः- कर्मबंध तो अज्ञानसे हुई कर्ताकमकी अवृत्तिसे था । अब जब भेदभावको 
ओर परपरिणतिको दूर करके एकाकारज्ञान प्रगट हुआ तब भेद्रूप कारककी प्रवृत्ति मिट गई; 
तब फिर अब बंध किसलिये होगा ? अथौत्‌ नहीं होगा ॥ ७२॥ 


अब प्रश्न करता है कि यह आत्मा किस विधिसे आसवोंसे निवृत्त द्ोता है ? उसके 
उत्तररूप गाथा कहते हैं:-- 





गाथा ७२ 
ध्पन्वयार्थ/--ज्ञानी विचार करता है किः--[ खत्ढु | निश्चयसे [ अहं ] मै 
[ एकः ] एक हैं, [ शुद्ध | श॒द्ध हैँ, [ लिर्ममतः | ममतारहित हूँ, [ ज्ञानद्शन- 
समग्र! | ज्ञानदशनसे पूणे हूँ; [ तस्मिन स्थित! ] उस खमभावमें रहता हुश्रा, 
[ तबच्ित्तः ] उसमें ( -उस चैतन्य-अनुभवमे ) लीन होता हुआ ( मै ) [| एलान ] इन 
[ सवोन ] क्रोधादिक सर्व आखवोको [ क्षय ] क्षयको [ नयामि ] प्राप्त करता हूँ । 
टीकाः- मे यह प्रत्यक्ष, अखंड, अनंत, चिन्म|त्रज्योति आत्मा अनादि-अनंत, नित्य- 
उद्यरूप, विज्ञानघनरवभावभावत्वके कारण एक हूँ, ( कर्ता, कम, करण, सम्प्रदान, अपादान 
ओर अधिकरण स्वरूप ) सर्व कारकोंके समूहकी प्रक्रियासे पारको प्राप्त जो निर्मे अनुभूति, 
उस अलुभूतिमात्रपनेसे शुद्ध हूँ; पुद्नल द्रग्य जिसका स्वामी है ऐसे जो क्रोधादिभावोका विश्व- 
व्यापित्व उसके स्वामी पनेरूप स्वयं सदा ही नहीं परिणमता होनेसे ममतारहित हूँ, चिन्मान्न- 
व्योतिका ( आत्माका ), वस्तुस्वभावसे ही, सामान्य और विशेषसे परिपूर्णता होनेसे, मैं 


मैं एक शुद्ध ममत्व हीन रु, ज्ञान दशन पूण हूँ। 
इसमें रहूँ स्थित लीन इसमें, शीघ्र ये सब क्षय करूँ।॥ ७३ ॥ 


१३४ -- ससयसार “- 


न्रिमेमतः । चिन्मात्रस्य महसो चस्तुस्वमावत एवं सामान्यविशेषाभ्यां सकलत्वादू 
ज्ञानदशनसमग्र; । गगनादिवत्पारमा्िको वस्तुविशेषोस्मि तदहमधुनास्मिन्नेवात्मनि 
निखिलपरद्रव्यप्रवृत्तिनिवृत्या निशलमवत्तिष्ठमानः सकलपरद्रव्यनिमित्तकविशेषचेतन- 
चंचलकलोलनिरोधेनेममेव चेतयमान्रः स्वान्ञानेनात्मन्युत्सवमानानेतानू भाषानखि- 
लानेव क्षपयामीत्यात्मनि निश्चित्य चिरसंग्रहीतमुक्तपोतपात्रः समुद्रावत्त इव झमि- 
स्येवोद्यांतसमस्तविकर्पो5करिपतम चलितममलमात्मानमालंबमानी. विज्ञानघनभूतः 
खत्पयमा त्मासवेभ्यो निवत्तते ॥ ७३ ॥ 
- कर्थ ज्ञानासवनिवृत््यो! समकालत्वमिति चेत्‌ ;-- 
जीवणिबद्धा एए अधुव अणिन्चा तहा असरणा य। 
दुक्खा दुक्खफलात्ति थ णादूण णिवत्तए तेहि ॥ ७४ ॥ 





शञानद्शनसे परिपूण हूँ ( वस्तुस्वभाव सामान्य-विशेषरवरूप दे आत्मा भी वरतु होनेसे बढ 
सामान्य-विशेपस्वरूप है, अर्थात्‌ दशनज्ञानस्वरूप है| )--ऐसा मे आकाशादि द्रव्यकी भाँति 
पारमार्थिक वस्तु विशेष हूँ | इसलिये अब मै समस्त परद्रव्यप्रशृत्तिसे निवत्तिसे इसी आत्तास्व- 
भावमे निश्वल रहता हुआ, समस्त परद्रव्यके निमित्तसे विशेषकूप चेतनमें होती हुई चंचल 
फल्लोलोके निरोधसे इसको ही ( इस चेतन्यस्वरूपको द्वी ) अनुभवन करता हुआ, अपने 
अज्ञानसे आत्मामे उत्न्न द्वोते हुए जो यह क्रोधादिकभाव हैं उन सबका क्षय करता हूँ,--ऐसा 
निश्चय करके, जिसने बहुत समयसे पकड़े हुए जद्दाजको छोड़ दिया है, ऐसे समुद्रके भेंवरकी 
भाँति जिसने सब विकल्पोको शीघ्र ही वमन कर दिया है, ऐसे निविकल्प, 'अचलित, निर्मत्ष 
आत्माका अवलंबन करता हुआ, विज्ञानधन होता हुआ यद्द आत्मा आसवोसे निबृत्त होता है। 
भावाथे-- शुद्धनयसे ज्ञानीने आत्माका ऐसा निश्चय किया है, कि--'मैं एक हूँ, 
शुद्ध हैं, परद्रव्यके प्रति ममतारहित हूँ, ज्ञानद्शनसे पूर्ण वस्तु हूँ? । जब वह ज्ञानी आत्मा ऐसे 
अपने स्वरूपमे रहता हुआ उसीके अनुभवरूप हो तब क्रोधादिक आसव क्षयको प्राप्त दोते है । 
जैसे समुद्रके आवर््ते ( भेँवर ) ने बहुत समयसे जद्दाजको पकड़ ग्खा हो, और जब वह अआवर्तत 
शमन हो जाता है, तब्र वह्‌ उस जद्दाज़कों छोड़ देता है, इसीप्रकार आत्मा विकल्पोके आवर्च 
को शमन करता हुआ आसचोको छोड़ देता दे ॥ ७३ ॥ 
अच, प्रश्न करता है कि ज्ञान होनेका और आसवोकी निवृत्तिका समकाल (एककाक्ष) 
कपे है? उसके उत्तररूप गाथा कहते हैं.-- 


ये से जीव निवद्ध अश्रव शरणहीन अनित्य हैं| 
ये 5ःख दुखफ़ल जानके, इनसे निवतन जीव करे ॥ ७४ || 


-- कर्ता कम अधिकार -- १३४ 


जीवनिवद्धा एते अप्नुवा श्रनित्यास्तथा अशरणाश्र | 
दुःखानि दुःखफला इति च ज्ञात्वा निवतते तेम्य:ः || ७४ ॥ 


जतुपादपवद् ध्यधातकस्वभावत्वाजजीवनिबद्धाः खत्वास्रवा), न पुनरविरुद्धस्व- 
भावत्वाभावाज्ीव एवं । अपस्माररयवदद्भमानहीयमानत्वादघ्रवा। खस्वास्रवाः ध्रुव- 
थिन्मात्रो जीव एवं । शीतदाहज्वरावेशवत्‌ क्रमेणोज्ञ भमाणत्वादनित्या; खल्वास॒वाः, 
नित्यों विज्ञानधनस्थभावों जीव एवं | वीजनिर्मोक्रक्षणक्ती यमाणदारुणस्मरसंस्कारवत्‌ 
त्रातुमशक्यत्वादशर णा। खल्बाख़वा), सशरणः स्वयं गुप्तः सहजचिच्छक्तिजीब एवं । 
नित्यम्रेवाकुलस्वभावत्वाद्‌ दुःखानि खल्‍्वास्रवा।, अदुः्ख नित्यमेवानाकुलस्वभावों 
जीव एवं। आयत्यामाकुलत्वोत्पादकस्प पुष्डलपरिणामस्य हेतुत्वाद दु।खफलाः 
खत्बास्रवाः अदुःखफ़्ल। सकलस्यापि पुद्दलपरिणामस्याहेतुत्वाज्ीय एवं। इति 


अनबन जल ++ घन 





गाथा ७४ 

श्न्वयार्थ!--[ एते ] यह आसूब [ जीवनिबद्धाः ] जीवके साथ निबद्ध हैं, 
[ अध्वाः ] अधुष हैं, [ अनित्या; | अनित्य है, [तथा च ] तथा [अशर णाः:] 
अशरण हैं [ च ] ओर वे [| दुःखानि ] दुःखरूप है, [ दुःखफला; ] दुःख ही 
जिनका फल है ऐसे है,--] हति ज्ञात्वा ] ऐसा जानकर ज्ञानी [ तेभ्यः ] उनसे 

[ निवतेते ] निदृत्त होता है । 
टीका--इचक्ष ओर लाखकी भाँति वध्य घातकस्वभावपना होनेसे आसव जीचके 
साथ बँधे हुए है; किन्तु अविरुद्ध स्वभावत्वका अभाष होनेसे वे जीव ही नहीं हैं । ( ल्ाखके 
निमित्तसे पीपल शझादि बृक्तका नाश होता है। ज्ञाख घातक है ओर वृक्ष वध्य ( घात होने 
योग्य ) है। इसप्रकार लाख ओर वृत्तका स्वभाव एक दूसरेसे विरुद्ध है, इसलिये लाख वृत्तके 
साथ मात्र वँधी हुई ही है; लाख स्वयं वृत्त नहीं है। इसी प्रकार आसव घातक है श्लौर आत्मा 
वध्य है । इसप्रकार विरुद्धस्वभाव होनेसे आसूच स्वयं जीव नहीं है ।) आसूब मगीके वेगकी 
भाँति यद्ते-घटते होनेसे अप्रुत् हैं, चैतन्यमात्र जीव ही ध्रुव है। श्राखब शीत-दाहब्बरके 
आवेशकी भाँति अनुक्रमसे उत्पन्न होते हैं इसलिये अनित्य हैं; विज्ञानथन जिसका स्वभाव है. 
ऐसा जीव ही नित्व है । जैसे कामसेवनमे दीये छूट जाता है उसी क्षण दारण फामका 
संस्कार नष्ट हो जाता है, किसीसे नहीं रोका जा सकता, इसीग्रकार कर्मोदय छूट जाता है 
डसीछण भासत्रप भाशको प्राप्त हो जाता हैं, रोका नहीं जा सकता, इसलिये वे ( आख्मव ) 
भशरण हैं; स्वयंरत्तित सहुजचितृशफ़िरूप जीव दी शरण सहित है। झासव सदा शआावुल- 


१३६ -- समयसार -- 


विकर्पानंतरमेव शिधिलितकर्मविपाकी विधटितधनौघघटनो दिगाभोग इंच निरगंल 
प्रसरः सहजविज्ञभमाणवचिच्छक्तितया यथा यथा विज्ञानघधनस्वभावोी भवति तथा 
तथास्रवेभ्यो निवत्तते । यथा यथास्रवेम्यश्व निक्‍तते तथा तथा विज्ञानघनस्वभावों 
भवतोति । वावहिज्ञानपधनस्वभावों भवति यावत्सम्यगासवेभ्यो निवत्तते । तावदाख- 
वेम्यश्व निवत्तते यावत्सम्यग्विज्ञानधनस्वभावो भवती ति-शानासवनिवृत््यो! समकालत्व॑ । 


स्वभाववाले द्वोनेसे दुःखरूप हैं; सदा निराकुल स्वभाववाल्ा जीव ही अदुःखरूप अर्थात्‌ सुख- 
रूप है। आख्रत्र आगामीकाजमे आकुलताको उत्पन्न करनेवाले पुद्ल्‍ल्परिणामके हेतु होनेसे 
दुःखफत्रूप ( दुःख जिसका फल है ऐसे ) हैं; जीव ही समस्त पुद्कज्षपरिणामका श्रहेतु होनेसे 
अदुःखफक्त ( दुःखफलरूप नहीं ) है । ऐसा आखबोका और जीवका भेदक्षान होते ही 
( तत्काल ही ) जिसमे कर्मेबिपाक शिथिल हो गया है. ऐला वह आत्मा, जिससे बादल 
समूहकी रचना खंडित दो गई है ऐसी दिशाके विस्तारकी भाँति अमर्याद जिसका विस्तार है 
ऐसा, सद्दजरूपसे विकासको प्राप्त चितृशक्तिसे ज्यों ज्यो विज्ञानधनस्वभाव होता जाता है 
त्यों त्यों आखस्रबाँसे निवृत्त होता जाता है, और ब्यों ज्यों आखस्रवोसे निवृत्त होता जाता है त्यों 
त्थों विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है; उतना विज्ञानघनरव॒भाव होता है जितना सम्यकृप्रकारसे 
आस्रवोंसे निवृत्त होता है ओर उतना आसज्रवोसे निवृत्त होता है. जितना सम्यफृप्रकारसे विज्ञा- 
नघनस्वभावष द्ोता है। इस प्रकार क्लानको और आखवोंकी निश्ृत्तिको समकालपना है । 

भावाथः- भासतवोका और आत्माका जैसा ऊपर कहा है, तदसुसार भेद जानते दी, 
जिस जिस प्रकारसे जितने जितने अंशमें आत्मा विज्ञानघनरवभाव होता है उस उसप्रकारसे 
उतने उतने अंशम वह आसख्रवोंसे निवृत्त होता है। जब सम्पूर्ण विज्ञानघनस्वभाव होता है तब 
समस्त आख्रवोसे निषृत्त होता दे, इसप्रकार ज्ञानका औ- आखवनिवृत्तिका एक काल है | 

यह आसख्तवोको दूर दोनेका ओर सवर द्ोनेका वणन गुणस्थानोकी परिपाटीरूपसे 
तस्वाथसृत्रकी टीका आदि सिद्धांतोंमें है बहासे जानना | यहाँ तो सामान्य प्रकरण है इस- 
किये साम,न्‍्यतया कहा है | 

ग्रात्मा विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है!, इसका क्या अथ है ? उत्तर :-- 
धारसा विश्ञानचनस्वभाव होता जाता है अर्थात आत्मा विज्नानमें स्थित होता जाता है? 
ज्वतक सिथ्यात्व त्वतक ज्ञानको ( भले ही वह ज्ञायोपशमिक ज्ञान अधिक दो तो भी ) 
इाज्ञान कहा जाता है, और मिथ्यात्वके जानके चार उसे ( भल्ने ही वह क्षायोपशमिक ज्ञान 
अह्य हो तो भी ) विज्ञान कद्दा जाता है | व्यों व्यो वह ज्ञान अर्थात्‌ विज्ञान स्थिर-- घन होता 
ज्ञावा है त्वों त्यों आमवोकी निवृत्ति होती जानी है, और ज्यो ज्यों आख्वोकी निवृत्ति होती 
घावों है, स्‍्यो त्यों ज्ञान ( बिशान ) स्थिर--घन दोता जाता है, अर्थात्‌ आत्मा विशज्ञानघन-» 
छमाव होता जाता है । 


लिन 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- श्श्७ 


इत्येव॑ विस्वय्य संग्रति परद्रव्याश्निव्ृत्ति परां 

सं विज्ञानवनस्वभावमभयादास्तिष्तुवान! परम । 

प्रज्ञानोत्यितकतुंकर्मकलनात्‌ क्ेशान्िवृत्तः स्वयं 

ज्ञानीभृत इतश्रकास्ति जगतः साक्षी पुराणः पुमान्‌ ॥४८॥ (शादूलविक्रीड़ित) 
कथमात्मा ज्ञानीभूतो लक्ष्यत इति चेत्‌ ;-- 

कम्मस्स थे परिणाम णोकम्मस्स य तहेव परिणास ।: 

ण करेह एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥ ७५ ॥ 


सर ननीजनननततमन अन्‍जजनननन ->नरीम-नन+ सीजन निलननननमनिभननल जनम. ले नी नल अ नत+ अननअिनओज ननल+ ॥>+ 


अब, इसी अर्थका कलशरूप तथा आगेके कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-- ._ 

अथः--इसप्रकार पूनंकथित विघानसे अधुना ( तत्काल ) ही परद्रग्यसे सत्कृष्ट 
( स्व प्रकारसे ) निम्वत्ति करके, विज्ञानघसस्वभावरूप केवल अपनेपर निर्भयतासे आरूद 
होता हुआ, अर्थात्‌ अपना आश्रय करता हुआ ( अथवा अपनेको निःशंकतया आस्तिक्य- 
भावसे स्थिर करता हुआ ), अज्ञानसे उत्पन्न हुई कर्ताक्मेकी अ्रवृत्तिके अभ्याससे उत्पन्न 
क्लेशोसे निवृत्त हुआ, स्वयं ज्ञानस्वरूप होता हुआ जगतका साक्षी ( ज्ञातादृष्टा ), पुराणपुरुष 
( आत्मा ) श्रव यहाँ से प्रकाशमान होता है। ७४ । 

अब, पूछते हैं कि-- आत्मा ज्षानस्वरूप शर्थात्‌ ज्ञानी हो गया, यह कैसे पहिचाना 
जाता है ? उसका चिह् ( लक्षण ) कहिये | उसके उत्तररूप गाथा कहते है;-- 








नल + रथ नननीजनन«>ऊमनानम, 








गाथा ७५ 


अन्वयारथ!--[ थ! ] जो [ आत्मा ] आत्मा [ एन ] इस [| कमेणः 
परिणास च ] कर्मके परिणामको [ तथैव च ] तथा [| नोकमंणः परिणाम | 
नोकर्मके परिणामको [ न करोति ] नहीं करता, किन्तु [ जानाति ] जानता है [स३] 
वह [ ज्ञानी ] ज्ञानी [| भवति | है। 
टीकाः--निश्चय से मोह, राय द्वेप, सुख, दुःख आदिरूपसे अंतरंगमे उत्पन्न होता 
हुआ जो कमेका परिणाम, और स्पशे, रस, गन्ध, वर्ण, शब्द, बंध, संस्थान, स्थूलता, सूच्रमता 
आदिरूपसे बाहर उत्पन्न होता हुवा जो नोकसका परिणाम, वह सव ही पृठलपरिणाम हैं. । पर- 
साथसे, जैसे घड़ेके और मिट्टीके व्याप्यव्यापकभावका सद्भाव होनेसे कर्ताक्मंपना है, उसी 


जो करमंका परिणाम, अरु नोकमका परिणाम है। 
सो नहिं करे जो मात्र जाणे, वो हि आत्मा ज्ञानि है ॥७५॥ 


श्ष्र 


श१्श८ “- समयसार «“- 


कर्मण॒श्व॒ परिणाम नोकमणश्व तथैव परिणामम्‌। 
न करोत्येनमात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी | ७५ ॥ 


य; खलु मोहरागहपसुखदुःखादिरुपेणांतरुत्पवमानं कर्मणः परिणाम स्पर्श 
रसगं पवणेशब्दबं धसंस्थानस्थौर्य सौचम्यादिरूपेण बहिरुत्सवमानं नोकमंणः परिशास् 
च्‌ समस्तमपि परमार्थतः पुद्रलपरिणामपुद्ठलयोरेव घटमसत्तिकयोरिव व्याप्यव्यापक 
भावसड्भावात्पुद्वलद्वन्येण कर्त्रा स्वतंत्रव्यापकेन स्वयं व्याप्यमानस्वात्कमत्वेन क्रिय 
मां पुद्लपरिणामात्मनोधंटकुभकारयोरिव व्याप्यव्यापकभावाभावात्‌ कलेकर्म 
त्वासिद्धो न नाम करोत्यात्मा । कि तु परमार्थतः पुद्डलपरिणामज्ञानपुद्डलयोघेट 
कुभकारवहथाप्यव्यापकमावासावात्‌ कतंकमत्वासिद्धावात्मपरिणामात्मनोधंटसत्ति 


प्रकार पुद्रक्षपरिणामके ओर पुद्टलके व्याप्यग्यापकभावका सद्भाव दोनेसे कर्तोकमंपना है 
पुद्ठलद्रव्य स्वतंत्र व्यापक है इसलिये पुद्जलपरिणामका कर्ता है, और पुद्टलपरिणास उस व्याप' 
से स्वयं व्याप्त दोनेके कारण कर्म है। इसलिये पुद्नलद्रत्यके द्वारा कर्ता होकर कमरूपसे किय 
जानेबाज्ा जो समम्त कम-नोकमरूप पुद्टलपरिणाम है, उसे जो आत्मा, पुद्लपरिणामको भौ 
झात्माको घट और कुम्हारकी भाँति व्याप्यव्यापकभावके अभावके कारण कर्ताकमपने क 
असिद्ि दोनेसे, परमार्थसे करता नहीं है परन्तु ( मात्र ) पुद्नटलपरिणामके ज्लानको ( आत्माके 
कमरूपसे करता हुवा अपने आत्माको जानता है; वह आत्मा ( कर्मे-नोकमंसे ) भत्यन्त सित 
क्ानस्वरूप होता हुआ झ्ानी है। ( पुद्ृक्षपरिणामका ज्ञान आत्माका कम किसम्रकार है 
सो सममाते हैं:--) परमार्थसे पुद्रलपरिणामके ज्ञानकों और पुद्लको घट और कुम्हार व 
भाँति व्याप्यव्यापकभावका अभाव होनेसे कर्ता-कर्मपनेको असिद्धि है, ओर जैसे घढ़े भौ 
मिट्टी के व्याप्यव्यापकभाबका सद्भाव दोनेसे कर्ता-कमंपना है, उसीप्रकार आत्मपरिणाः 
और झात्माके व्याप्यव्यापकभावका सद्भाव होनेसे कर्ता-कर्मपना है। आत्मद्रव्य रचतं' 
व्यापक होनेसे भात्मपरिणामका श्रर्थात्‌ पुद्टलपरिणासके ज्ञानका कर्ता है, और पुद्रलपरिणाः 
का ज्ञान उस व्यापकसे स्वयं व्याप्य होनेसे कम है। ओर इस प्रकार ( ज्ञाता पुद्ल्परिणामक 
क्वान बरता है इसलिये ) ऐसा भी नहीं है कि पुद्डल परिणास छाताका व्याप्य है; क्‍यों 
पुद्क्ष और भात्मा के शयज्ञायक सम्बन्धका व्यवह्यारमात्र द्वोनेपर भी पुद्वलपरिणाम जिसक 
निमित्त है, ऐसा झ्ञान दी शाताका व्याप्य है । ( इसलिये वह ज्ञान ही ज्ञाताका कर्म है ) 

अब, इसी अर्थका समर्थक कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 

अर्थ:---व्याप्यव्यापकता तत्वरूपमें ही धोती है, अतत्स्वरूपमें नहीं द्वी होती 
ओर ध्याप्यव्यापफभावके संमंवके बिना कर्ताकर्मकी स्थिति कैसी ? अर्थात कर्ताऊर्म की स्थिति 


-- करतीं कर्म अधिकार -- १३१९ 


कयोरिव व्याप्यव्यापकावसड्भावादात्मद्रव्येण कर्त्रा स्वतंत्रव्यापकेन स्वयं व्याप्य- 
मानत्वात्यूद्वलपरिणामज्ञानं कर्मे्वेन कुवेन्तमात्मानं जानाति सोत्यंतविविक्तज्ञानी- 
भूतों ज्ञानी स्यात्‌ । न चैव॑ ज्ञातुः पुद्वलपरिणामो व्याप्यः पुद्लात्मनोशेयज्ञायक- 
संबंधव्यवहारमात्रे सत्यपि पुृद्दलपरिणामनिमित्तकस्य ज्ञानस्थेच ज्ञातुर्व्याप्यत्वात्‌ | 
व्याप्यव्यापकता तदात्मनि भवेनेबातदात्मन्यपि 
व्याप्यव्यापकमावसंभवसते का करलक्मस्थितिः । 
हत्युदमविवेकधस्मरमहोभारेण सिंदंस्तमो 
ज्ञानीमूय तदा स एप लसितः कतृत्वशून्यः पुमान्‌॥ ४९॥ (शादूलविक्रीड़ित) 
पुद्ठलकर्म जानतो जीवस्य सह पुद्दलेन कतृकर्मभावः कि भवति कि न भव- 
तीति चेत्‌ हल 
णवि परिणमदि ण गिहूदि उपज्जदि ण परदव्वपज्ञाए । 
णाणी जाण॑तो वि हु पुग्गलकम्म अणेयविह ॥ ७६ ॥ 
नहीं दी दोती । ऐसे प्रबल विवेकरूप ओर सबको आसीभूत करनेके स्वभाव वाले ज्ञानप्रकाशके 
भारसे अज्ञानांधकारको भेदता हुआ यह आत्मा ज्ञानस्वरूप दोकर, उस समय कतत्व रहित 
हुआ शोभित होता है। । 
भावा्थ;--जो सर्व अवस्थाओंमे व्याप्त होता है सो तो व्यापक है, और कोई एक 
अवस्थाविशेष वह ( उस व्यापकका ) व्याप्य है; इसप्रकार द्रव्य तो व्यापक है और पर्याय 
व्याप्य है । द्रव्य-पर्याय अभेद्रूप द्वी है। जो द्वव्यका आत्मा, स्वरूप अथवा सत्त्व है वही 
पर्यायका आत्मा, स्वरूप अथवा सवत्व है। ऐसा होनेसे द्रव्य पर्यायमें व्याप्त होता है और 
पर्याय द्रव्यके द्वारा व्याप्त हो जाती है। ऐसी व्याप्यग्यापकता ततवरूपमें ही ( अभिन्न सत्ता 
वाले पदाथमे ही ) होती है; अतत्वरूपमें ( जिनकी सत्तासत्त्व भिन्न भिन्न है ऐसे पदार्थोंमें ) 
नहीं ही होती । जहाँ व्याप्यव्यापकभाव होता है वहीं कर्ताकमंभाव होता है; उ्याप्यव्यापक- 
भाबके बिना फर्ताकमंसाव नहीं होता | जो ऐसा जानता है, वह पृद्नल और झआत्माके कर्ताकर्म- 
भाव नहीं है ऐसा जानता है। ऐसा जानने पर वह ज्ञानी होता है, कर्ताक्मभावसे रहित 
होता है, ओर ज्ञाताहष्टा-जगत्‌का साक्षीभूत-होता है ॥|७५॥ 
अब, यह प्रश्न करता है कि पुद्टलकमको जाननेवाले जीवके पुद्ललके साथ कर्ताकर्म- 
भाव है या नहीं ? उसका उत्तर कहते हैं:-- 
बहुभाँति पुदूगल कम सब, ज्ञानी पुरुष जाना करे | 
प्रद्रव्य पर्यायों न प्रणमें, नहीं ग्रहे नहिं ऊपजे ॥७६॥ 


१४० -- समयसार -- 


नापि परिशमति न गृह्नात्युलच्यते न प्रद्रव्यपर्याये | 

ज्ञानी जानन्नपि खलु पुदूगलकमनिकविधम्‌ || 9६॥' 
यतो य॑ प्राप्य॑ विकारय निवेत्ये च व्याप्यलच्षण पुद्ठलपरिणामं कर्म पुहल- 
द्रच्येण स्वयमंतव्यापके भूत्वादिमध्यांतेषु व्याप्य त॑ मृह्ता तथा परिणमता तथोत्पद्य- 
मानेन च क्रियमार्ण जानज्नपि हि ज्ञानी स्वयमंतव्यापको भूस्वा बहिःस्थस्य पर- 
द्रव्यस्य परिणाम सत्तिकाकलशपिवादिमध्यांतेषु व्याप्य न त॑ मृहाति न तथा परि- 








गाथा ७६ 


अन्वयाथ:--[ ज्ञानी ] ज्ञानी [अनेकविध] अनेक प्रकारके [पुदूगलकम] 
पुदूगलकर्मको [ जानन्‌ अपि ] जानता हुआ भी [ खरत्तु ] निश्चसे [परद्रच्घपथथि] 
परद्॒व्यकी पर्यायमें [ न अपि परिणसति ] परिणमित नहीं होता, [ न ग्रह्लातति ] 
उसे ग्रहण नहीं करता, [ न उत्पच्मति ] और उस-रूप उच्चन्न नहीं होता | 


टीका;--भ्राप्य, विकाय और निवत्य ऐसा, व्याप्यलक्षणवाला पुद्टलका परिणाम- 
स्वरूप कर्स ( कर्तोका काय ), उसमे पुद्ठलद्र॒त्य स्वयं अन्तर््यापक द्दोकर, आदि, मध्य भौर 
अन्त में व्याप्त होकर, उसे महण करता हुआ, उस-हूप परिणमन करता हुआ, और उसन-रूप 
उत्पन्न द्योता हुआ, उस पुद्टल परिणामको करता है। इस प्रकार पुद्ठल् द्रव्यसे किये जाने वाले 
पुद्रलपरिणामको ज्ञानी जानता हुआ भी, जैसे मिट्टी स्वयं घड़ेसे अन्तव्यापक होकर, आदि- 
मध्य-अंतममे व्याप्त होकर, घड़ेको ग्रहण करती है, घड़ेके रूपसे परिणमितत होती है और घड़ेके 
रूपमे उत्पन्न होती है उसीग्रकार ज्ञानी स्वयं बाह्यस्थित ( बाहर रहने वाले ) परद्रग्यके परि- 
णाममें अन्तर्व्यापक होकर, आदि-मध्य-अंतम व्याप्त होकर उसे ग्रहण नहीं करता, उस-रूप 
परिणमित नहीं होता और उस-रूप उत्पन्न नहीं होता । इसलिये, यद्यपि ज्ञानी पुद्नलकर्मको 
जानता है, तथापि प्राप्य, विकाये और निव्वेत्य ऐसा जो व्याप्यलक्षणवाला परद्रव्यपरिणाम- 
स्वरूप कर्म है, उसे न करने वाले ज्ञानी का पुद्ठल्कके साथ कर्ताकर्म माव नहीं है। 

भावार्थे:--जीव पृद्ठलक्मंको जानता है, तथापि उसे पुद्लके साथ कर्ताकमंपना 
नहीं है। 

सामान्यठया कर्ताका कम तीनप्रकारका कटा जाता है--निव॑त्ये, बिकाये, और 


प्राप्प । कर्ताके द्वारा, जो पहले न हो ऐसा नवीन कुछ उत्पन्न किया जाये सो कर्ताका 
निर्नत्येकरम दै। कर्ताके द्वारा, पदार्थमें विकार-परिवर्तन करके जो कुछ किया जाये बह 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- १४९ 


णशमति न तथोत्पथ्ते च | ततः प्राप्यं विकाय निवत्य च व्याप्यलक्ष्ण परद्रव्यपरि 
णाम॑ कर्माकुर्ाणस्प पुह्लकम जानतो पि ज्ञानिनः पुहलेन सह न कक भावः ॥७६॥ 
स्वपरिणाम॑ जानतो जीवस्य सह पृदलेन कलेकमंभावः कि भवति कि ने 
भवति इति चेत्‌!-- 
वि परिणमदि ण गिह्दि उप्पज्नदि ण परदव्वपज्ञाए। 
णाणी जाएंतो वि हु सगपरिणास अणेयविह ॥ ७७॥ 
नापि परिणमति न गृह्नृत्युत्पथ्यते न परद्वव्यपर्याये | 
ज्ञानी जानन्नपि खलु स्वकपरिणाममनेकविधस्‌ || ७७॥ 


कर्ताका विकार्यकर्म है । कर्ता, जो नया उत्पन्न नहीं करता तथा विकार करके भी नहीं करता, 
मान्न जिसे प्राप्त करता है वह कर्ताका प्राप्यकम है। 

जीव पुद्लकसमंको नवीन उत्पन्न नहीं कर सकता, क्योंकि चेतन जड़को कैसे उत्पन्न 
कर सकता है, इसलिये पुद्लकम जीवका निवत्यंकर्म नहीं है। जीव पुद्ललम विकार करके 
उसे पुठ्लकसरूप परिणसन नहीं करा सकता, क्योकि चेदन जड़को कैसे परिणमित कर 
सकता है ? इसलिये पुद्नलकम जीवका विकार्यक्र्म भी नहीं है। परमाथसे जीव पुद्नटलको 
प्रहण नहीं कर सकता क्योंकि अमूर्तिक पदार्थ मूतिककों कैसे अहण कर सकता है ? इसलिये 
पृद्नलकर्स जीवका प्राप्यकर्स भी नहीं है। इसप्रकार पुद्ननकर्म जीवका कम नहीं है, और 
जीव उसका कर्ता नहीं है। जीवका स्वभाव ज्ञावा है, इसलिये ज्ञानहूप परिणमन करता 
हुआ रवये पुद्ूलकसको जानता है; इसलिये पुद्लकमंको जाननेवाले ऐसे जीवका परके साथ 
कर्ताकरमंभाव कैसे हो सकता है ? नहीं ही हो सकता ॥७६॥ 

अब, प्रश्न करता है कि अपने परिशामको जाननेवाले ऐसे जीवका पुद्ढलके साथ 
कर्ताकमंभाव है यो नहीं ? उसका उत्तर कहते है;-- 


गाधा ७३७ 


अस्वयाथ:- ज्ञानी ] ज्ञानी [ अमेकविध ] अनेक प्रकारके [ स्वकृप- 
रिणास | अपने परिणामको [ ज़ानन्‌ अपि ] जानता हुआ भी [ खल ] निश्चयमे 
[ पर पपयाये ] परद्धग्यकी पर्यायमे [ न अपि परिणमति ] परिणमित नहीं होता 
_[न गृह्गाति] उसे प्रहष नहीं करता [न उत्पद्मते] और उस-रूप उच्चन्न नहीं होता। 


बहुभोति निजपरिणाम सब, ज्ञानी पुरुष जाना करे । 
पर द्रव्य पयायों न प्रणमें, नहिं ग्रहे नहिं ऊपजे ॥७७॥ 


श्ध्र “- सेमयेसार -- 


यतो य॑ प्राय विकाय निवत्य च व्याप्यलक्षणमात्मपरिणामं कर्म आत्मना 
स्वयमंतर्व्यापकेन भूलादिसध्यांतेपु व्याप्य त॑ गृहता तथा परिणमता तथोत्पद्ममानेन 
च क्रियमाणं जानन्नपि हि ज्ञानी स्वयमंतर्व्यापफों भूत्वा बहिःस्थस्य परद्रव्यस्थ 
परिणाम मृत्तिकाकलशमिवादिमध्यांतेषु व्याप्य न त॑ गृहाति न तथा परिणमत्ति 
न तथोत्पदते च्‌ । ततः प्राप्यं विकाय॑ निव्व॑त्य च व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं 
कर्माकुर्वाणस्य स्वपरिणामं जानतोपि ज्ञानिनः पुद्लेन सह न कतृकमंभावः ॥७७॥ 


पुद्टलकर्मफल जानतो जीवस्य सह पुहलेन कर्तृकमभाव। कि भवति कि न 
भवतीति चेत्‌ ।-- 


णवि परिणसदि ण गिहूदि, उप्पत्नदि ण परदव्वपज्ञाए । 
णाणी जाएंतो वि हु पु्गलकस्मफलमणत ॥ ७८ ॥ 


टीका;--पभ्राप्य, विकाये और निवत्य ऐसा व्याप्यलक्षणबाला आत्माका परिणाम 
स्वरूप जो कर्म ( कर्ताका काये ), उसमे आत्मा स्वयं अन्तर्व्यापक होकर, आदि; मध्य और 
अंतमे व्याप्त होकर उसे प्रहण करता हुआ उसन्झप परिणमन करता हुआ ओर उस-रूप 
उत्पन्न होता हुआ उस आत्मपरिणामको करता है। इसप्रकार आत्माके द्वारा किये जाने वाले 
आत्मपरिणामको ज्ञानी जानता हुआ भी, जैसे मिट्टी स्वयं घड़ेमें अन्तर््यापक द्ोकर आदि, 
मध्य भौर अंत से व्याप्त होकर घड़ेकी प्रहण करती है, घड़ेके रूपमे परिणमित द्वोती है, 
ओर घड़ेके रूपसे उत्पन्न होती है, उसीप्रकार ज्ञानी स्वयं बाह्मस्थित ऐसे परद्र॒व्यके परिणाममें 

अन्तव्यौपक होकर, आदि-मध्य-अन्तमें उ्याप्त होकर उसे ग्रहण नहीं करता, उस-रूप परिण- 

मित नहीं होता और उस-रूप उत्पन्न नहीं होता इसलिये यद्यपि ज्ञानी अपने परिणामको 
जानता है, तथापि प्राप्य, बिकाये और निवत्य ऐसा जो व्याप्यल्कक्षणवाला परद्रव्य परिणाम- 
स्वरूप कर्म है, उसे न करनेवाले ऐसे उस ज्ञानीका पुद्कक्कक साथ कर्तोकमंभाव नहीं है। 

भावार्थ;---जैसा ७६ वीं गाथामें कद्दा है तदनुसार यहाँभी जान लेना । वहाँ 
'पपुद्ल्बल्मको जानता हुआ ज्ञानी? ऐसा कहा था, उसके स्थानपर यहाँ “अपने परिणामको 
जानता हुआ ज्ञानी? ऐसा कहा है इतना अन्तर है ॥७०७॥ 

अब प्रश्न करता है कि पुद्कल्कमंके फल्षको जाननेवाले ऐसे जीबका पुद्रलके साथ 
कर्ताकूमभाव है या नहीं ? टसका उत्तर कहते हैं:-- 





पुद्गल कर्मका फल अनंता, ज्ञानि जन जाना करे | 
प्रद्रन्य पयारयों न प्रयमें, नहिं ग्रह नहिं ऊपजे ॥७८॥ 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- १४३ 


नापि परिणमति न गृह्नात्युत्पचते न परद्नव्यपर्याये । 
ज्ञनी जानन्नपि खललु पुदूगलकर्मफलमनंतम्‌ || ७८ ॥ 
यतो य॑ प्राप्यं बिकाय निर्वत्य च व्याष्यलक्षण सुखदुःखादिरूप पुदूगलकमफलं 

कर्म पुद्गलद्रव्येण स्वयमंतव्यापकेन भूत्वादिमध्यांतेषु व्याप्य तदूगृह्वता तथा परि- 
णमता तथोत्पद्यमानेन च क्रियमाणं जानन्नपि हि ज्ञानी स्वयमंतर्व्यापकों भृत्वा 
बहिःस्थस्य परद्रव्यस्य परिणाम मृत्तिकाकलशमिवादिमध्यतिषु व्याप्य न त॑ ग्रह्माति 
न तथा परिणमति न तथोत्पद्यते च। ततः प्राप्य विकाय निवेत्य च व्याप्यलक्षण 
परद्रव्यपरिणाम कर्माकुर्वाणस्थ सुखदुःखादिरुप पुदूगलकमफरल जानतोपि ज्ञानिनः 
पृदूगलेन सह न कलेकमंभावः ॥ ७८ ॥ 











गाधा ७८ 


अन्वयाथे)--न[ ज्ञानी ] ज्ञानी [ पुदुगलकर्मफल ] पुदूगलकर्मका फल 
[ अनंत ] जो कि अनन्त है, उसे [ जानन अपि | जानता हुआ भी [ खलु ] 
परमार्थसे [ परद्र्यपर्याथे ] परहव्यकी पर्यायरूप [ न अपि परिणसति ] परिण- 
मित नहीं होता, [ न गह्नाति ] उसे प्रहणा नहीं करता, [ न उत्पद्यते ] और उस- 
रूप उ्चन्न नही होता । 


टीका।/--प्राप्य, विकाय और निववेत्य ऐसा, व्याप्यलक्षणवाला सुखदुःखादिरूप 
पुन्तलकमफलस्वरूप जो कर्म ( कर्ताका कार्य ), उसमें पुद्ठलद्रव्य स्वयं अन्तर्व्यापक होकर, 
आदि, मध्य ओर अन्तमे व्याप्त होकर छसे ग्रहण करता हुआ, उस-रूप परिणमन करता 
हुआ ओर उस-रूप उत्पन्न होता हुआ, उस सुखदुःखादिरूप पृद्ल्तमंफलको करता है 
इसप्रकार पुद्टलद्रव्यके द्वारा किये जाने वाले सुखदु खादिरूप पुद्टल्कमफलको ज्ञानी 
जानता हुआ भी जैसे मिट्टी स्वयं घड़ेमे अन्तर्व्यापक होकर, आदि-सध्य-अन्तर्मे व्याप्त 
होकर घड़ेको ग्रहण करती है, घड़ेके रूपमें परिशणमित होती है, ओर घड़ेके रूपमें उत्पन्न 
होती है, उसी प्रकार ज्ञानी स्वयं बाह्मस्थित ( बाहर रदनेवाले ) ऐसे परद्रव्यके परिणाम्ें 
अन्तर्व्यापक होकर, आदि-सध्य-अन्तमे व्याप्त होकर उसे श्रहण नहीं करता, उस-रूप 
परिणसित नहीं होता और उस-हूप उत्पन्न नहीं होता, इसलिये यद्यपि ज्ञानी सुखदुःखा- 
दि्रिप पुद्लकर्मके फतल्नको जानता है, तथापि प्राप्य, घिकार्य और निवेत्य ऐसा जो 
व्याप्यक्ष्षणवाला परद्रव्यपरिणामस्वरूप कम है, उसे न करनेवाले ऐसे उस ज्ञानीका पृद्ठक्षके 
साथ कर्ताकमंभाव नहीं है । 


१४४४ “- समयसार -- 


लीवपरिणामं स्पपरिणाम स्वपरिणामफर्स चाजानतः पुदुगलद्रव्यस्य सह 
जीवेन कतेकमंमात्रः कि भवति कि न भवतीति चेत-- 


णु॒ त्रिपरिणमदि ण गिक्नदि उप्पज्नदि ण परदव्वपत्ञाए । 

पुर्ग लद॒व्य पि तहा परिणसह स्हि भसावेहि ॥ ७९॥ 
नापि परिण्ति न गृहात्युत्यते न परद्वव्यपर्याये । 
पुदूगलद्गव्यमपि तथा परिणमति खकैभावे : ॥ ७६ ॥ 


यतो जीवपरिणाम स्वपरिणा्ं स्वपरिणामफरल चाप्यजानन पुद्गलद्गव्यं 
स्वयमंतर्व्यापर्क भूस्वा परद्रव्यस्य परिणाम मत्तिकाकलशमिवादिमध्यांतेषु व्याप्य 
न त॑ गृहाति न तथा परिणमति न तथोत्पद्यते च । कि तु प्राप्य विकाये निवेत्य 
च व्याप्यलक्षणं स्वभाव कर्म स्वयमंतर्व्यापक भूत्वादिमध्यांतेषु व्याप्य तमेव गृहाति 


भावार्थ! - जैसा कि ७६ चीं गाथामें कद्दा गया था, तदलुसार यहाँ भी जान लेना । 
वहाँ पुद्ुलकमंको जानननेवाला ज्ञानी? कहा था, और यहाँ उसके बदलेमें 'पुद्ल्कर्मके फलको 
जाननेवाला ज्ञानी” ऐसा कहा है,--इतना विशेष है ॥ ७८ ॥ 
अब प्रश्न करता है कि जीवके परिणामको, अपने परिणामकों और अपने परिणा- 
मके फलको नहीं जाननेवाले ऐसे पुद्नलद्रव्यका जीवके साथ कर्ताकर्मभाव है या नहीं ? 
इसका उत्तर कहते हैं:-- 
गाथा ७९ 


अन्वयारथ/-न[ तथा ] इसप्रकार [ पुद्नलद्रव्य ध्प्र्पि ] पुदूगलद्॒व्य भी 
[ परद्रव्यपथथि ] परद्न्यके पर्यायरूप [ न अपि परिणमति ] परिणमित नहीं 
होता, [न गह्माति ] उसे ग्रहण नहीं करता, [ नउत्पयते ] ओर उस-रूप उत्पन्न 
नहीं होता, क्योंकि वह [ स्वकेः भावें। ] अपने ही भावोसे ( भावरूपसे ) [ परि- 
णमति ] परिणमन करता हैं । 

टीका/-जैसे मिट्टी स्वयं घड़ेमे अन्तर््योापक होकर, आदि-सध्य-अन्तमे व्याप्त होकर 
घढ़ेको प्रहण करती है, घड़े-रूप परिणमित दोती है शोर घढ़े-रूप उत्पन्न होती है, उसीप्रकार 
जीवके परिणामको, अपने परिणामकी ओर अपने परिणामके फलको न जानता हुआ ऐसा 


इस भाँति पुद्रगल द्रव्य भी, निज भावसे ही परिणमे । 
परद्रव्य पयायों न प्रणमें, नहिं ग्रहे नहिं ऊपजे ॥७९॥ 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- १४५ 


तथैव परिणमति तथैवोत्पयते च ।ततः ग्राप्य विकाय निवत्यं च व्याप्पलच्षण 
परद्रव्यपरिणाम कर्माकुर्वाणस्य जीवपरिणाम स्वपरिणाम स्वपरिणामफरल चाजानतः 
पुदलद्॒व्यस्य जीवेन सह न कर्तंकर्मभावः । 

ज्ञानी जानन्नपीमां स्वप्रपरिणति पुद्लश्राप्यजानन्‌ 

व्याप्तृव्याप्यत्वमंतः कलयितुमसहो नित्यमत्यंतमेदात्‌ । 

अज्ञानात्कतेकर्ममूममतिरनयोर्भाति तावन्न यावत्‌ 

विज्ञानाचिथ्कास्ति क्रचवददय भेदपुत्पाय सद्य। ।|१०॥ खम्धरा ॥ 
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पुद्ल्लद्रव्य स्वयं परद्रव्य के परिणाममें अन्तर्व्यापक होकर, आदि, मध्य और अन्तमें व्याप्त 
होकर उसे ग्रहण नहीं करता, उस-रूप परिणमित नहीं होता, और उस रूप उत्पन्न नहीं द्ोता, 
परन्तु प्राप्य, विकाये और निबंत्य ऐसे जो व्याप्यलक्षणवाले अपने स्वभावरूप कम ( कर्ताके 
कार्य ) में ( वह पुठ्लद्र्य ) रचय॑ अन्तर्व्यापक होकर आदि-मध्य-अन्तमें व्याप्त होकर उसीकों 
प्रहण करता है, उसी-हूप परिशमित होता है, ओर उसी-रूप उत्पन्न होता है इसलिये जीवके 
परिणामको, अपने परिणामको ओर अपने परिणामके फलको न जानता हुआ ऐसा पुद्टक्षद्रव्य 
प्राप्य, विकाये और निर्बत्यं ऐसा जो व्याप्यलक्षणवाला परद्रव्यपरिणामस्वरूप कर्म है उसे 
. नहीं करता द्वोने से उस पुद्टल्द्॒व्यका जीवके साथ कर्ताकर्मभाव नहीं है । 

भावाथं!--कोई ऐसा समझे कि पुद्ल जो कि जड़ है और किसीको नहीं जानता, 
उसका जीवके साथ कर्ताकमपना द्वोगा, परन्तु ऐसा भी नहीं है । पुद्लद्रव्य जीवको उत्पन्न 
नहीं कर सकता, परिणमित नहीं कर सकता, तथा ग्रहण नहीं कर सकता, इसलिये उसका 
जीबके साथ कर्ताकमंभाव नहीं है परमार्थसे किसी भी द्रव्यका किसी अन्यद्र॒ग्यके साथ कर्ता- 
कमभाव नहीं है । 

अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते है;:-- 


अथे!-- ज्ञानी तो अपनी और परकी परिणतिको जानता हुआ प्रवर्तता है, भौर 
पुद्क्द्ृव्य अपनी तथा परकी परणतिको न जानता हुआ प्रवतेता है। इसप्रकार उनमें सदा 
अत्यन्त भेद दोनेसे ( दोनो भिन्नद्रव्य होनेसे ) वे दोनो परस्पर अंतरंगमें उ्याप्यव्यापक- 
भावको प्राप्त होनेमें असमर्थ हैं | जोव-पुद्लके कर्ताकर्मंभाव है, ऐसी अ्रमबुद्धि अज्ञानके कारण 
बहा तक भासित होती है, कि जहाँतक ( भेदज्ञान करनेवाली) विज्ञानज्योति करवत की भाँति 
निदयतासे ( उम्रतासे ) जीव-पुद्लका तत्काल भेद उत्पन्न करके प्रकाशित नहीं होती । 

भावाथ;-- भेदक्ञान होनेके बाद, जोघ और पुद्टलसें कर्ताकर्मभाव है ऐसी बुद्धि नहीं 
रहती; क्योंकि जबतक भेदज्ञान नहीं होता तबतक अज्ञानसे कर्ताकमंभावकी बुद्धि होती है ।७६ 
१< 


'रश६ -- समयसार +- 
जीवपुद्ठलपरिणामयोरन्योन्यनिमित्तमात्रत्यमस्ति तथापि न तयो। कलेक्मभाव 
हत्याह,- 
जीवपरिणामहेदु कम्पत्ते पुर्गला परिणमंति। 
पुर्गलकम्प्णिमित्त तहेव जीचो वि परिणमह ॥ ८०॥ 
णवि कुव्च॒ह कम्मणुणे जीवो कम्से तहेव जीवगुणे | 
अण्णोर्णणिमित्तेण दु परिणार्सस जाण दोह्पि ॥ ८१ ॥ 
एएण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण | 
पुर्गलकम्मकया्ण ण॒ दु कत्ता सब्वभावाण ॥ ८२॥ 
जीवपरिणामहेतु कर्मत्व॑ पुदूगलाः परिणमंति । न्‍ 
पुदूगलकमनिमित्त तथैव जीवोडपि परिणमति ||८०॥ 
नापि करोति कर्मग्रुणान्‌ जीवः कम तथेव जीवगुणान्‌ । 
अन्योन्यनिमित्तेन तु परिणाम जानीहि दयोरपि || ८१ ॥ 
एतेन कारणेन तु कर्ता आत्मा स्वकेन भावेन । 
पुदूगलकमक्तानां न तु कर्ता संवभावानाम्‌ ॥ ८२ ॥ कर 








यद्यपि जीवके परिणाम ओर पुद्टलके परिणामके अन्योन्य (परस्पर) निमित्त मात्रता 
है, तथापि उसके कर्ताकर्मपना नहीं है ऐसा अब कहते हैं:-- 
गाथा ८०-८१-८२ 
अन्वयार्थे।--[ पुद्धला। | पदूगल [ जीवपरिणामहेतु ] जीवके परिणामके 
निमित्तसे [ कर्मत्य ] कर्मरूपमे [ परिणसंति ] परिणमित होते है, [ तथा एव ] 
तया [ जीव! अपि] जीव्र भी [ पुद्गलकमनिमित्त ] प्रदूगलकर्मके निमित्तसे [परि- 


जिव भाव हेतु पाय पुद्ठल, कर्मरुप जु परिणमे । 

पुष्नल करमके निमितसे, यह जीव भी त्यों परिशसे || ८० ॥ 
निय कर्मगुण कर्चा नहीं, नहिं जीवगुण कर्म हि करे | 
अन्योन्यके हि निमित्तसे, परिणाम दोनोंकि बने ॥ ८१ ॥ 
इस हेतुसे आत्मा हुआ, कर्ता स्वयं निज भाव ही | 

पुद्ठल करमकृत सच भावोंका, कभी कर्ता नहीं ॥ ८२ ॥ 


-- कतो कम अधिकार +- १४७ 


यती जीवपरिणार्म निर्मितीकृत्य पुद्ला। कर्मत्वेन परिशमंति पृद्वलक्म- 
निमित्तीकृत्य जीवोषि परिशमतीति जीवपुद्ठलपरिणामयथो रितरेत्तरहेतुत्वोपन्यासेपि 
जीवपुद्ठलयोः परस्पर व्याप्यव्यापकमावासावाजीवस्य पृहलपरिणामानां पुद्डलक्- 
णोपषि जीवपरिणामानां कर्तकमंल्वासिद्धों निमित्तनैमित्तिकभावमात्रस्थाग्रतिपिद्धत्वा- 
दितरेतरनिमित्तमात्रीमचनेनेव दयोरपि परिणामः | ततः कारणान्यृत्तिकमा कलश- 
स्पेव स्वेन भावेन स्वस्थ भावस्थ करणाजीवः स्वभावस्य कर्ता कदाचित्स्थात्‌ । 
मत्तिकपा वसनस्थेव स्वेन भावेन परभावस्थ कतुमशक्यत्वात्युद्डलभावानां तु कर्ता 
न कदाचिदपि स्थादिति निश्चय/ || ८० | ८१ | ८२॥ 
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णमति | परिणमन करता है। [ जीव: | जीव [ कर्मगुणान्‌ ]) कर्मके युणोंको 
[ न अपि करोति ] नहीं करता [ तथा एवं ] उसी तरह [ कर्म ] कर्म [ जीच- 
गुणान्‌ ] जीवके गुणोको नहीं करता; [तु] पस्तु [ धन्योन्यनिमित्तेन || 
परस्पर निमित्तसे [ दघो। अपि ] दोनोके [परिणास] परिणाम [ जानीहि ] जानो । 
[ एतेन फारणेन तु ] इस कारणसे | आत्मा ] श्रात्मा [ स्वकेन ] अपने ही 
[ भावेन ] भावसे [ कर्ता | कर्ता ( कहा जाता ) है, | तु ] परंतु [ पुद॒ग लकर्स- 
कूतानां ] प्रदृशलकर्मसे किये गये [ सवभावानां ] समस्त भावोंका [ कर्ता न ] 
कर्ता नहीं ह | 

टीका।---जीवपरिणामको निमिन्त करके पुद्रत्त कमरूप परिणमित द्वोते हैं और 
पुद्दलकरम को निमित्त करके जीव भी परिणरमित होते हैं,--इस प्रकार जीवके परिणामके और 
पुद््षके परिशणामके पररपर द्ेतुत्वका उल्लेख होने पर भी जीव और पुद्ढलमें परस्पर व्याप्य- 
व्यापकभावका अभाष होनेसे जीव हो पुद्ठल्षपरिणामोक्े साथ और पृद्टज्षकम को जीव परिणामों 
फे साथ कर्ताकेसपनेकी असिद्धि होनसे, मात्र निरमित्तनेमित्तिकभावका निषेध न होनेसे, परस्पर 
निमित्त मात्र होसेसे ही दोनोके परिणाम (होता) है। इसलिये, जैसे मिट्टी द्वारा घढ़ा 
किया जाता है, ( अर्थात्‌ जेसे मिट्टी ही घढ़ा चनाती है ). उसीप्रकार अपने भावसे अपना 
भाव किया जाता है. इसलिये जीच अपने भावका कर्ता कदाचिन्‌ होता है, परन्तु जैसे मिद्ठीसे 
कपड़ा नहीं फिया जा सकता उसीप्रकार अपने भावसे परभावका किया जाना अशक्य है इस- 
लिये ( जीव ) पृद्टलभावोका कर्ता तो कदापि नहीं हो सकता, यह निश्चय है। 

भावाधे।--जी बके परिशामदे चार पृद्नलके परियाप्तफे परम्पर मात्र नि्मित्तनेप्ति- 
सिफपना हैं, तो भी परस्पर कर्ताकर्मसाव नहीं है । परफे निभिचसे जी अपने भाव हुए उनका 


श्ष्८ -- समयसार -- 


ततः स्थितमेतज्जीदस्प स्वपरिणामेरेव सह कलेकममावों भोक्तमोग्यभाव्र । 
णिच्छयणयस्थ एवं आदा अप्पाणमेव हि करेदि । 
चेदयदि पुणो त॑ चेव जाण अत्ता दु अत्ताण्ं ॥ <३॥ 
निश्चयनयस्येत्रमात्मात्मानमेव हि करोति । 
वेदयते पुनस्त चेत्र जानीहि आत्मा त्वात्मानम्‌ | ८३॥ 
यथीत्तरंग निस्तरंगावस्थयो! समीरसंचरणासंचरणनिपमित्तयोरपि समीरपारा- 
बारयोरव्याप्यव्यापकमावाभावात्कतेकमत्वासिद्धों पाराबार एवं स्वयमंतव्यापको 
भृत्वादिमध्यांतेपूत्तरंगनिस्तरंगावस्थे व्याप्योत्तरंगं निस्तरंगं त्वोत्मान कुबन्नात्मान- 
मेकमेव कुवन प्रतिमाति न पुनरन्यत्‌ । यथा स एवं च भाव्यमावकभावाभावात्पर- 


कर्ता सो जीवको अशानद्शामें कदाचित्‌ कह भी सकते हैं, परन्तु जीव परभाषका कर्ता 
कदापि नहीं है| ८०-८२ । 
इसलिये यह सिद्ध हुआ कि जीवको अपने द्वी परिणामोके साथ कर्ताक्मभाव और 
भोक्ताभोग्यभाव ( भोक्ताभोग्यपना ) है, ऐसा अब कहते हैं:-- 
गाथा ८३ 
अन्ययार्थ:-[ निश्चयनखस्य | निश्चयनयका [ एवं ] ऐसा मत है कि 
[ आत्मा ] श्राम्मा [ आत्मान एव हि ] अपनेको ही [ करोति ] करता है 
[ तु पुनः ] और फिर [ आत्मा ] आत्मा [ त॑ च एवं आत्माने ] शअपनेको ही 
[ चेदयते ] भोगता है, ऐसा हे शिष्य ! तू [ जानीहि ] जान । 
टीकाः- जैसे उत्तरंग' और निस्तरंग' अचस्थाओंको हचाका चलना और न चलना 
निमित्त होने पर भी हवा और समुद्रकों उ्याप्य-व्यापकभावका अभाव होनेसे कर्ताकमपनेकी 
असिद्धि है इसलिये, समुद्र ही स्वयं अन्तर्व्यापक होकर उत्तरंग अथवा निस्तरंग अवस्थामें 
ऋदि-मध्य-अन्तमें व्याप्त होकर उत्तरंग अथवा निस्तरंग ऐसा अपनेको करताहुआ स्वरय॑ 
एफको ही करताहुभा प्रतिभासित होता है, परन्तु अन्यको करता हुआ प्रतिभासित नहीं 
होता; ओर फिर जैसे वही समुद्र, भाव्यमावकभावके अभावके कारण परभावका परके द्वारा 


अनुभवन अशक्य होने से, अपने को उत्तरंग अथवा निस्तरंगरूप अनुभवन करता हुआ 


आत्मा करे निजको हि ये, मंतव्य निः्चयनय हि का । 
अ्ररु मोगता निजको हि आत्मा, शिप्य यो तू जानना॥ ८शे ॥ 


-- कर्तों कम झधिकार -- १४९ 


भावस्य परेशासुभवितुमशक्यत्वादुत्तरंगं निस्तरंगं स्वात्मानमनुभवन्नात्मानमेकमंबानु 
भपन्‌ प्रतिभाति न पुनरन्‍्यत्‌ | तथा ससंसारनिःसंसारावस्थयोः पुद्ल्कमंविषाक- 
संभवासंभवनिमित्तयोरपि पुद्ठलकम जीवयो व्य प्यव्यापकभावाभावात्कत कम त्वासिद्ी 
जीव एवं स्वयमंतर्व्यापको भृत्वादिमच्यांतेप ससंसारनिःसंसारावस्थे व्याप्य ससं- 
सारं॑ मिःसंसार वात्मानं कुवेन्नात्मानमेकमंच छुबन्‌ प्रतिभातु मा पुनरन्यत्‌ | तथाय- 
मेव च भाव्यमावकभावाभावात्‌ परसावस्य परेणालुभवितुपशक्यत्वात्ससंसारं नि 
संसार वात्मानमजुभवन्नात्मानमेकमेवानुभवन्प्रतिभातु मा पुनरन्यत्‌ ॥ ८३ ॥ 
अथ व्यवहार दर्शयति; 
ववहारस्स दु आदा पुग्गलकम्मं करेह णेयविह | 
ते चेव पुणो वेयह पुर्गलकम्म॑ अणेयविह॥ ८४॥ 
व्यवहारस्य त्वात्मा पुदूगलकरम करोति नेकविधम्‌ । 
तब्चेव पुनर्वेदयते पुदूगलकर्मानिकवि्ध ॥ ८० ॥ 


स्वयं एक को ही अनुभव करता हुआ प्रतिमासित होता है, परन्तु अन्यको अनुभव 
करता हुआ प्रतिभासित नहीं होता; इसी प्रकार संसार ओर निःसंसार 
अवस्थाओओंको पुद्लकमंके विपाकका सम्भव (होना; उत्तपत्ति) और असस्भव 
( न होना ) निमित्त द्दोने पर भी पुद्ुलकमो और जीवको व्याप्यव्यापकभावका अभाव 
होने से कर्ताकमपनेकी असिद्धि है इसलिये, जीव द्वी स्वयं अन्तग्यौपक द्वोकर संसार अथवा 
निःसंसार अवस्थामे आदि-सध्य-अन्तसे व्याप्त होकर संसारयुक्त अथवा संसाररद्दित ऐसा 
अपने को करता हुआ, अपनेको एकको हो करताहुआ प्रतिभासित द्वो परन्तु अन्यको करता- 
हुआ प्रतिभासित न हो; और फिर उसीभ्रकार यही जीव, भाव्यमावक्भावके अभावके कारण 
परभावका परके द्वारा अनलुभवन अशक्य है इसलिये संसारसद्दित अथवा संमाररहित 
अपनेकी अनुभव करता हुआ, अपनेको एकको ही अनुभव करता हुआ प्रतिभासित हो, परन्तु 
श्न्यकों अनुभव करता हुआ प्रतिभासित न हो । 

भावाथ - भाव्माके परद्रव्य-पुद्टलकर्मके निमित्तसे संसारयुक्त और संसाररद्दित 
अवस्था है | आत्मा उस अवस्थारूपसे स्वयं ही परिशमित्त होता है इसलिये वह अपना ही 
कर्ता-भोक्ता है; पुन्नन्कमका कर्ता-भोक्ता तो कद्ापि नहीं है ॥। ८३ ॥| 

अब, व्यवहार बतलाते हैं :-- 





आत्मा करे वहुमोति पुद्स्-कर्म मत व्यवहारका । 
अरु वो हि पुह्लकम, आत्मा नेकविघमय भोसता ॥ ८४ ॥ 


५४० “- सेसयसार -- 


यथांतव्याप्यव्यापकभावेन सत्तिकषा कलशे क्रियमाणे भाव्यभावफभावेन 
मत्तिकयेवालुभूययाने च बहिरव्याप्यव्यापकभावेन कलशसंभवालुकूल व्यापार कुर्वाणः 
कलशकृनतोयो पयोगजां ठप्ति भाव्यमावकभावेनानुभवंश्र कुलालः कलश करोत्य- 
नुभवति चेति लोकानापनादिरुढोस्ति तावह्यवहारः, तथांतर्व्याप्यव्यापकमावेन 
पुद्टलद्रव्येण कर्म क्रियमाणे भाव्यमावकमावेन पुठलद्रव्येणेबासुभूयमाने च 
यहिव्याप्यव्यापफभावेनाज्ञानात्पुद्दलकमसंभवालुकूल परिणाम कुर्वाणः पुदलकर्म- 
विपाकसंपादितविषयसल्निधिप्रधावितां सुखदुःखपरिणरति भाव्यमावकभावेनालुभवंश्र 








गाथा ८४ 
अन्वयार्थ।-[ उ्यचहारस्यथ तु ] व्यवहा(नयका यह मत है कि [आत्मा] शात्ा 
[ नेकविध ] श्नेक प्रकारके [ पुदुगलकर्म ] पुदूगलकर्मको [ करोति ] करता है, 
[ पुन) च ] ओर | तत्‌ एवं | उसी | अने कविधे ] अनेक प्रकारके [ पुदुगल- 
कर्म ] पुदूगलकर्मको [ चेदयले | भोगता है। 


टीकाः- जैसे भीतर मिट्टी व्याप्यव्यापकभावसे घड़ेकी करती है, और भाव्य- 
भावकभावसे मिट्टी ही घड़ेकी भोगती दे तथापि बाह्ममे व्याप्यव्यापकभावसे घड़ेकी उत्पत्ति 
में अनुकूल ऐसे ( इच्छारूप और द्वाथ आदि की क्रियारूप अपने ) व्यापारको करता हुआ 
तथा घड़ेके द्वारा किये गये पानीके उपयोगसे उत्पन्न तृप्तिकों ( अपने तृप्तिभावकों ) भाव्य- 
भावकभावके द्वारा अनुभव करता हुआ-भोगता हुआ कुम्हार घड़ेका कर्ता है और भोक्ता 
है, ऐसा लोगोका अनादिसे रूढ़ व्यवहार है; उसीग्रकार,मीतर व्याप्यव्यापकभावसे पुद्ठलद्गृत्य, 
कफमको करता है ओर भाव्यभावरुभावसे पुद्नलद्रतव्य द्वी कमको भोगता है, तथापि वाह्ममें 
व्याप्यव्यापकभावसे अज्ञानके कारण पुठ्ललकमके होनेमे अनुकूल ( अपने रागादिक ) परि- 
णार्मकी करता हुआ ओर पुद्ठलकमके विपाकसे उत्पन्न हुई विपयोंकी निकटतासे उत्पन्न 
( अपनी ) सुखदु.खरूप परिणतिकों भाव्यभावकभावके द्वारा अनुभव करता हुआ--भोगता 
हुआ जीव पुद्ठटलकस को करता है और भोगता है,--ऐसा अज्ञानियोका अनादि संसारसे 
प्रसिद्ध व्यवद्ार है । 
भावार्थ--पएद्नलक्मंको परमाथसे पुठ्लद्रव्य द्वी करता है, जीव तो पुद्टलकर्मकी 
उत्पत्ति के अनुकूल अपने रागादिक परिणामोकी करता है। और पुद्टलद्रव्य ही पृद्नलकर्म 
को भोगता है; तथा जीव तो पुट्टल कमके नि्मित्से होने वाले अपने रागादिक परिणामॉको 
मोगता है। परन्तु जीव और पुद्ठल्षका पेसा निमित्त-समित्तिकभाव देखकर अज्ञानीको ऐसा 








-- कर्ता कम अधिकार “- १४१ 


जीवः पुदलकम करोत्यलुभवति चेत्यज्ञानिनामासंसारप्रसिद्धोस्ति तावहयब- 
हार! ॥ ८४ ॥ 
अथैनं दूषयति/-- 
जदि पुग्गलकम्ममिण कुव्वदि ते चेव वेदयदि आदा। 
दोकिरियाविदिरित्तो पसजदि सो जिणावमर्द ॥ ८४ ॥ 
यदि पुदूगलकरमद करोति तच्ैव वेदयते आत्मा | 
द्िक्रियाव्यतिरिक्त: ग्रसजति स जिनावमतम्‌ ॥८५॥ 
दृह खलु क्रिया हि तावदखिलापि परिणामलक्षणतया न नाम परिणाम- 
तोस्ति भिन्ना, परिशामोपि परिणामपरिणामिनोरभिन्नवस्तुत्वात्परिशामिनो न 





ज+्----+-++5 


भ्रम होता है कि जीव पुद्लकमको करता है ओर भोगता है। अनादि अज्ञानके कारण ऐसा 
अनादि कालसे प्रसिद्ध व्यवहार है। 

परमाथ से जीव-पुठ्ठलकी प्रवृत्ति भिन्न होने पर भी जब तक भेद्‌ ज्ञान न हो तब॒ तक 
बाहरसे उनकी प्रवृत्ति एकसी दिखाई देती है। अज्लानीको जीव पुद्गगलका भेदज्ञान नहीं होता, 
इसलिये वह ऊपरी दृष्टिसे जैसा दिखाई देता है बैसा मान लेता है; इसलिये चह यह मानता 
है कि जीव पूद्लकस को करता है और भोगता है। श्री गुरु भेदकज्ञान कराकर, परमार जीव 
का रवरूप बताकर, अज्ञानीके इस प्रतिभासको व्यवहार कहते हैं। ८४॥ 

अब इस व्यवद्दारको दूषण देते हैं:-- 

गाथा <७५ 

ध्यन्वयाथे।-[ यदि ] यदि [ आत्मा ] आत्मा [ इृदं॑ ] इस [ पुद्गल- 
कर्म ] पुदूगलकर्म को [ करोति ] करे [च] और [ तत्‌ एवं ] उसीको [विदयते] 
भोगे तो [से ] वह आत्मा [ द्विक्रिधाव्यतिरिक्तः ] दो क्रियाओसे अभिन्न 
[ प्रसजति | ठहरे, ऐसा प्रसंग आता है, [ जिनावमले ] जो कि जिनदेवको सम्मत 
नही है | 

टीका! --पहले तो, जगतमें जो क्रिया है सो सब ही परिणासरवरूप द्ोनेसे वास्तव 
में परिणामसे भिन्न नहीं है ( परिणाम ही है ); परिणाम भी परिणामी से ( द्रव्य से ) भिन्न 


पुह्लकरम जिव जो करे, उनको हि जो जिव भोगवे | 
जिनको असंमत हि क्रिया, से एकरूप आत्मा हुवे || ८५ ॥ 


१४२ «- समयसार +- 


मिन्नस्ततो या काचन क्रिया किल सकलापि सा क्रियावतो न भिन्नेति क्रियाकर्तो- 
रव्यतिरिक्ततायां वस्तुस्थित्या प्रतपत्यां यथा व्याप्यव्यापक्रभावेन स्वपरिणामं 
करोति, भाव्यभावकभावेन तमेवानुभवर्ति च जीवस्तथा व्याप्यव्यापकभावेन प्रृद्ठल- 
कर्मापि यदि कुर्यात्‌ भाव्यमावकभावेन तदेवानुभवेच्व ततो य॑ स्वपरसमवेतक्रियाहया 
व्यतिरिक्ततायां प्रसज॑त्यां स्वपरयोः परस्परविभागप्रत्यस्तमनादनेकात्मकमेकमा- 
त्मानमनुभवन्मिध्यादइश्टितया सर्वज्ञावमतः स्थात्‌ ॥ ८४ ॥ 


कुतो द्विक्रियालुभाची मिथ्याइष्टिरिति चेत्‌ौ-- 
जह्या दु अत्तभाव॑ पुग्गलभाव॑ च दोबि कुच्वंति। 
तेण दु मिच्छादिद्ठी दोकिरियायादिणों हुति ॥ ८६ ॥ 
यस्मा्वाक्मभाव पुदूगलभाव च द्वाबपि कुत्रेति | 
तेन तु मिथ्यादृष्टयो द्विक्रियाबरादिनो मवति || ८६ ॥ 


नहीं है क्योकि परिणाम और परिणामी अभिन्न वस्तु है ( भिन्न भिन्न दो वस्तु नहीं है ) 
इसलिये ( यह सिद्ध हुआ कि ) जो कुछ क्रिया है वह सब ही क्रियावानसे ( द्रव्य से ) भिन्न 
नहीं है । इस प्रकार वस्तुस्थितिसे ही ( बसस्‍्तुकी ऐसी ही मर्यादा होनेसे ) क्रिया ओर कर्ताकी 
अभिन्नता सदा ही प्रगटित होनेसे, जेसे जीव व्याप्यव्यापकभावसे अपने परिणाम को करता 
है झोर भाग्यमावकभावसे उसीका अनुभव करता है--भोगता है, उसी प्रकार यदि व्याप्य- 
व्यापकभावस॑ पुद्कल्कम फो भी करे और भाव्यभावकभावसे उसीको भोगे तो वह जीव 
अपनी और पर की एकत्रित हुई दो क्रियाओसे अभिन्नताका प्रसंग आने पर स्व-परका परस्पर 
विभाग अस्त ( नाश ) द्वो जानेसे अनेक द्रव्यस्वरूप एक आत्माका अनुभव करता हुआ 
मिथ्यारष्टिताके कारण सवज्ञके मतसे बाहर है । 

भाषाथे।-- दो द्रव्योकी क्रिया भिन्न ही है। जड़की क्रियाको चेतन नहीं करता और 
चेतनकी क्रियाको जड़ नहीं करता, जो पुरुष एक द्रव्यको दो क्रियायें करता हुआ मानता है 


चह मिथ्यादष्टि है, क्योकि दो द्रव्यकी क्रियाओं को एक द्रव्य करता है ऐसा मानना जिनेनद्र 
भगवानका मत नहीं है ॥८०॥ 


अब पुनः प्रश्न करता है कि दो क्रियाओका अनुभव करने वाला मिथ्यारष्टि कैप्ते 
है ? उसका समाधान करते हैं:-- 


जिवमाव पुठ्कल भाव दोनों भावको शआ्त्मा करे | 
हमसे हि मिथ्यादष्टि, ऐसे द्विक्रियावादी हुवे ॥ ८६ ॥ 


-- कर्तो कम अधिकार -- १४३ 


यतः किलात्मपरिशामं पुद्ढलपरिणामं च कुवतमात्मानं मन्यंते द्विक्रियावादि- 
नस्ततस्ते मिथ्यादष्टय एवेति सिद्धांत! | मा-जेकद्रव्येण द्रव्यदयपरिणामः क्रियमाणः 
प्रतिभातु। यथा किल कुलालः कलशसंभवालुकूलमात्मव्यापारपरिणाममात्मनी5च्य- 
तिरिक्तमात्मनोउ्व्यतिरिक्तया परिशतिमात्रया क्रियया क्रियमारं कुतोणः प्रतिभाति न 
पुनः कलशकरणाइंकारनिर्भरोषि स्वव्यापारालुरूप॑ सत्तिकाया! कलशपरिणामम सत्ति- 
काया; अव्यतिरिक्त मृत्तिकाया। अव्यतिरिक्तया परिशतिमात्रया क्रियया क्रियमार् 
कुर्याणः प्रतिभाति | तथात्मापि पृद्लकर्म परिणामालुकूलमज्ञानादात्मपरिणाममात्म- 
नोज्व्यतिरिक्तमात्मनो5्व्यतिरिक्तया परिशतिमात्रया क्रियया क्रियमार्ण कुर्पाणः 
प्रतिभातु था पुन पुन्‍्नलपरिणामकरणाहंकारनिर्भरोपि स्वरपरिणामान्तरुप॑ पुद्ठलस्य 


गाथा ८५ 


अन्वयार्थ;+--[ यस्मात्‌ तु ] क्योंकि | आत्मभाव ] आत्माके भावको 
[ व] ओर [ पुद्दलमावं ] पुदूगलके भावको-[ द्वौ अपि ] दोनोंको | कुबति ] 
आत्मा करते हैं, ऐसा वे मानते है [ तेन तु | इसलिये [ द्विक्रियाचादिन: ) एक 
द्व्यके दो क्रियाओका होना माननेवाले [ मिथ्याहष्टय। ] मिथ्याइष्ट [| भव॑ति ] हैं। 


दीकाः--निश्चयसे द्विक्रियाबादी यह मानते हैं कि आत्माके परिणामको भोर 
पुद्कलके परिणामको स्व ( आत्मा ) करता है, इसलिये थे मिथ्याइृष्टि ही है, ऐसा सिद्धान्त 
है। एक द्रव्यके द्वारा दो द्रव्योके परिणाम किये गये प्रतिभासित न हों। जैसे कुम्दार घड़े 
की उत्पत्तिमें अनुकूल अपने ( इच्छारूप और हृस्तादिकी क्रियारूप ) व्यापार परिणामको जो 
कि अपने से अभिन्न है और अपनेसे अभिन्न परिणतिमात्र क्रियासे किया जाता है उसे- 
करता हुआ प्रतिभासित होता है, परन्तु घड़ा बनानेके अहंकारसे भरा हुआ होने पर भी 
( वह छुम्द्दार ) अपने व्यापारके अनुरूप मिदट्टीके घट-परिणामको-जो कि मिद्टीसे अभिन्न है, 
ओर मिट्टीसे अभिन्नपरिणतिमात्र क्रिया से किया जाता है उसे करता हुआ प्रतिभासित 
नहीं होता; इसीप्रकार आत्मा भी अज्ञानके कारण पृद्ठलकर्मरूप परिणामके अनुकूल अपने 
परिणासको-जो कि अपने से अभिन्न है और अपनेसे अभिन्न परिणतमात्र क्रियासे किया 
जाता है, उसे--करता हुआ प्रतिसासित हो, परन्तु पुहलके परिणामको करनेके अहंकारसे 
भरा हुआा होने पर सी ( वह आत्मा ) अपने परिणामके अनुरूप पृद्वलके परिणामकों-जो 
कि पुठ्ठक्से अभिन्न है ओर पुदलसे अभिन्न परिणतिमात्र क्रियासे किया जाता है, उसे-फरता 
हुआ प्रतिभासित न हो । 


२० 





किन जन 








श्श्छ «च समयसार 5 


परिणाम पुद्लादव्यतिरिक्त पूद्ठलादव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया क्रियमार 
कुर्वाणः प्रतिभातु । 

यः परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कम । 

यापरिणतिः क्रिया सात्रयभपि मिन्न॑ न वस्तुतया ॥ ५१ ॥ ( शार्योा ) 

एक! प्रिणमति सदा परिणामों जायते सदेकस्य । 

एकस्य परिणतिः स्थादनेकमप्येकसेव यतः ॥| ४२ || ( आर्या ) 

नोभी परिणमतः खलु परिणामों नोभयोः प्रजायेत। 

उम्योने परिणतिः स्थायदनेकमनेकमेव सदा ॥ ७५३ | ( आर्योा ) 





भावाथ/--आत्मा अपने ही परिणामको करता हुआ प्रतिभासित हो; पृद्कक्षके 
परिणामको करता हुआ कदापि प्रतिभासित न द्ो। आत्माकी और पुद्कलकी दोनों की क्रिया 
एक आत्मा दी करता है, ऐसा सानने चाले मिथ्यादृष्टि है । जड़--चेतनकी एक क्रिया दो तो 
सव्‌ द्रव्योके पल्षट जानेसे सबका लोप हो जायगा यह महद्दादोष उत्पन्न होगा । 
झव, इसी अर्थका समर्थक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
अर्थ:--जो परिणमित होता है सो कर्ता है, जो ( परिणमित द्वोने वात्ते का) 
परिणाम है सो कम है, ओर जो परिणति है सो क्रिया है। यह तीनो वस्तुरूपसे भिन्न नहीं हैं। 
भावार्थ--द्वव्यटष्टिसे परिणास और परिणामीका अभेद है, और पर्यायदृष्टिसे 
भेद है। भेदद्ृष्टिसे तो कर्ता, कम, ओर क्रिया यह तीन कहे गये हैं. किन्तु यहाँ अ्भेदरष्टिसे 
परमार्थत: यह कट्दा गया है कि कर्तो, कम और क्रिया--तीनो ही एक द्र्यकी अभिन्न अब- 
स्थायें हैं, प्रदेशभेदरूप मिन्नवस्तुएं नहीं हैं । 
पुनः कद्दते हैँ कि :-- ५८ 
श्रथः-घरस्तु एक ही सदा परिणमित द्ोती है एकके ही सदा परिणाम होते हैं, 
( झर्थात्‌ एक अवस्थासे अन्य अवस्था एक की ही होती है ) ओर एक की द्वी परिणति-क्रिया 
होदी है; क्योंकि अनेकरूप होने पर भी एक ही चखु है, भेद नहीं है । 
भावार्थ-- एक चस्तुकी अनेक पर्याय होती हैं; उन्हें परिणाम भी कहा जाता है 
झौर अवस्था भी कहा जाता है। वे संज्ञा, संख्या, लक्षण, प्रयोजन आदिसे भिन्न भिन्न प्रति- 
भासित होती हैं, तथापि एक चस्तु दी हैं, भिन्न नहीं हैं; ऐसा हो भेदासेदम्वरूप बर्तुका 


स्वभाव है। 
ओर कहते हैं कि'-- 


अर्थ +दो द्रव्य एक हाकर परिणमित नहीं होते, दो द्रव्योंका एक परिणाम नहीं 


. >- कर्तों कम अधिकार -- १४४ 


नैकस्य हि कर्तारौ दौस्तो हे कमंणी न चैकस्प । 
नैकस्य च क्रिये हे एकमनेक यतो न स्थात्‌ ॥४४॥ ( आायों ) 


आसंसारत एवं धावति पर॑ कुवेहमित्युचके 
दुर्वार नतु मोहिनामिह महाहंकाररूप तमः। 
तद्भूताथपरिग्रहेश बरिलय॑ यद्चेकवार॑ बजेत्‌ 
तत्कि ज्ञानधनस्य बंधनमहो भूयों भवेदात्मन! ॥ ४५॥ ( शादूल* ) 


होता, ओर दो द्रव्योंकी एक परिणति--क्रिया नहीं होती; क्‍योंकि जो अनेक द्रव्य हैं सो सदा 
अनेक ही है, वे बदलकर एक नहीं हो जाते । 

भांवार्थ:-जो दो वस्तुएं है वे सर्वथा भिन्न ही है, प्रदेशभेद वाली दी हैं। दोनों 
एक होकर परिणभित नहीं होतीं, एक परिणामको उत्पन्न नहीं करती ओर उनकी एक क्रिया 
नहीं होती--ऐसा नियम है । यदि दो द्रव्य एक होकर परिणमित द्वो तो सर्व द्रव्यॉका लोप 
हो जाये । 

पुनः इस अथको दृढ़ करते हैं;-- 

श्रथेः एक द्रव्यके दो कर्ता नहीं होते, और एक द्रव्यके दो कम नहीं होते, तथा 
एक द्रव्यकी दो क्रियाएं नहीं होती; क्योंकि एक द्रव्य अनेक द्रव्यरूप नहीं होता । 

भावाथेः- इस प्रकार उपरोक्त एलोकमे निश्चयनयसे अथवा शुद्ध द्रग्यार्थिकनयसे 
वस्तुस्थितिका नियम कहा है | 

आत्माके अनादिसे परद्रव्यके कर्ताकपनेका ज्ञान है, यदि वह्द परमार्थनयके 

प्रहशसे एक बार भी बिलयको प्राप्त हो जाये तो फिर न आये, अब ऐसा कद्दते है | 

अथः- इस जगतसे मोद्दी ( अज्ञानी ) जीवोंका परद्वव्यको मैं करता हूँ” ऐसा 
परद्रव्यके कतेत्वका महा अहंकाररूप अज्ञानांधकार-- जो अत्यन्त दुर्निबार है, अनादि संसार 
से चला आ रहा है। आचाये कहते हैं कि--अद्ठो ! परमाथनयका अर्थात्‌ शुद्ध द्वव्यार्थिक 
अभेदनयका ग्रहण करनेसे यदि वह एक बार भी नाशको प्राप्त हो तो ज्ञानघन आत्माको पुन। 
बंधन कैसे हो सकता है ? ( जीच ज्ञानघन है, इसलिये यथाथज्ञान होनेके बाद ज्ञान कहाँ 
जा सकता है ? और जब ज्ञान नहीं जाता तब फिर अज्ञानसे बंध कैसे हो सकता है ? ) 

सावाथः-यहाँ तात्पय यह है कि--अज्ञान तो अनादिसे ही है, परन्तु परमा्थनय 
के प्रहणसे दर्शनमोहका नाश द्वोकर, एकबार यथाथेज्ञान होकर क्षायिकसम्यक्त्व उत्पन्न हो तो 
पुनः मिथ्यात्व न आये । मिथ्यात्वके न आनेसे मिथ्यात्वका बंध भी न हो, और मिथ्यात्वके 
जानेके बाद संसारका बन्धन कैसे रह सकता है ? नहीं रह सकता, अर्थात्‌ मोक्ष ही द्ोता है, 
ऐसा जानना चाहिये । 


१५६ -- समयसार -- 


आत्मभावान्करोत्यात्मा प्रमावान्सदा पर: । 
आत्मेव द्यात्मनो भावाः परस्य पर एवं ते ॥ ४६॥ ( अल॒ुष्डप्‌ ) 
मिच्छत्त पुण दुविहं जीवमजीब तहेव अण्णाशं | 
ध्यविरदि जोगो मोहो कोहादीया इसे भावा ॥ ८७ ॥ 
मिथ्यात्व॑ पुनर्द्टिविध जीवो5जीवस्तयैयाज्ञानम्‌ । 
अविरतियोंगो मोह: क्रोधाया इमे भावा: ॥ ८७ ॥ 
मिथ्यादशनमज्ञानमविरतिरित्यादयों हि भाषा: ते तु प्रत्येक मयूरम्नुकुुरंदव- 


अब पुनः विशेषतापूर्वक कहते है :-- 
अर्थः- आत्मा तो सदा अपने भावोकी करता है, और परद्रव्य परके भावोंको 
करता है; क्योकि जो अपने भाव हैं सो तो आप ही है, और जो परके भाव हैं. सो पर दी 
है ।( यह नियम है )॥ ८६॥ 

( परद्रव्यके कर्ताकमपनेकी मान्यताको अज्ञान कहकर यह्‌ कद्दा है कि जो ऐसा 
मानता है सो मिथ्यार्ष्टि है; यहाँ आशंका उत्पन्न होती है कि--यह्‌ मिथ्यात्वादिभाव क्‍या 
बस्तु हैं ) यदि उन्हें जीचका परिणाम कहा जाये तो पहले रागादिभावोंकों पुद्त्तका परिणाम 
कहा था, उस कथनके साथ विरोध आता है; भोर यदि उन्हें पुद्टल्कका परिणाम कहा जाये 
तो जिनके साथ जीवको कोई प्रयोजन नहीं है उनका फत्न जीव क्‍यों प्राप्त करे ? इस आशंका 
को दूर करनेके लिये अब गाथा कहते हैः-- ) 

गाथा ८७ 
अन्वयार्थ;--[ पुनः | और [ समिथ्यात्व | जो मिथ्यात्व कहा है. वह 
[ द्विविध्ध ] दो प्रकारका हे-| जीवः अजीव। | एक जीव मिथ्यात्व और दूसरा 
अजीवमिथ्याल, [ तथा एवं ] ओर इसीग्रकार [ अज्ञान ] अज्ञान, | अधिरतिः ] 
अविरति, | योगः | योग, | मोह ] मोह तथा [ ऋ्रोधाद्या! ] क्रोधादि कपाय- 
[ इसमे भावाः ] यह सब्र भाव जीव और अजीवके मेदसे दो-दो प्रकारके है । 

टीका- मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि जो भाव है वे प्रत्येक सयूर और 

दर्पणकी भाँति, अजीव ओर जीवके द्वारा भाये जाते हैं इसलिये वे अजीब भी हैं और जीव 








मिथ्यात्व जीव अजीव दोविध, उसयविध अज्ञान है । 
अविरमण योग रु मोह अरु क्रोधादि उम्य प्रकार है॥ ८७ ॥ 


-- कर्तों कम अधिकार -- १४७ 


झीवाजीवाभ्यां भाव्यमानत्वाज़ीवाजीवी | तथाहि--यथा नीलकृष्णहरितपीतादयों 
भावा; स्वद्गव्यस्वभावत्वेन मयुरेण भाव्यमानाः मयूर एवं । यथा च नीलहरितपीता- 
दयो भावाः स्वच्छताविकारमात्रेश झुहुरंदेन भाव्यमाना सुकुरंद एवं। तथा मिथ्या- 
दर्शनमज्ञानमविरतिरित्यादयों भावाः स्वद्रन्यस्वभावत्वेनाजीवेन भाव्यमाना अजीब 
एवं । तथैव च॑ मिथ्यादशनमज्ञानमविरितिरित्यादयों भावाश्वैतन्यविकारमात्रेण 
जीवेन भाव्यमाना जीव एवं || ८७ ॥ 


काविह जीवाजीवाबिति चेतू-- 


पुर्गलकम्स मिच्छे जोगो अधिरदि अणाणमज्जीवं । 
उबओगो अण्णाणं अविर३ मिच्छे च जीवो छु ॥ ८८॥ 














भी है। इसे दृष्टान्तसे समभाते हैं:--जैसे गददरानीला, हरा, पीला आदि ( वर्णरूपभाव ) 
जो कि मोरके अपने स्वभाव से मोरके द्वारा भाया जाता है ( होता है ), वह मोर ही है, 
ओर ( दर्पण सें प्रतिबिम्बरूपसे दिखाई देने वाला ) गददरानीला, हरा, पीला इत्यादि भाव 
जो कि ( दपणश को ) स्वच्छुवाके विकार मान्रसे दर्षणके द्वारा भाया जाता है, वह दर्पण ही 
है; इसी प्रकार मिथ्यादशन,शअज्ञान, अविरति इत्यादि भाव जो कि अजीवके अपने द्रव्यस्वभा।व 
से अजीवके द्वारा भाये जाते हैं वे अजीव दी है ओर मिथ्याद्शन, अज्ञान अविरति इत्यादि 
भाव जो कि चैतन्यके विकार मात्रसे जीचके द्वारा भाये जाते है वे जीव द्वी है । 

भावाथे।---पुह्लके परमाणु पौद्कलिक मिथ्यात्वदि कमंरूपसे परिणमित होते हैं। 
उस कर्समका विपाक ( उदय ) होने पर उसमे जो मिथ्यात्वादि स्वाद उत्पन्न होता है बह 
भिथ्यात्वादि अजीव है; और कमके निमित्तसे जौच विभावरूप परिणमित द्ोता दे वे विभाव 
परिणाम चेतनके विकार है, इसलिये वे जीव हैं । 

यहाँ यह समझत्रा चाद्ििये कि--सिथ्यात्वादि कमकी प्रकृतियाँ पुद्कलद्रव्यके परमार 
है। जोव उपयोगस्वरूप है उसके उपयोगकी ऐसी स्वच्छवा है कि पौद्नलिककर्मेछा उदय दोने 
पर उसके उदयका जो स्वाद आवे उसके आकार उपयोग हो ज्ञाता है अन्नानीको अ्ज्ञानके 
कारण उस स्वादका झर उपयोगका भेदश्ान नहीं है इसलिये वह स्वादको ही अपना भाव 
समझता है । जब उनका भेदज्नञान होता है अर्धात्‌ जीबभावकों जीव जानता है. अजीवभावष 
को धजीव जानता है तब मिथ्यात्वका अभाव होकर सम्यर जान होता है ॥:णा 





अच प्रश्न करता है ऊि सिश्यात्वादिकों जीव और अजीब कहा है, सो वे जीच 
मिथ्यात्वादि मोर सलाद मथ्यताद कान £€ ! उसझ़। उत्तर कहते हल 


श्श्प «“- सेंसयसार “+ 


पुद्ठलकर्म मिध्यात्व योगोडविर्तिरज्ञानमजीवः । 
उपयोगो उज्ञानमविरतिरमिथ्यात्व च जीवस्तु ॥ ८८ ॥ 


यः खलु मिथ्यादशनमज्ञानमविरतिरित्यादिरजीवस्तदमूर्तान्चैतन्यपरिणामा- 
दन्‍्यत्‌ मृत्त पृष्ठलकम, यरतु मिथ्यादशनमज्ञानमबिर तिरित्यादि जीवः स मूतोत्पुद्ठल- 
कमंणोध्न्यस्वैतन्यपरिणामस्य विकार; ॥ ८८ ॥ 

मिथ्यादशनादिचेतन्यपरिणामस्य विकारः कुत इति चेत्‌ ।-- 


उचओगरस अणाई परिणामा तिणिण मोहज़ुत्तरस । 
मिच्छत्त अण्णाणं अविरदिभाषों थ णायव्वो ॥ ८९॥ 
उपयोगस्वानादय: परिणामास्यो मोहयुक्तस्य । 
मिथ्यात्वमज्ञानमविरतिभावश्व ज्ञातव्यः ॥ पद ॥ 





गाथा ८८ 
अन्वयाथः-[ मिथ्यात्व॑ ] जो मिथ्यात्,, [योगः] योग [ अविरतिः ] 
भविरति [ अज्ञानं ] और ज्ञान [ अजीच* ] अजीब है सो तो [ पुद्गलकम ] 
पुदूगलकर्म है; [ च] ओर जो [ अचज्ञान | अन्नान [ अविरति+ ] अविरति 
[ मिथ्यात्व॑ ] और मिथ्यात् [ ज्ञीचः ] जीव है [ तु ] वह [ उपयोगः ] 
उपयोग है । 
टीकाः-निश्चयसे जो मिथ्यादर्शन, 'अज्ञान, अविरति इत्यादि अजीव है वे तो 
अमूर्तिक चेतन्य परिणामसे अन्य मृतिक पुद्टल कम है। और जो मिथ्यादशन, भनज्ञान, 
अविरति आदि जीव हैं वे भूर्तिक पुद्नल द्रव्यसे अन्य चेतन्य परिणामके विकार हैं ॥ ८८॥ 


अब पुनः प्रश्न करता है कि-सिथ्यादशनादि चेतन्य परिणामका विकार कहाँ से 
हुआ ? इसका उत्तर गाथामें कहते हैं:-- 


गाथा ८९ 
अन्धयार्थ:--] सोहयुक्तस्य ] ( शनादिसे ) मोहयुक्त होनेसे | उपयो- 


मिथ्यास्व अरु अज्ञान आदि अजीव, पुद्ठल कम हैं। 

अज्ञान अरु अविरमण अरु मिथ्यात्व जिब, उपयोग हैं ॥८८॥ 
हैं मोहयुत उपयोगका परिणाम तीन अनादिका। 

मिथ्यात्त अरु अज्ञान अविरतभाव ये प्रयथ जानना ॥ ८९ ॥ 


-- कर्ता कर्म अधिकार “- १४९ 


उपयोगस्य हि. स्व॒रसत एवं समस्तवस्तुस्वभावभूतस्वरूपपरिणामसमथत्वे 
सत्यनादिवस्त्व॑तरभूतमोहयुक्तस्वान्धिथ्यादशनमज्ञानमविरतिरिति त्रिविध! परिणाम- 
विकार! | स तु तस्य स्फटिकस्रच्छुताया इध परतोपि प्रमवन्‌ दृष्ट।। यथा हि 
स्फ्टिकस्वच्छताया/स्वरूपपरिणामसमर्थत्वे सति कदाचिन्नीलहरितपीततमालकदली- 
कांचनपात्रोपाश्रययुक्तत्वान्नीलो हरितः पीत इति त्रिविध! परिणामविकारों दृष्टस्त- 
थोपयोगस्यानादिमिथ्यादशनाज्ञानाविर तिस्वभाववस्त्व॑तरभूतमो हयुक्तत्वान्मि थ्या दशे- 
नमज्ञानमविरतिरिति त्रिविध! परिशामविकारी हृएव्य; || ८९ ॥ 


अथात्मनखिविधपरिणामविकारस्प कर्तैत्व॑ दशयति।-- 


अजजनतत>+ ५», क्‍ब-+>«+-नन»न स्‍बरजजिभनगगरजगएन>गम+ ७० बजनीनेजजलीी नी नििनननिनान क्‍ब- नीऑननननओओओओ। वनवलजजलजजल लत जल+> 


गस्‍य ] उपयोगके [ अनादयः ] अनादिसे लेकर [ त्रयः परिणामा) ] तीन 
परिणाम है; वे [ सिथ्यात्वे ] मिथ्यात्र [ ध्यज्ञान ] अब्नान [ च अविरति भाव: ] 
और शअविरति भाव ( ऐसे तीन ) [ ज्ञातदयः | जानना चाहिये। 


टीकाः--यद्यपि निश्चयसे अपने निजरससे ही सब वस्तुओंकी अपने स्वभावभूत 
स्वरूप-परिणमनसें सामथ्य है, तथापि ( आत्माका ) अनादिसे अन्य-वस्तुभूत मोहके साथ 
संयोग दोनेसे आत्माके उपयोगका मिथ्याद्शन, अज्लान ओर अविरतिके भेद्से तीन प्रकार 
का परिणामविकार है। उपयोगका वह परिणासविकार स्फटिककी रवच्छुताके परिणामविकार 
की भाँति परके कारण ( परकी उपाधिसे ) उत्पन्न होता दिखाई देता है। इसी बातको स्पष्ट 
करते हैं:--जैसे स्फटिककी स्वच्छुताकी, स्वरूप-परिंणमनसें, ( अपने उज्वलतारूप स्वरूपमें 
परिणमन करनेमे ) सामथ्य होने पर भी फदाचित्‌ (स्फटिकके ) काले, हरे, और पीले, 
तमाल, केल और सोनेके पान्ररूपी आधारका संयोग होनेसे रफटिककी स्वच्छताका काला, 
हरा भोर पीला-ऐसे तीन प्रकारका परिशामविकार दिखाई देता है, उसी प्रकार ( आत्माके ) 
अनादिसे मिथ्य,द्शेन, अज्ञान और अविरति जिसका स्वभाव दै, ऐसे 'अन्य वरतुभूत मोह 
का संयोग दोनेसे आत्माके उपयोगका मिथ्यादशन, अज्ञान और अविरति ऐसे ठीनप्रकारका 
परिणाम विकार समझता चाहिये । 





भावाथं।---आत्माके उपयोग में यह तीन प्रकारका परिणामविकार अनादिकर्मके 
निमित्तसे हैं। ऐसा नहीं है कि पहले यह शुद्ध ही था और अच इससें नया परिशामविकार 
हो गया है । यदि ऐसा हो तो सिद्धोके भी नया परिणामविकार होना चाहिये, किंतु ऐसा नहीं 
होता । इसलिये यह समझना चाहिये कि बह अनादिसे ही है ॥ ८९ ॥ 


झय आत्माफे तीत प्रकारके परिणामविकारका कत त्व वतलाते हैं; -- 


१६० “-+- समयसार “- 


एएसुथ उचओगो तिविहो खुद्धो णिरंजणो भावषो | 
ज॑ सो करेदि भाव उबग्ओोगो तस्स सो क्ता ॥ ९० ॥ 
एतेपु चोपयोगलिविध. शुद्धो निरजनों भावः | 
ये स करोति भावमुफ्योगस्तस्य स कर्ता ॥ <०॥ 


अयैवमयमनादिवसत्व॑तरभूतमो हयुक्तत्वादात्मन्युत्प्लवमानेपु मिथ्यादशेना- 
ज्ञानाविरतिभावेषु परिणामविकारेपु त्रिष्वेतेपु निर्मित्तमृतेषु परमा्थतः शुद्धनिरंजना- 
नादिनिधनवस्तुसवंस्वभूतचिन्मात्रभावत्वेनेकविधो प्यशुद्धसां जनानेकभावत्वमापच्च मा - 


गाथा ९० 
अन्चयाथे।-न एलेघु च ] अनादिसे ये तीन प्रकारके परिणामबिकार होनेसे 
[ उपयोग३ ] श्रात्माका उपयोग यथ्पि [ शुद्ध! | ( शुद्ध नयसे ) शुद्ध [ निरंजनः ] 
निरजन [ भाव; ] ( एक ) भाव है, तथापि [ सिथिधः ] तीन प्रकारका होता हुआ 
[ सः उपयोग; ] वह उपयोग [ ये भाव ] जिस ( विकारी ) भावको [ करोति ] 
स्वय करता है. [ लस्य ] उस भावका [ सः ] वह [ कर्ता ] कर्ता [ मवति ] 
होता है । 


दीका---इसप्रकार अनादिसे अन्य वस्तुभूत मोहके साथ संयुक्तताके कारण अपनेमें 

उत्पन्न होने वाले जो यह तीन मिथ्याद्शन, अज्ञान और अविरतिभावरूप परिणासविकार हैं, 

उनके निमित्त ( कारण) से-यद्यपि परसाथ्थसे तो उपयोग शुद्ध, निरंजन, अनाद्निधन बस्तुके 

स्वस्वमूत चेतन्यमात्र भावपनेसे एक प्रकारका है तथापि--अशुद्ध, सांजन, अनेकभावताको 

प्राप्त होता हुआ तीस प्रकारका होकर स्वयं अज्ञानी द्वोता हुआ कतृत्वको प्राप्त, विकाररूप 

परिणमित दोकर जिस जिस भावको अपना बनाता है उस उस भावका वह उपयोग, को 
दोता है । 

भाषार्थ:-पहले कहा था कि जो परिणमित द्वोता दे सो कर्ता है। यहाँ अन्लान- 

रूप होकर उपयोग परिणसित हुआ इसलिये जिस भावरूप चह परिणमित हुआ उस भावका 

उसे कर्ता कद्दा है | इसप्रकार उपयोगको ऊर्तो जानना चाहिये। यद्यपि शुद्ध द्रव्यार्थिक नयसे 


इससे हि है उपयोग त्रयविध, शुद्ध निमंल भाव जो | 
जो भाव कुछ भी वह करे, उस भावका कर्ता बने ॥९०॥ 


*-“” फरत्ताा कृश जान फ्ाण “5 ६६६ 


नल्लिविधो भूत्वा सवयमज्ञानी मूतः कर्तत्वमुपढ़ौकमानो विकारेण परिशणम्य य॑ य॑ 
भावमात्मनः करोति तस्य तस्य किलोपयोगः कर्ता स्थात्‌॥। ९० ॥ 


अथात्मनस्रिविधपरिणामविकारकलुत्वे सति पुद्वलद्॒व्यं स्वत एवं कर्मत्वेन 
परिणमतीत्याह$--- 
ज॑ कुणइ भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स | 
कम्मत्त परिणमदे तहिय से पुरगरले दव्यं ॥ ९१॥ 
ये करोति भावमात्मा कर्ता स भवति तस्य भावस्य | 
कमल परिणमते तस्मिन्‌ खय पुद्ठल द्वव्यम्‌ ॥ <१॥ 


आत्मा ह्यात्मना तथापरिशमनेन य॑ भाव॑ किल करोति तस्पाय॑ कर्ता स्पात्सा- 
धकवत्तरिमनिमित्ते सति पूठलद्रव्यं कमेत्वेन स्ववमेव परिणमते । तथादि-यथा 
साधकः किल तथाविधध्यानभावेनात्मना परिणममानों ध्यानस्थ कर्ता स्यात्‌। 
तस्मिस्तु ध्यानभावे सकलसाध्यभावानुकूलतया निमित्तमात्रीभ्ते सति साधक 








आत्मा कर्ता नहीं है, तथापि उपयोग और आत्मा एक वरतु द्वोनेसे अशुद्ध द्रव्यार्थिकनयसे 
अआत्साको भी कर्ता कहा जाता है ॥ ६० || 
झव, यह कहते हैं कि जब आत्माके तीन प्रकारके परिणामविकारका कर्तृत्व द्वोता 
है तब पुद्ुल्द्रव्य अपने आप ही क्रूप परिणमसित होता है । 
गाथा ९१ 
अन्वयार्थ:--[ आत्मा ] श्रात्मा [ ये भाव ] जिस भावको [ करोति ] 
करता है [ तस्य भावस्य ] उस भावका [ सः ] वह [ कर्ता ] कर्ता [| भवति ] 
होता है; [ तस्मिन्‌ ] उसके कर्ता होने पर [ पुद्ठल द्रव्य ] पृ्नलद्वव्य [ स्वयं ] 
अपने श्राप [ कर्मत्वे ] कर्मरूप [ परिणमते ) परिणमित होता है । 
टदीकाः--शात्मा स्वयं ही उसरूप परिणमित होनेसे जिस भावकों घारतवसे करता 
है उसका वह साधक ( मन्न साधनेवाले ) की भाँति कर्ता होता है। बह ( आत्माका भाव ) 
निमित्तभूत होने पर, पुद्नलद्रव्य क्मरूप स्वयमेव परिणमित द्दोता है । इसी बातको स्पष्टतया 
समभाते हें:--जैसे मंत्र-छाधक उसग्रकारके ध्यानभावसे स्वयं ही परिणमित होता हुआ ध्यान 





जो भाव जीव करे स्वयं, उस भावका कर्ता बने । 
उस ही समय पुट्ल स्वयं, कमेत्व रूपहि परिणमे ॥ ९१ ॥ 


१६२ ब्- समयसार “- 


कर्तारमन्तरेणापि स्वयमेव वाध्यंते विषव्याप्तयो, विडंज्यंते यो पितो, ध्व॑स्यत्ते बंधास्त- 
थायमन्नानादात्मा मिथ्यादशनादिभावेनात्मना परिणममानो मिथ्यादशनादिभावस्थ 
कर्ता स्यात्‌ ! तस्मिस्तु मिथ्यादशनादो भावे स्वानुकूलतया निमित्तमात्रीभूते सत्या- 
त्मानं कर्तारमंतरेणापि पुद्ठलद्र॒व्यं मोहनीयादिकमत्वेन स्वयमेव परिणमते ॥९१॥ 
अज्ञानादेव कम प्रभवतीति तात्पयंमाह;-- 
परमप्पाण कुच्व अप्पाणं पि य पर करितो सो | 
अण्णाणमओ जीचो कम्मा्ं कारगो होदि ॥ ९२ ॥ 
परमात्मान कुवेन्नात्मानमपि च पर कुवैन सः । 
अज्ञानमयो जीवः कर्मणा कारकों भवति ॥ €२ ॥ 








फा कर्ता होता है, और वह ध्यानभाव समस्त साध्यभावोंको अनुकूल होनेसे निमित्तमात्र 
होने पर, साधकके कर्ता हुए बिना ( सर्पादिकका ) व्याप्त विष स्वयमेव उतर जाता है, ख्रियाँ 
स्वयमेव विडम्बनाको प्राप्त होती हैं और घंधन स्वयमेव टूट जाते है, इसी प्रकार यह श्राष्मा 
अज्ञानके कारण मिथ्यादशनादि भावरुप रवयं ही परिणमित द्ोता हुश्ना मिथ्यादशेनादि 
भावका कर्ता होता है और वह मिथ्यादशेनादि भाव पुद्टलद्र॒व्यको ( कमरूप परिणमित होने 
में ) अनुकूल होनेसे निमित्तमात्र होनेपर, आत्माके कर्ता हुए बिना पुद्ललद्रव्य मोहनीय आदि 
कस रूप स्वयमेव परिणमित होते हें । 
भावाथः- आत्मा तो अज्ञानरूप परिणमित होता है किसीके साथ ममत्व करता 
है, फिसीके साथ राग करता है, ओर किसीके साथ हेष करता है; उन भावोंका स्वयं कर्ता 
होता है। उन भावोके निमित्त मात्न होने पर पुद्टलद्रत्य स्वयं अपने भावसे ही कर्मरूप परिण- 
मित द्वोता है। परस्पर निमित्तनरेमित्तिक भाव मात्र है; किन्तु कर्ता तो दोनों अपने भपने 
भावके हैं, यह निमश्वय है ॥ ६१॥ 
शअ्रय यह तात्पय कहते हैं कि अज्ञानसे द्वी कम उत्पन्न होता हैः-- 
गाथा ९२ 
अन्वयार्थ;--[ पर ] जो परको [ आत्मान ] अपने रूप [ कुर्वन ] 
करता है [ च ] और [ आत्माने अपि ] अपनेको भी [ परं ] पर [ कुवेन ] 


परकी करे निजरूप अरु, निज आत्मको भी पर करे | 
अज्ानमय ये जीव ऐसा, कमका कारक बने || ९२ || 


--. कर्ता कर्म अधिकार -- १६३ 


अय॑ किलाज्ञानेनात्मा परात्मनो! परस्परविशेषानिज्ञाने सति परमात्मान॑ 
कुर्वन्नात्मानं च पर कुर्वन्स्वयमज्ञानमयीभृतः कर्मणां कर्ता प्रतिभाति | तथाहि- 
तथाविधालुभवसंपादनसमर्थायाः रागद्रेषपसुखदुःखादिरूपायाः पु्ठलपरिणामावस्थायाः 
शीतोष्णानुमवर्संपादनसमर्थायाः शीतोष्णायाः पुद्लपरिणामावस्थाया इंच पूह्लाद- 
मित्रत्वेनात्मनो नित्यमेवात्यंतमिन्नायास्तन्निमितं तथाविधानुभवस्य चात्मनोडमिन्न- 
त्वेन पुद्लानित्यमेवात्यंतमिन्रस्याज्ञानात्परस्परविशेषानिज्ञानि सत्येकत्वाध्यासात्‌ 
शीतोष्णरुपेणेबात्मना परिणमितुमशक्थेन  रागठेपसुखदुःखादिरुपेणाज्ञानात्मना 


करता है, [ सः ] वह [ धअज्ञानसयः जीव) ] अज्ञानमय जीव [ कर्मणां ] 
कर्मोंका [ कारकः ] कर्ता [ 'भवति ] होता है । 


टीकाः--यह आत्मा अज्ञानसे अपना और परका परस्पर भेद ( अन्तर ) नहीं 
जानता द्वो तब वह परको अपने रूप और अपनेको पररूप करता हुआ, स्वयं अज्ञानमय 
होता हुआ कर्मोंका कर्ता प्रतिभासित होता है। यह स्पष्टतासे समभाते हैः--जैसे शीत-उष्ण 
का अनुभव करानेमे समथ शीत-उष्ण पुद्टल परिणामकी अवस्था पुद्लसे अ्रभिन्नताके कारण 
आत्मासे सदा द्वी अत्यन्त भिन्न है और उसके निमित्तसे होने वाला उस प्रकारका अनुभव 
आत्मासे अभिन्‍नवाके कारण पुद्लसे सदा दी अत्यन्त भिन्‍न है इसी प्रकार ऐसा अनुभव 
करानेसे सम्रथं राग-द्वष-सुख-ढु.खादिरूप पुद्रल१परिणासकी अवस्था पुद्लसे अभिन्‍नताके 
कारण भात्मासे सदा ही अत्यंत भिन्‍न है, और उसके निमित्तसे होनेवाल्ा उसप्रकारका 
अनुभव आत्मासे अभिन्‍नताके कारण पुद्टल्लसे सदा द्वी अत्यंत सिन्‍न है | जब आत्मा अन्लान 
के कारण उस रागद्वेष सुख दुःखादिका और उसके अनुभवका पररपर विशेष नहीं जानता 
हो तब एकत्वके निश्चयके कारण, शीत-उष्णकी भाँति ( जैसे शीत-उष्णुरुपसे आत्माके 
द्वारा परिणमन करना अशक्य है, उसी प्रकार ) जिस रूप आत्माके द्वारा परिणमन करना 
अशक्य है, ऐसे राग ह्वेष सुख दुःखादिरूप अज्ञानात्माके द्वारा परिणमित होता हुआ ( परिण- 
मित होना मानता हुआ ) ज्ञानका अज्ञानत्व प्रगट करता हुआ, स्वयं अज्ञानमय होता हुआ, 


“यह मै रागी हूँ? ( अर्थात्‌ यह मैं राग करता हूँ ) इत्यादि विधिसे रागादि कमका कर्ता प्रति- 
भासित होता है । 


( के े 
भावाथे-- रागह्वेष, सुखदु'खादि अवस्था पुहलकर्सके उदयका स्वाद है; इसलिये 
वह, शीत-उष्णताको भाँति, पुद्रलकमंसे अभिन्‍न है और आत्मासे अत्यंत मिन्‍न है । अज्ञान 
के कारण आत्माको उसका भेदज्ञान न होनेसे वह यह जानता है कि यद्द स्वाद मेरा ही है 


१६४ «-- समयसार -“- 


परिणममानो ज्ञानस्पाज्ञानत्वं प्रकटीकुबन्स्वयमज्ञानमयीभूत एपोह रज्ये इत्यादिवि- 
घिना रागादेः कर्मणः कर्ता प्रतिभाति ॥ ९२॥ 
ज्ञानातु न कम प्रभवतीत्याह+-- 
परमप्पाणमकुच्च अप्पाणं पि य पर अकुच्चतो | 
सो णाणमओ जीवचो कम्माणमकारगो होदि ॥ ९३॥ 
परमात्मानमकुवैन्नात्मानमपि च परमकुवेन्‌ | 
स ज्ञानमयो जीवः कर्मणामकारको भवति || ६३ ॥ 


अय॑ किल ज्ञानादात्मा परात्मनोः परस्परविशेषनिज्ञानि सति परमात्मानम- 
कुर्वेन्नात्मानं च परमकुबन्स्वयं ज्ञानमयीभूतः कर्मणामकर्ता प्रतिभाति | तथाहि- 
तथाविधघानुमवसंपादनसमर्थायाः रागह्ेपसुखदुःखादिरूपायाः पुद्टलपरिणामावस्थायाः 
शीतोष्णालुभवसंपादनसमर्थायाः शीतोष्णायाः पुद्ठलपरिणामावस्थाया इच पुद्ठलाद- 


जनलनन- हल किक दीवानी >क ली चल आल 23 


क्योंकि क्वानकी स्वच्छताके कारण राग हपादिका रवाद शीत-उष्णताकी भांति ज्ञानमें प्रति- 
बिम्बित होने पर, मानों ज्ञान ही रागद्वेष होगया हो इसप्रकार अज्लानीको भासित द्वोता है | 
इसलिये वह यद्द मानता है कि 'मै रागो हैँ, मे हषी हूँ, में क्रोधो हूँ, मै मानी हूँ? इत्यादि । 
इसप्रकार अज्ञानी जीव रागद्वघादिका कर्ता होता है ॥ ९२ ॥ 

अब यह बतलाते हैं कि ज्ञानसे कर्म उत्पन्न नहीं दोता:-- 

गाथा ९३ 

पन्वयार्थ:--[ पर ] जो परको [ आत्सान ] अपने रूप [ अकुवबन ] 
नहीं करता [ च ] ओर [ आत्मान अपि ] अपनेको मी [ परं ] पर [ अकुवेन ] 
नहीं करता [ सः ] वह [ ज्ञानमयः जीव; | ज्ञामय जीव [ कर्मणां ] कर्मोंका 
[ अकारकः भचति | अकर्ता होता है । 

दीकाः-यह आत्मा जब ज्ञानसे परका ओऔर अपना परस्पर विशेष ( अन्तर ) 
जानता है तब परको अपने रूप झौर अपनेकों पर नहीं करता हुआ्मा स्वयं ज्ञानमय होता 


हुआ कर्मोका अकर्ता प्रतिभासित द्वोता दै। इसीको स्पष्टतया! सममाते हैं.--जैसे शीत-उष्णका 
अनुमव करानेमें समर्थ शीत-उप्ण पुद्टल परिणामकी अवस्था पुद्ल्‍ललसे अ्रभिन्‍नताके कारण 





परको नहीं निजरूप अरु, निज आत्मको नहिं पर करे | 
यह ब्लानमय आत्मा, अकारक कर्मका ऐसे बने ॥ ९३ ॥ 


- कं्तों के अधिकार -- १६४ 


मिन्रत्वेनात्मनों नित्यमेवात्यंतमिन्नायास्तन्निमित्त तथाविधानुभवस्य चात्मनो5भिन्न- 
स्वेन पुद्ला ब्रित्यमेवात्यंतमिन्नस्य ज्ञानात्परस्परविशेषनिज्ञाने सति नानात्वविवेका- 
च्छीतोष्णरुपेणेवात्मना परिणमितुमशक्येन रागडेषसुखदुःखादिरुूपेणाज्ञानात्मना 
मनागप्यपरिणममानो ज्ञानस्य ज्ञानत्व॑ प्रकटीकुवेन्‌ स्वयं ज्ञानमयीभूतः एपोह जाना- 
स्पेष, रज्यते तु पुद्ठल इत्यादिविधिना समग्रस्थापि रागादे! कमंणो ज्ञानविरुद्धस्था- 
कतों प्रतिभाति ॥ ९३ ॥ 
(0 
कथमज्ञानात्कम प्रभवतीति चेत्‌ ;--- 


तिविहो एसुवओगो अप्पवियप्पं करेह कोहो5ह। 
कत्ता तस्सुवआओोगस्स होह सो अत्तमावस्स ॥ ९४ ॥ 


भ्रात्मासे सदा दी अत्यन्त भिन्‍न है, ओर उसके निम्मित्तसे होने वाला उस प्रकारका अनुभव 
आत्मासे अभिन्‍नताके कारण पुद्नलसे सदा ही अत्यन्त भिन्‍न है, उसी प्रकार बैसा अनुभव 
करानेमें समर्थ रागद्वेष, सुल्लदुःखादिरूप पुद्बल परिणामकी अवस्था पुद्लस अभिन्‍नताके 
कारण आत्मासे सदा हो अत्यन्त भिन्‍न है, ओर उसके निमित्तसे होने वाला उसप्रकारका 
अनुभव आत्मासे अभिन्‍नताके कारण पुद्कल्से सदा ही अत्यन्त भिन्‍न है| जब ज्ञानके कारण 
आत्मा उस रागह्रष, सुखदु.खादिका और उसके अन्ुभवका परस्पर अन्तर जानता है तब, वे 
एक नहीं किन्तु भिन्‍न हैं ऐसे विवेक ( भेद-ज्ञान ) के कारण, शीत-छष्णकी भाँति ( जैसे 
शीत-उष्णरूप आत्माके द्वारा परिणमन करना अशकक्‍्य है. उसी प्रकार ) जिनके रूपमें 
झात्माके द्वारा परिणमन करना अशक्य है ऐसे रागद्वेष, सुखदुःखादिरूपसे अज्ञानात्माके द्वारा 
किचित्मात्र परिणमित न होता हुआ, ज्ञानका ज्ञानत्व प्रगट करता हुआ स्वयं ज्ञानमय होता 
हुआ, 'यह मे ( रागको ) जानता ही हूँ, रागी तो पुद्टल है ( अर्थात्‌ राग तो पुद्टल् करता है )! 
इत्यादि विधिसे ज्ञानसे विरुद्ध समस्त रागादिकसंका अकतों प्रतिभासित होता है । 

भावाथः--जब आत्मा रागह्वष, सुखदुःखादि अबस्थाको ज्ञानसे भिन्‍न जानता है, 
अर्थात्‌ 'जेसे शीत-उष्ण॒ता पुद्लकी अवस्था है उसीग्रकार राग हंषादि भी पुद्लकी अवस्था 
है? ऐसा भेदज्ञान होता है, तब अपनेको ज्ञाता जानता है और रागाद्रिप पुद्लको जानता 
है। ऐसा दोनेपर रागादिका कर्ता आत्मा नहीं होत।, ज्ञाता ही रहता है ॥ ६३॥ 

अब यह प्रश्न करता है कि अज्ञानसे कम कैसे उत्पन्न होता है ? इसका उत्तर देते 
हुए कहते है कि:-- 

“मैं क्रोध” आत्मविकतप यह, उपयोग त्रयविध आवचरे । 
तब जीव उस उपयोगरूप, जिवमावका कर्ता बने ॥ ९४ ॥ 


१६६ “- समयसार “- 


त्रिविध एप उपयोग आत्मविकल्प करोति क्रोघो5६म। 
कर्ता तध्योपयोगस्य भवति स आत्ममावस्य || <४ ॥ 
एप खलु सामान्येनाज्ञानरुपों मिथ्यादशनाज्ञानाविरतिरुपल्चिविधः सबिकार- 
इचैतन्यप रिणामः परात्मनोरविशेषद्शनेनाविशेषज्ञानेना विशेषरा रत्या च समस्त भेदम- 
पहुत्य भाव्यभावकभावापन्नयोश्वेतनावेतनयो! सामान्याधिकरण्येनानुभवनात्कीधो- 
हमित्यात्मनी विकस्पप्नुत्पादयति | ततोयमात्मा क्रोधोहमिति भ्रांत्पा सविकारेण 
चैतन्यपरिणामेन परिणमन्‌ तस्य सविकारचैतन्यपरिणामरूपस्यात्मभावस्य कर्ता 
स्पात्‌ । एवमेव च क्रोधपदपरिवतनेन मानमायालोभमोहरागठ्धेषक्मनोकममनों 
वचनकायशरोत्रचश्नुप्राणरसनस्पशनसत्राणि पोडश व्याख्येयान्यनया दिशोन्यान्य- 
प्यूध्ञानि ॥ ९४ ॥ 


गाथा ९४ 
अन्वयाथः-न जिविध३ ] तीन प्रकारका | एब) ] यह [ उपयोगः ] 
ठपयोग [ अह क्रोध; ] "मै क्रोध हूँ? ऐसा [ आत्मविकल्प ] अपना विकल्प 
[ करोति ] कश्ता है; इसलिये [ सः ] भरता [ तस्थ उपयोगस्थ ] उस उपयोग- 
रूप [ आत्म भावस्य ] अपने भावका [ कर्ता ] कर्ता [ भवति ] होता है। 
टीका; --चास्तवमे यह सामानन्‍्यतया अज्ञानरूप जो मिथ्याद्शंन, अज्ञान, अविरति- 
रूप तीन प्रकार का सविकार चेतन्यपरिणाम है वह, परके ओर अपने अविशेष दशशनसे, 
अविशेष ज्ञानसे ओर अविशेष रति ( लीनता ) से स्व-परके समस्त सेद्को छिपाकर, भाव्य- 
भावकभाव को प्राप्त चेतन ओर अचेतनका सामान्य अधिकरण से ( मानो उनका एक 
आधार हो इस प्रकार ) अनुभव करनेसे, 'में क्रोध हूँ? ऐसा अपना विकल्प उत्पन्न करता है; 
इसलिये 'में क्रोध हूँ' ऐसी भ्रान्तिके कारण जो सविकार ( विकार युक्त ) है, ऐसे चेतन्य- 
परिणामरूप परिणमित होता हुआ यह आत्मा उस सविकार चेतन्य परिणामरूप अपने भाव 
का कर्ता द्वोता है। इसी प्रकार क्राघ” पदको बदलकर मान, माया, लोभ, मोह, राग, द्वेष, 
कम नोकसमे, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, घाण, रसन और स्पशेन के सोलह सूत्र व्याख्या- 
नरूपसे लेना चाहिये; भौर इस उपदेशसे दूसरे भी विचार करना चाहिये । 
भावा्:--अश्ानरूप अर्थात्‌ मिथ्याद्शन-अज्ञान-अविरत्ति-रूप तीन प्रकारका जो 
सविकार चैतन्य परिणाम दे वह अपना ओर परका सेद न जानकर 'में क्रोध हूँ, में मान हैँ! 
इत्यादि मानता है; इसलिये अजन्लानी जीव उस अज्लानहूप सविकार चैतन्य परिणामका कर्ता 
होता है, भर वह अज्ञानरूपभाव उसका फर्स होता है॥ ६४ ॥ 


“--* फकतो कम आँधकार «- ९९७ 


तिविहों एसवओगो अप्पवियप्पं करेह धम्साई | 
कत्ता तस्छुवओगस्स होइह सो अत्तमावस्स ॥ ९५ ॥ 


त्रिविध एप उपयोग आत्मविकहप करोति धर्मादिकम्‌ । 
कर्ता तस्योगयोगस्य भव्ति स ऋआत्मभावस्य ॥ <५॥ 


एप खलु सामान्‍्येनाज्ञानरुपो मिथ्यादशनाज्ञानाविरतिरुपस्रिविधः सबिकार- 
इचैतन्यपरिणामः परस्परमविशेषद्शनेनाविशेषज्ञानेनाविशेषरत्या च समस्त भेदम- 
पहलुत्य ज्ञेयज्ञायकमावापन्नयोः परात्मनो! समानाधिकरण्येनानुभवनाड्मोंहमधर्मो 
हमाकाशमहं कालोह पुहलोह जीवांतरमहमित्यात्मनो विकरुपसुत्पांदयति । 
ततोयमात्मा धर्मोहमधर्मोहमाकाशमहं कालोह पुदुलोह जीवांतरमहमिति श्रांत्या 


शक काल लअ पकील लत अल हज आह मो. अल. अजब ० हैक न लव कक 


अरब इसी बातको विशेषरूप से कद्दते हैँ:-- 
गाथा ९५ 
अन्वयाथे।--[ ज़िविधः ] तीन प्रकार का [ एप: ] यह [उपयोगः] 
उपयोग [ धर्मादिक ] "मै धर्मास्तिकाय आदि हूँ? ऐसा [| आत्म विकल्प ] अपना 
विकल्प [ ऋरोति ] करता है; इसलिये [ सः ] श्रात्मा [ तस्थ उपयोगस्य ] उस 
उपयोग रूप [ धाःयत्मभावस्य ] अपने भाव का [ क्‌्ता ] कर्ता [ मवति ] 
होता है । 
टीका)--वास्तव सें यह सामान्यरूपसे अज्ञानरूप जो मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अचि- 
रतिरूप तीन प्रकारका सविकार चेतन्यपरिणास है वह परके ओर अपने अविशेष दर्शनसे, 
अविशेष ज्ञानसे और अविशेष रति ( ज्ञीनता ) से रव-परके समस्त भेदकों छिपाकर ज्ञेय 
ज्ञायक भावको प्राप्त ऐसे चेतन ओर अचेतनका सामान्य अधिकरणसे अनुभव करनेसे "मे 
धम हूँ, में अधम हूँ, मे आकाश हूँ, मै काल हैँ, मै पुद्ठल हूँ, मे अन्य जीच हूँ? ऐसा अपना 
विकल्प उत्पन्न करता है; इसलिये, 'मैं घस हूँ, मैं अधस हूँ, मे आकाश हूँ, में काल हूँ, में 
पुद्लल हूँ, मे अन्य जीव हूँ? ऐसी भ्रान्तकि कारण जो सोपाधिक ( उपाधियुक्त ) है ऐसे 


चेतन्य परिणामको परिणमित होता हुआ यद्द आत्मा उस सोपाधिक चेतन्य परिणासरूप 
अपने भावका कर्ता द्वोता है । 


“मैं धरम” आदि विकल्प यह, उपयोग त्रयविध आचरे । 
तब जीव उस उपयोगरूप, जिवभावका कर्ता चने ॥ ९४ ॥ 


श्ध्द “-“ संसयसार --- 


सोपाधिना चैतन्यपरिणामेन परिणमन्‌ तस्य सोपाधिचैतन्यपरिणामरूपस्यात्मभावस्य 
कर्ता स्यात्‌ ॥ ९४ ॥ 
ततः स्थित॑ कतेत्वमूलमज्ञानं ।-- 
एवं पराणि दव्वाणि अप्पय कुणदि मंदबुद्धीओ । 
अप्पायं अबि य पर करेह अण्णाणभावेण ॥ ९६ ॥ 
एवं पराणि द्रव्याणि आत्मानं करोति मंदबुद्धिस्तु । 
आत्मानमपि च पर॑ करोति अज्ञानभावेन ॥ <६॥ 


यत्किल क्रोधोहमित्यादिवड्धमोहिमित्या दिवच्च परद्रव्याणया त्मी करो स्यात्मानम पि 


भावाथे।-- धर्मादिके विकल्पके समय जो, स्वयं शुद्ध चेतन्यसातन्र होनेका भान न 
रखकर, धर्मादिके विकल्पसें एकाकार दो जाता है वह अपनेको धर्मादि द्रव्यरूप मानता है। 


ब्च 
इस प्रकार, अज्ञानरूप चतनन्‍्य परिणाम अपनेकों धर्मादि द्रव्यकप मानता है 
इसलिये अज्ञानी जीव उस अज्ञानरूप सोपाधिक चेतन्य परिणामका कर्ता होता है भौर वह 
अज्ञानरूपभाव उसका कम होता है ॥ ६५॥ 


“इसलिये कर्दित्वका मूल 'अज्ञान सिद्ध हुआ?” यह अब कहते हैं:-- 
गाथा ९६ 
अन्वयाथे।--] एवं तु ] इस प्रकार [ संदवुद्धि! ] झज्ञानी [ अज्ञान- 
भावेन ] भ्ज्ञान भावसे [ पराणि द्रव्याणि ] पर॒व्यों को [ आत्मान ] भपने 
रूप [ करोति ] करता है [ शपि च ] और [ आत्मान ] श्रपनेको [ पर ] पर 
[ करोति ] करता है । 
टीका;--वास्तव में इस प्रकार, 'मैं क्रोध हूँ? इत्यादिकी भाँति और 'मैं धर्मद्रव्य हैँ 
इत्यादिको भाँति आत्मा परद्रव्यों को अपने रूप करता है और अपने को भी परद्रव्य रूप 
करता है; इसलिये यह आत्मा, यद्यपि समस्त वस्तुश्रोंके सम्बन्ध से रहित अनन्त शुद्ध चेतन्य 


धातुमय है, तथापि अन्नानके कारण द्वी सविकार और सोपाधिक किये गये चेतन्य परिणाम 
वाज्षा दोनेसे उस प्रकारके अपने भावका कर्ता प्रतिभासित द्ोता है। इस प्रकार भूताविष्ट 


यह मंदबुड्धी जीव यों, परद्रव्यकी निजरूप करे । 
इस भाँतिसे निज आन्मकी, अज्ञानसे पररूप करे ॥ ९६ ॥ 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- १६५९ 


परद्रव्यीकरोत्येवमात्मा, तदयमशेषवस्तुसंबंधविधुरनिरवधिविशुद्धचैतन्यधातुमयोप्य- 
ज्ञानादेव सविकारसोपाधीकृतचेतन्यपरिशामतया तथाविधस्यात्मभावस्य कर्ता प्रति- 
भातीत्यात्मनों भूताविश्ध्यानाविश्स्येव प्रतिष्ठितं कतेत्वमूलमज्ञानं | तथाहि--यथा 
खलु भूताविशेष्ज्ञानाडूतात्मानावेकीकुवन्नमालुषो चितविशिष्टचेशवष्टंभनिभर भयंकर - 
रंभगंभीरामानुपव्यवहारतया तथाविधस्य भावस्य कर्ता प्रतिभाति । तथायमात्माप्य- 
ज्ञानादेव भाव्यभावकौ परात्मानावेकीकुव न्नविकारालुभूतिमात्रमावकालुचितविचित्र- 
भाव्यक्रो धादिविकारकरंषितवैतन्यपरिणामधिकारतया तथाविधस्य भावस्य कर्ता 
प्रतिभाति | यथा चापरीक्षकाचार्यादेशेन झुग्घः कथ्रिन्महिषध्यानाविष्टीज्ज्ञानान्महिषा- 
त्मानावेकीकुवेन्नात्मन्य रकपविषाणमहामहिषत्वाध्यासात्मच्युतमानुषो चितापवरकद्दा- 
रविनिस्सरणतया तथाविधस्य भावस्थ कर्ता प्रतिभाति। तथायमात्माप्यज्ञानादू 
जयज्ञायकों परात्मानावेकीकुवनात्मनि परद्रव्याध्यासानोइन्द्रियविषयीकृतधर्माधर्मा 





( जिसके शरीर में भूत प्रविष्ट हो ऐसे ) पुरुषकी भाँति ओर ध्यानाविष्ट ( ध्यान करनेवाले ) 
पुरुष की भाँति, आत्माके कवृत्वका मूल अज्ञान सिद्ध हुआ | यह प्रगट दृष्टान्तसे समभाते 
हैं:-जैसे भूताविष्ट पुरुष अज्ञानके कारण भूतको और अपनेको एक करता हुआ, अमलुष्यो- 
चित विशिष्ट चेष्टाओंके अवलम्बन सद्दित भयंकर आरम्भ ( काय ) से युक्त अमालुषिक 
व्यवहारबाला होनेसे उस प्रकारके भावका कर्ता प्रतिभासित होता है; इसी प्रकार यद्द आत्मा 
भी अश्ञानके कारण ही भाव्य-भावकरूप परको और अपनेकों एक करता हुआ, अविकार 
अलुभूतिसान्न भावकके लिये अनुचित विचितन्न भाव्यरूप क्राधादि विकारोंसे मिश्रित चैतन्य 
परिणाम विकार वाला होनेसे उस प्रकारके भावका कर्ता प्रतिभासित होता है । 


जैसे अपरीक्षक आचायके उपदेशसे मेसेका ध्यान करता हुआ फोई भोज्ा पुरुष 
अज्ञानके कारण भेंसेको ओर अपनेको एक करता हुआ, 'मैं गगनस्पर्शी सींगों वाला बढ़ा 
भेंसा हैं? ऐसे अध्यासके कारण मनुष्योचित मकानके द्वारमें से बाहर निकलनेसे च्युत होता 
हुआ उसप्रकारके भावका कर्ता प्रतिभासित होता है। इसीप्रकार यह आत्मा भी अज्ञानके 
कारण ज्ञेय-झ्ञायकरूप परको और अपनेको एक करता हुआ 'मै पर द्रव्य हूँ? ऐसे अध्यासके 
कारण सनके विषयभूत किये गये घमं, अधर्म, आकाश, काल, पुद्कटल्ल और अन्य जीवके 
द्वारा ( अपनी ) शुद्ध चेतन्य घातु रुकी होनेसे तथा इन्द्रियोंफे विषयरूप किये गये रूपी 
पदार्थों के द्वारा ( अपना ) केवल बोध ( ज्ञान ) ढेंका हुआ होनेसे ओर मस्तक शरीरके द्वारा 
परम अमृतरुप विशज्ञानघन (स्वयं ) मूच्छित हुआ होनेसे उसग्रकारके सावका कर्ता प्रतिभा- 
सिस होता है । 

श्र 


१७० -- समयसार -- 


काशकालपुद्टलजीयांतरनिरुदशुद्धचैतन्य धातुतया तर्थेद्रियविषयीकृतरूपिपदा्थ तिरो- 
हितकेवलबो घतया मृतककलेवरमूछितपरमासतविज्ञानधनतया च तथाविधस्य भाव- 
स्य कर्ता प्रतिमाति ॥ ९६ ॥ 

ततः स्थितमेतद्‌ ज्ञानान्नश्यति कतेत्व)-- 


एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छथयविदृहिं परिकहिदो | 
एवं खल्ल जो जाणदि सो स्तुचदि सब्वकत्तित्त ॥ ९७ ॥ 
एतेन तु स कर्ताव्मा निश्चयविद्धि: परिकथितः । 
एवं खलु यो जानाति सो सुंचति सर्वक्रतेलम्‌ ॥ ६७ ॥ 


येनायमज्ञानात्परात्मनोरेकत्वविकस्पमात्मन! करोति तेनात्मा निश्चयतः कर्ता 
प्रतिभाति। यस्त्वेब जानाति स समस्त कतृत्वम॒त्सृजति, ततः स खख्बकर्ता 


भावार्थ:- यह आत्मा अज्ञानके कारण, अचेतन कमरूप भावकफे क्रोधादि भाव्य 

को चेतन भावकके साथ एकरूप मानता है; और वह्द जड़ ज्ञयरूप धर्मादि द्रव्योंको भी ज्ञायक 
के साथ एकरूप मानठा है| इसलिये वह सविकार और सोपाधिक चैतन्य परिणामका कर्ता 
होता है । 

यहाँ क्रोधादिके साथ एकत्वकी मान्यतासे उत्पन्न दोने वाज्ञा कर्तत्व सममानेके लिये 
भूताविष्ट पुरुषका दृष्टांत दिया है और धर्मादिक अन्य द्रव्योके साथ एकत्वकी मान्यतासे 
उत्पन्न होने वाला कतृंत्व समभकानेके लिये ध्यानाविष्ट पुरुषका दृष्टान्त दिया है ॥ ६६॥ 

इससे यद्द सिद्ध हुआ कि ज्ानसे कर्दृत्वका नाश द्वोता है; यही अच फहते हें:-- 

गाथा १७ है 

अन्वयार्थ:--][ एतेन तु ] इसलिये [ निम्चयविद्धिः ] निश्चक्रे जानने 
वाले ज्ञानियोने [ स। आत्मा ] उस आाल्माको [ कर्ता ] कर्ता [ परिकथितः ] 
कहा है, [ एवं खल्ढ़ ] ऐसा निश्चसे [ या ] जो [ जानाति ] जानता है [ सः | 
वह ( ज्ञानी होता हुआ ) [ सर्वकऋतुेत्व ] सर्व कवृको [ सुंचति ] छोडता है । 

टीका“ क्योंकि यह आत्मा शअन्लानके कारण परके ओर अपने एकत्वका श्रात्म 
बिक्ल्प करता दे इसलिये वह निश्चयस कर्ता प्रतिभासित होता है--जो ऐसा जानता है वह 


इस हेतुसे परमार्थविद, कर्ता कहें हस आत्मको । 
यह ज्ञान जिसको होय, वो छोड़े सकल कलेत्वकी ॥ ९७॥ 


-- कर्ता कम अधिकार -- १७१९ 


प्रतिभाति | तथाहि--इहायमात्मा किलाज्ञानीसलज्नानादासंसारप्रसिद्धन मिलितस्वा- 
दस्वादनेन मुद्वितभेदसंवेदनशक्तिरनादित एवं स्यात्‌ ततः परात्मानावेकत्वेन 
जानाति ततः क्रोधोहमित्यादिविकत्पमात्मन/ करोति ततो निर्विकर्पादकृतकादेक- 
स्माहिज्ानपनासश्रष्टों वारंधारमनेकविकल्पैः परिणमन्‌ कर्ता प्रतिभाति | ज्ञानी तु 
सन्‌ ज्ञानात्तदादिप्रसिद्धया प्रत्येकस्वादस्वादनेनोन्युद्वितमेद्सवेदनशक्तिः स्यात्‌ । 
ततोज्नादिनिधनानवरतस्वदमाननिखिलर सांतर विविक्ता त्यंतमधुर चैतन्येकर सो 5 य मा - 
त्मा सिन्नरसाः कपायास्ते! सह यदेकत्वविकस्पकरण तदज्ञानादित्येव॑नानात्वेन 
परात्मानो जानाति | ततो5क्ृतकमेक ज्ञानमेवाह न पुनः कृतको&नेकः क्रोधादिरपीति 
क्रोाधोहमित्यादिविकल्पमात्मनो मनागपि न करोति तत। समस्तमपि कत त्वमपास्य ति। 


समस्त कतृंत्वकों छोड़ देता है, इसलिये चह्द निग्बयसे अकर्ता प्रतिभासित होता है। इसे स्पष्ट 
सममाते हैं:-- 


यह आत्सा अज्ञानी होता हुआ, अज्ञानके कारण अनादि संसारसे लेकर सिश्रित 
स्वादका स्वादन--अनुभंवन होनेसे ( अर्थात्‌ पुन्लकमंक' और अपने स्वादका एकमेकरुपसे- 
मिश्र अश्रनुभव दोनेसे ), जिसकी भेद संवेदन ( भेदज्ञान ) की शक्ति संकुचित दहोगई है ऐसा 
अनादिसे हो है, इसलिये वह र्व-परको एकरूप जानता है; इसी लिये'मैं क्रोध हूँ!इत्यादि आत्म 
विकल्प करता है; इसलिये निर्विकल्प, अक्ृत्रिम एक विज्ञानघन (स्वभाव ) से भ्रष्ट होता 
हुआ बारस्थार अनेक विकल्परूप परिणमित होता हुआ कर्ता प्रतिभासित होता है | 


ओर जब आत्मा ज्ञानी होता है तब ज्ञानके कारण ज्ञानके प्रारंभसे लेकर प्रथक-प्रथक्‌ 
स्वादका अनुभवन होनेसे ( पृद्वलकमका ओर अपने स्वादका एकरूप नहीं, किन्तु भिन्न 
भिन्नरूप अनुभवन होनेसे ). जिसकी भेद संवेदनशक्ति प्रगट होगई है ऐसा होता है; इसलिये 
वह जानता है कि 'अनादिनिधन,--निरंतर स्वाद आनेवाला, समरत अन्य रसोंसे बिलक्षण 
( भिन्न ) अत्यन्त मधुर चेतन्य रस द्वी एक जिसका रस है ऐसा आत्मा है, और कपाये 
उससे भिन्न रसवाली हैं; उनके साथ जो एक्स्वका विकल्प करना है बह अल्लानसे है?; इस 
प्रकार परको और अपनेको मिन्नरूप जानता है. इसलिये 'अक्नत्रिम ( नित्य ), एक ज्ञान ही 
में हैँ शिन्‍्तु कृत्रिम ( 'अतित्य ) अनक जो क्राघादिक हैं बढ मैं नहीं हैँ, ऐसा जानता हुआ 
हें क्रोध हैं! इत्यादि आत्मविकल्प क्चित्‌मात्र भी नहीं करता; इसलिये समस्त कर्मृत्वको 
छोड़ देता हैं; अतः सदा ही ददासीन अवस्था वाला होता हुआ मात्र जानता ही रहता है; 
ओर इसलिये निपिफ्ल्प, आअकृत्रिस, एक विज्ञानघन होता हुआ अत्यन्त अकर्ता प्रतिभासित 
होता है । 


श्र “- खेसमयसार «+ 


ततो नित्यमेरोदासीनावस्थो जानन्‌ एवास्ते। ततो निर्विकल्पो5कृतक एकी विज्ञान- 
घनो भृतोउ्त्य॑तमकर्ता प्रतिभाति । 


अज्ञानतस्तु सतृणा+यवहारकारी 
ज्ञान स्वयं किल भवन्नपि रज्यते यः । 
पीत्वा दधीक्षुमधुराम्तरसातिग्रद्धथा 
गां दोग्धि दुग्धमिव नूनससो रसालम्‌ ॥ ५७ ॥ ( वसन्ततिलका ) 
अज्ञानान्मृगतृष्णिकां जलधिया धाव॑ति पातुं मृगा 
अज्ञानात्तमसि द्रवंति श्रुजगाध्यासेन रज्जौ जनाः | 
अज्ञानाच विकत्पचक्रकरणाहातोत्तरंगाब्धिवत्‌ 
शुद्धज्ञानमया अपि स्वयममी कत्रींभवंत्याकुला। ॥ ४८ || ( शादूल० ) 


भावाथ।--जो परद्र्॒यके ओर परद्रव्यके भावोके कर्तृत्व को भ्ज्ञान जानता है वह 
स्वय कर्ता क्यों बनेगा ? यदि अज्ञानी बना रहना हो तो पर द्रव्यका कर्ता बनेगा। इसलिये 
ज्ञान होनेके वाद परद्रव्यका कवूँत्व नहीं रहता । 

अव इसी अथका कल्शरूप काव्य कहते हैं:-- 

अथे;---निश्चयसे स्वयं ज्ञानस्वरूप होने पर भी अज्ञानके कारण जो जीव, घासके 
साथ एकमेक हुये सुन्दर भोजनको खाने बाले हाथी आदि पशुओंकी भाँति, राग करता है 
( रागका और अपना मिश्रस्वाद लेता है ) बह, श्री खंडके खट्टे मीठे स्वादकी श्रति लोलुपता 
से श्री खंडको पीता हुआ-भी स्वयं गायका दूध पी रद्दा है ऐसा साननेवाले पुरुषके समान है | 

भावार्थ;--जैसे दथीको घासके और सुन्दर आह्ारके भिन्न स्वादका भान नहीं 
होता उसीप्रकार अज्नानीको पुद्लकमका ओर अपने-भिन्न स्वादका भान नहीं होता; इसलिये 
वह एकाकाररूपसे-रागादिसे प्रवृत्त होता है | जैसे श्रीखंडका स्वादल्लोलुप पुरुष श्रीखंडके रवाद 
भेदको न जानकर श्रीखंडके स्वादको मात्र दूधका रवाद जानता है, उसीप्रकार अजश्ल।नी जीव 
स्व-परके मिश्न स्वादको अपना स्वाद सममता है । 

अन्नानसे दी जीव कर्ता होता है, इसी 'प्रथका कल्शरूप काव्य कह्दते है;-- 

थ्र्थ:--अज्ञानके कारण मृगमरीचिकामें जलकी बुद्धि होनेसे द्विरण उसे पीनेकों 

दौड़ते है, अज्नानके कारण ही अन्धकारमसे पड़ी हुई ग्स्सीमें सपंका अध्यास होनेसे लोग 
( भयसे ) भागते हैं; और ( इसी प्रकार ) अल्लानके कारण ये जीव, पवनसे तरंगित समुद्रकी 
भाँति विकल्पोंके समूहका करनेसे--यद्यपि वे स्वयं शुद्धज्ञानमय हैं, तथापि आकुलित होते 
हुए अपने आप ही कर्ठा द्ोते हैं । 


8. 


-- कर्ता कम अधिकार -+ श्छरे 


ज्ञानादिवेचकतया तु परात्मनोयों 

जानाति हंस इच वाः पयसोर्विशेषस्‌ । 

चेतन्यधातुमचल स सदाधिरूढो 

जानीत एवं हि करोति न किंचनापि ॥ ५९ ॥| ( वसंततित्षका ) 
ज्ञानादेव ज्वलनपय सो रोष्णयशैत्यव्यवस्था 

जञानादेवोल्लसति लवण॒स्वादभेदव्युदासः । 

ज्ञानादेव स्वरसविकसल्नित्यचैतन्ध धातोः 

क्रोधादेश प्रभवति भिदा मिंदती क्ंभावम्‌ ॥६०॥ ( मन्दाक्रान्ता ) 
अज्ञान ज्ञानमप्पेव॑ कुर्वन्नात्मानमंजसा | 

स्थात्कर्तात्मात्ममावस्य परभावस्य न क्चित्‌ ॥ ६१ ॥ ( अलुष्टप्‌ ) 


भावाथेः--अज्ञानसे क्या क्‍या नहीं होता ? हिरण बालू की चमकको जल 

सममभकर पीने दौड़ते है ओर इसप्रकार वे खेदखिन्न होते हैं; अधेरेमें पढ़ी हुई रस्सीको सर्प 
मानकर लोग उससे डरकर भागते हैं इसीप्रकार यद्द आत्मा पवनसे छुब्ध हुये तरंगित समुद्र 
की भांति, अज्ञानके कारण अनेक विकल्प करता हुआ छ्ुब्ध होता है, और इसप्रकार--यद्यपि 
परमार्थंसे बह शुद्धन्ञानघन है तथापि--अज्ञानसे कर्ता होता है। 

अब, यह कहते हैं कि ज्ञानसे आत्मा कर्ता नहीं होता:-- 

अ्रथेः--जैसे हंस दूध और पानीके विशेष ( अन्तर ) को जानता है उसी प्रकार जो 
जीव श्वानके कारण विवेक वाला ( भेदज्ञान वाला ) हानेसे परके और अपने विशेषको 
जानता है वह ( जेसे हंस, मिश्रित हुवे दुध और पानीको अलग करके दूधको म्रहण करता 
है, उसी प्रकार ) अचल चेतन्य घातु मे आरूद होता हुआ ( उसका आश्रय लेता हुआ ) 
मात्र जानता ही है किचित्‌ मात्र भी कर्ता नहीं होता | 

भावाथे।--जो स्व-परकछे भेदको जानता है वह ज्ञाता ही है, कर्ता नहीं । 

अब, यह कहते हैं कि जो कुछ ज्ञात होता है वह ह्ञानसे दी द्वोता हैः-- 

अ्थः--( गसे पानी मे ) अग्निकी उष्णुताका और पानीकी शीतलताका भेद, 
झ्ञानसे ही प्रगट होता है, व्यंजनके स्वादसे नप्तकक्के स्वादकी सवंधा भिन्नता ज्ञानसे दी प्रगट 
होती है, निजरससे विक्रसित द्वोती हुई नित्य चैतन्य धातुका और क्रोधादि भावका भेद, 
कर्वृत्वकी भेद्ता हुआ ज्ञानसे द्वी प्रगट होता है । 

अब, अज्ञानी भी अपने ही भावकों करता है, किन्तु पुन्टलके भाव को कभी नहीं 
करता:--इस अथका, भारेकी गाथाका सूचक श्लोक कह्दते हैं:-- 


१७४ -- समयसारे -- 
आत्मा ज्ञान स्वयं ज्ञानं ज्ञानादन्यत्करोति किम्‌ । 
प्रभावस्य कर्तात्मा मोहो5यं व्यवहारिणाम्‌ ॥ ६२ ॥ ( भजृष्ट॒ प्‌ ) 
तथा हि।-- 
ववहारेण दु आदा करेदि घडप्डरथाणि दबच्बाणि | 
करणाणि य कम्माणि य णोकम्माणीह विविहाणि ॥ ९८ ॥ 
व्यवहारेण त्वात्मा करोति घटपटरथान्‌ द्रव्याणि | 
करणानि च कर्माणि च नोकर्माणीह विविधानि || ६८॥ 


व्यवहारिणां हि यतो यथायमात्मात्मविकर्पव्या पाराभ्यां घटादिपरद्रव्यात्मक 





शर्थ।--इस प्रकार वास्तव मे अपनेको अज्ञानरूप या ज्ञानरूप करता हुआ आत्मा 
भपने ही भावका कर्ता है, पर भावका ( पुद्कलके भावोंका ) कर्ता तो कदापि नहीं है। 
इसी बातको हृढ़ करते हुये कहते हैं कि:-- 
अर्थ;--आत्मा ज्ञानस्वरूप है, स्वयं ज्ञान ही है; वह ज्ञानके अतिरिक्त अन्य क्‍या 
करे ? झात्मा पर भावका कर्ता है ऐसा मानना ( तथा कहना ) सो व्यवद्दारी जीवोंका 
मोह ( अज्ञान ) है ॥ ६७॥ 
झब कहते हैं कि व्यवह्रीजन ऐसा कहते हैंः-- 
गाथा ९८ 
शन्वया्थः--[व्यवहारेण तु] व्यवहारसे अर्थात्‌ व्यवहरीजन मानते हैं कि 
[ इह ] जगत में [ आत्मा ] आत्मा [ घटपटरथानद्रव्याणि ] घठ, पट, रथ 
ह्यादि वस्तुओं को [| च ] ओर [ करणानि ] इच्दियो को [| विविधानि ] श्रनेक 
प्रकार के [ कर्माणि ] क्रोधादि द्रव्य कर्मों को [ च नोकर्माणि ] और शरीरादिक 
नोकर्मों को [ करोति ] करता है । 
टीकाः-जिससे अपने (इच्छारूप ) विकल्प ओर (हस्तादि की क्रिया रूप ) 


ध्यापारके द्वारा यह आत्मा घट आदि पर द्रव्य स्वरूप वाह्य कर्मको कर्ता हुआ ( व्यवद्दारी 
जनो को ) प्रतिभासित होता है इसलिये उसी प्रकार ( आत्मा ) क्रोधादि परद्रव्यस्वरूप 


घटपटरथादिक वस्तुएं, कर्मादे अरु सब इन्द्रियें । 
नोकमम विधविध जगतमें, आत्मा करे ज्यवह्ारसे ॥ ९८॥ 


-- कर्ता कम अधिकार -- १७४ 


बहिःकर्म कु्बन प्रतिभाति ततस्तथा क्रोधादिपरद्रव्यात्मक च समस्तमंतःकर्मापि 
करोत्यविशेषादित्यस्ति व्यामीह। ॥| ९८ || 
से ने सत्र $--- 


जदि सो परदव्वाणि य करिज्ञ णियमेण तस्मओ होज्ज । 
जह्या ण तम्मत्रो तेण सो ण तेसि हवदि कत्ता ॥ ९९॥ 


यदि स परद्वव्याणि च कुर्यान्नियमेन तन्‍्मयो भवेत्‌ | 
यस्मान्न तन्‍्मयस्तेन स न तेषां भवति कर्ता | << ॥ 


यदिखल्यमात्मा परद्रव्यात्मक॑ कर्म कुर्यात्‌ तदां परिणामपरिणामिभावान्य- 


समरत अन्तरंग कमको भी-( उपरोक्त ) दोनों कम परद्वव्यरवरूप है इसलिये उनमें अन्तर न 
होने से--कर्ता है, ऐसा ध्यवद्दारी जनोंका व्यासोह ( भ्रान्ति, अज्ञात ) है। 
भावाथः -घट पट, कम ( द्रव्यकर्म ओर भावकस ) नो कम इत्यादि पर द्रव्योको 

आत्मा करता है, ऐसा मानना सो व्यचद्दारी जनोंका वज्यवह्यार या अज्ञान है ॥ ६८॥ 

अब यह कह्दते है कि व्यवह्वारीजनोकी यह मान्यता यथार्थ नहीं है: -- 

गाथा ९९ 

व्यस्थयार्थ:--[ यदि च ] यदि [ सः ] भात्मा [ परद्रव्याणि ] पर 
द्रब्योंकी [ कुर्यात्‌ | करे तो वह [ नियमेन | नियमसे [ तन्‍्मथः ] तनन्‍्मय अर्थात्‌ 
परद्र॒व्यय [ भवेत्‌ ] हो जाये; [ यस्‍्मात्‌ न तन्सश्रः ] किन्तु तन्‍्मय नहीं हैं 
[ तेन ] इसलिये [ सः ] वह [ तेषां ] उनका [ कर्ता ] कर्ता [ न भवति ] 
नहीं है | 


टीकाः-यदि निश्चयसे यह आत्मा परद्वव्य स्वरूप कमंको करे तो, अन्य किसी 
प्रकारसे परिणास--परिणासी भाव न बन सकने से, वह (आत्मा) नियमसे तनन्‍्मय 
( परद्ृग्यमय ) हो जाये; परन्तु वह तनन्‍्मय नहीं है क्योंकि कोई द्रव्य अन्यद्रव्यमय दो ज्ञाये 
तो उस द्रव्यके नाश की झ्ापत्ति, ( दोप ) ञआा जायेगा। इसलिये आत्मा व्याप्य-ब्यापकभाव 
से परद्रज्यस्वरूप क्मका क्तो नहीं है 


परद्ृग्यफी जिच जो करे, तो जरूर वो तन्मय बने | 
पर वो नहीं तन्मय हुआ, इससे न कर्ता जीव है ॥ ९९ |॥ 





१७६ “ समयसार “- 


थाह्रुपपत्तेनियमेन तन्मयः स्थात्‌ । न चद्रव्यांतरमयस्वे द्व्योच्छेदापत्तेस्तन्मयोस्ति । 
ततो व्याप्यव्यापकभावेन न तस्य कर्तास्ति ॥ ९९ ॥ 
निमित्तनैमित्तकमावेनापि न कर्तास्ति।-- 
जीवो ण करेदि घर णेव पड णेव सेसगे दव्वे | 
जोग्रवओगूा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥ १०० ॥ 
जीवो न करोति घट नेव पट नेव शेषकानि द्वव्याणि । 
योगोपयोगावुत्पादकी च तयोभवति कर्ता ॥ १०० ॥ 
यत्किल घटादि क्रोधादि वा परद्रव्यात्मकं कमे तदयमात्मा तन्मयत्वानुषंगाद 
व्याप्यव्यापकमावेन तावन्न करोति नित्यकतृत्वानुपंगान्रिमित्तनैमित्तकभावेनापि न 











; भावार्थ--यदि एक द्र्यका कर्ता दूसरा द्रव्य हो तो दोनों द्रव्य एक द्वो जायें क्योंकि 
कर्ता-करमंभाव अथवा परिणाम परिणासीभाव एक द्रव्य से ही हो सकता है। इसी प्रकार 
यदि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यरूप हो जाये तो उस द्रव्यका ही नाश हो जाये यह बढ़ा दोष भा 
जायेगा इसलिये एक द्रव्यको दूसरे द्रव्यका कर्ता कहना उचित नहीं है ॥ ९९॥ 
ध्यव यह कहते हैं कि आत्मा ( व्याप्यव्यापकभावसे ही नहीं किन्तु ) निमित्तनैमित्तिक 
भावसे भी कर्ता नहीं हैः-- 
गाथा १०० 
अन्वयाथः--[ जीव; ] जीव [ घट ] घट को [ न करोति ] नहीं 
करता, [ पट न एवं ] पटको नहीं करता, [ शेषकानि ] शेष कोई [ द्वव्याणि ] 
द्रब्यो को [ न एव ] नहीं करता, [ च॑ ] परन्तु [ योगोपयोगो ] जीवके योग 
ओर उपयोग [ उत्पादकोौ ] घटादिको उ्मन्न करनेवाले निमित्त है [ तथो! ] उनका 
[ कर्ता ] कर्ता [ भवति ] जीव होता है। 
टीका;--वास्तवसे ज्ञो घटादिक तथा क्रोवादिक परद्रव्यस्वरूप कम हैं उन्हें 'भात्मा 


व्याप्यव्यापकभावसे नहीं करता क्योकि यदि ऐसा करे तो तन्‍्मयतता का प्रसंग झा जाये; तथा 
वह निमित्तनैमित्तिकभावसे भी (उनको) नहीं करता, क्योकि यदि ऐसा करे तो नित्यकर्दृत्बका 


जिव नहिं करे घट पट नहीं, नहिं शेप द्रव्यों जिच करे । 
उपयोगयोग निमित्तकर्ता, जीव तत्कर्ता घने ॥ १०० ॥ 


-- कर्तों कम अधिकार -- १७७ 


तत्कुर्यात्‌ । अनित्यौं योगोपयोगावेव तत्र निमित्तत्देन कर्तारो योगोपयोगयोस्त्वा- 
त्मविकल्पव्यापारयो! कदाचिदज्ञानेन करणादात्मापि कर्तास्तु तथापि न परद्रव्या- 
त्मककर्मकर्ता स्थात्‌ ॥ १००॥ 
ज्ञानी ज्ञानस्येव कर्ता स्थात्‌ :-- 
जे पुग्गलद॒व्बाणं परिणामा होंति णाणआचरणा । 
ण॒ करेदि ताणि आदा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥ १०१॥ 
ये पुद्नलद्बन्याणा परिणामा भत्रति ज्ञानावरणानि। 
न करोति तान्‍्यात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी ॥| १०१ ॥ 








( सर्वे अवस्थाओंमें कठ त्व रहनेका ) प्रसंग आजाथेगा | अनित्य ( जो सर्वे अवस्थाश्रंमे 
व्याप्त नहीं होते ऐसे ) योग और उपयोग द्वी निमित्तहपसे उसके ( परद्रव्यस्वरूप कमके) कर्ता 
हैं | (रागादि विकारयुक्त चैतन्य परिणामरूप) अपने विकल्पको ओर ( आत्मप्रदेशोके चलन- 
रूप ) अपने व्यापारको कदाचित्‌ अज्ञानसे करनेके कारण योग और उपयोगका तो आत्मा 
भी कर्ता ( कदाचित्‌ ) भल्ले द्वो तथापि परद्रव्यर्वरूप कम का कर्ता तो ( निमित्तरूपसे भी 
कदापि ) नहीं है। 
भावाथे:--योग अर्थात्‌ भत्मप्रदेशोंका परिस्पन्दत ( चलन ) और उपयोग अर्थात्‌ 

जझ्ानका कषायोके साथ उपयुक्त द्वोना--जुड़ना | यद्द योग और उपयोग घटादि और क्रोधादि 
के निमित्त हैं, इसलिए उन्हें घटादि तथा क्रोधादिका निमित्तकर्ता कहा जावे, परन्तु आत्माको 
तो उनका कर्ता नहीं कहा जा सकता। आत्माको संसार अवस्थामे अज्ञानसे मात्र योग- 
उपयोगका कर्ता कट्दा जा सकता है | 

तात्पय यह है कि--द्रव्यद्ृष्टिसे कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका कर्ता नहीं है, परंतु 
पर्यायदृष्टिसे किसी द्रव्यकी पर्याय किसी समय किसी अन्य द्वव्यकी पर्यायकी निमित्त होती 
है, इसलिये इस अपेक्तासे एक द्रव्यके परिणाम अन्य द्रव्यके परिणामोके सनिमित्तकर्ता कह- 
लते हैं। परमाथ्थसे द्रव्य अपने ही परिणामोका कर्ता है, अन्यके परिणामका अन्यद्रव्य कर्ता 
नहीं होता | १०० ॥ 

अब यह कहते है कि लानी ज्ञानका ही कर्ता है;-- 

गाधा १०१ 
न्वयाथ- ये ] जो [ ज्ञानावरणानि ] छातावरणादिक [ पुद्ठल- 


ज्ञानावरण आदिक सभी, पृद्ठल दरव परिणाम हैं । 
करता नहीं आत्मा उन्हें, जो जानता दो ज्ञानि है ॥ १०१ ॥ 
ह 





ल्‍ 


श्ण्प “- समयसार --- 


ये खलु पुद्नलद्रव्याणां परिणामा गोरसव्याप्तद्धिदुग्धमधुराम्लपरिणामवत्पु- 
दलद्गव्यव्याप्तत्वेन भवंतो ज्ञानावरणानि भवंति तानि तटस्थगोरसाध्यक्ष इव न नाम 
करोति ज्ञानी किंतु यथा स गोरसाध्यक्षस्तदशनमात्मव्याप्तत्वेन प्रभवद्याप्य पश्य- 
त्येच तथा पुहलद्रव्यपरिणाम निमित् ज्ञानमात्मव्याप्यत्वेन प्रभवद्थाप्य जानास्येब 
ज्ञानी ज्ञानस्येव कर्ता स्थात्‌ । एवमेव च ज्ञानावरणपदपरिवतनेन कमसत्रस्य विभागे 
नोपन्यासाइशनावरणवेदनीयमो हनी यायुनामगोत्रांतरायसत्र) सप्तभि! सह मोहरांग- 
इेपक्री धमानमायालोभनो कमंमनोवचनकायश्रोत्रचक्षु्रण रसनस्पशनसत्रारि/ पोडश 
व्याख्येयानि । अनया दिशान्यान्यप्यूद्यानि ॥ १०१ ॥ 

अज्ञानी चापि परभावस्य न कर्ता स्थात्‌ )-- 


ज॑ भाव सुहमसुह करेदि आदा स तस्स खल्ु कत्ता | 

त॑ तस्स होदि कम्स सो तस्स दु वेदगों अप्पा ॥ १०२॥ 
द्रृव्याणां ] पुहनल द्रव्योके [ परिणामाः ] परिणाम [ भचंति ] है [ तानि ] 
उन्हे [ य। आत्मा ] जो आत्मा [ न करोति ] नहीं करता, परंत [ जानाति ] 
जानता है [ सः ] वह [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ मवति ] है। 

टीका।- जैसे दुध-दही जो कि गोरसके द्वारा व्याप्त होकर उत्पन्न होनेवाले गोरसके 

मीठे-खट्ट परिणाम है उन्हें, गोरसका तटस्थ दृष्टापुरुष करता नहीं है,इसीम्रकार ज्ञानावरणादिक 
जोकि वास्तवमें पुद्नलद्वव्यके द्वारा व्याप्त होकर उत्पन्न होनेवाले पुद्टलद्रउ्यके परिणाम हैं, उन्हें. 
ज्ञानी करता नहीं है, कितु जेसे वह गोरसका दृष्टा, स्वत. ( देखनेबालेसे ) व्याप्त होकर 
उत्पन्न होनेवाले गोरस-परिणामके द्शनमे व्याप्त होकर, मात्र देखता ही है, इसीप्रकार ज्ञानी, 
रत: ( जाननवालेसे ) व्याप्त दोकर उत्पन्न दोनेवाला, पुद्टलद्रव्य-परिणाम जिसका निमित्त 
है ऐसे ज्ञानमे व्याप्त द्वोकर सात्र जानता दी है। इसप्रकार ज्ञानी ज्ञानका हो कर्ता है। 


ओर इसीप्रकार 'ज्ञानावरण? पद पलटकर कर्म-सूत्रका ( कमंकी गाथाका ) विभाग 
करके कथन करनेसे दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोशन्न और अतरायके सात 
सूत्र तथा उनके सात मोह, राग, हेप, क्रोध, मान, माया, लोभ, नोव मे, मन, वचन, काय, 
श्रोन्न, चछ्षु. घाण, रसन और रपशेनके सोलह सूत्र व्याख्यानरूप करना, और इसीप्रकार इस 
उपदेशसे श्रन्य भी बिचार लेना ॥ १०१॥ 


जो भाव जीव करे शुभाशुभ, उस हि का कर्ता बने | 
न 7 
उसका बने वो कम, आन्मा उस हि का बेदक बने ॥ १०२ || 


-- कर्ता कम अधिकार -- १७९ 


य भाव शुभमशुर्भ करोव्यात्मा स तस्य खलु कर्ता । 
तत्तस्य भवति कर्म स तस्य तु वेदक आत्मा ॥ १०२॥ 
इह खत्बनादेरज्ञानात्परात्मनो रेकत्वाध्यासेन पुह्लक मं विपाकद॒शाभ्यां मंदतीत- 
स्वादाभ्यामचलितविज्ञानघनेकस्वादस्याप्यात्मनः स्वाद भिंदान। शुभमशुभ वा यो य॑ 
भावमज्ञानरूपमात्मा करोति स आत्मा तदा तन्मयत्वेन तस्थ भावस्थ व्यापकत्वा- 
हुबति कर्ता, स भावोषि च तदा तन्प्यत्वेन तस्थात्मनो व्याप्यत्वाहुबति कर्म । 
स एवं चात्मा तदा तन्मयत्वेन तत्य भावस्य भावकत्वाहुवत्यनुभविता, स भावोषि 
च तदा तन्मयत्वेन तस्यात्मनो भाव्यत्वात्‌ भवत्यसुभाव्य/। एवमज्ञानी चापि 
परभावस्य न कर्ता स्थात्‌ )। १०२ ॥ 
अब यह कहते हैं कि अज्ञानी भी परद्रव्यके भावका कर्ता नहीं हैः-- 
गाथा १०२ 
न्वयार्थ:-[ आत्मा ] आत्मा [ थे ] जिस [ शुभ अशुर्भ ] शुभ 

या अशुभ [ भाव ] (अपने ) भावकों [ करोति ] करता है [ तस्या ] उस भावका 
[ सः ] वह [ खत ] वास्तवमें [ कता ] कर्ता होता है, [ तत्‌ ] वह (भाव ) 
[ तस्य ] उसका [ कर्म ] कर्म [ भवति | होता है [ सः आत्मा तु ] ओर 
वह आत्मा [ तस्य ] उसका ( उस भावरूप कर्मका ) | बेदकः ] भोक्ता होता है । 

दीकाः--अपना अचलित विज्ञानघनरूप एक स्वाद होनेपर भी इस लोकमें जो यहद्द 
आत्मा अनादि कालीन अज्ञानके कारण परके और अपने एकत्वके अध्यास ( निश्चय ) से मंद 
और तीत्र स्वादयुक्त पुद्रल्कमंके विपाककी दो दशाओंके द्वारा अपने (चिज्ञानधनरूप) स्वादको 
भेदता हुआ अज्ञानरूप शुभ या अशुभ भावको करता है, बह आत्मा उस समय तन्मयतासे 
उस भावका व्यापक होनेसे उसका कर्ता होता है, और वह भाव भी उत्त समय तन्मयतासे 
उस आत्माका व्याप्य होनेसे उसका कम होता है; और वही आत्मा उस समय तनन्‍्मयतासे 
उस भावका भावक द्वोनेसे उसका अनुभव करनेवाज्ा ( भोक्ता ) होता है, ओर वह भाव भी 
उस समय तनन्‍्मयतासे उस आत्माका भाव्य होनेसे उसका अनुभाव्य (भोग्य ) द्योता है। 
इसप्रकार अज्ञानी भी परभावका कर्ता नहीं है । 

भावाथः-पुहलकर्मका उदय द्दोनेपर ज्ञानी उसे जानता ही है. अर्थात्‌ बह ज्ञानका 
ही करता होता है और अज्ञानी अज्ञानके कारण कर्मोदयके निमित्तसे होनेचाले अपने अज्ञान- 
रूप शुभाशुभ भावोंका कर्ता होता है। इसप्रकार ज्ञानो अपने ज्ञानरूप भावका और अजन्नानी 


हा अज्लञानरूप भावका कर्ता है; परभावका कर्ता तो ज्ञानी अथवा अज्ञानी कोई भी नहीं 
॥ ९८०२॥ 


श्घ० -- समयसार -- 


न च परभावः केनापि कतु पार्यतः-- 
जो जह्मि ग्रणे दव्वे सो अण्णल्मि हु ण संकमदि दच्वे । 
सो अण्णमर्संकंतो कह ते परिणामए दव्व ॥ १०३॥ 
यो यस्मिन गुणे द्वव्ये सोधन्यस्मिस्तु न संक्रामति द्वव्ये । 
सोडन्यदसक्रात: कथ तत्परिणामयति द्रृब्यम्‌ ॥ १०३ ॥ 
हह किल यो यावान्‌ कथिद्स्तुविशेषो यस्मिन्‌ यावति कर्मिथ्िचिदात्मन्य- 
चिदात्मनि वा द्रव्ये गुगे च स्वरसत एवानादित एवं बृत्त,, सखरबचलितस्य वस्तु 
स्थितिसीम्रो भेत्तमशक्यत्वात्तसिधन्नेव वतत न पुनः द्रव्यांतर॑ गुणांतरं वा संक्रामेत। 
द्रव्यांतरं गुणांतरं वाउसंक्रामंथ कर्थ त्वन्यं वस्तुविशेष॑ परिणामग्रेत्‌ | अतः परभावः 
फेनापि न कते एार्यत ॥ १०३ ॥ 


अब यह कहते हैं कि परभावको कोई ( द्रव्य ) नहीं कर सकता:--- 
गाथा १०३ 
न्वयार्थ:--] था ] जो वस्तु (अर्थात्‌ द्रव्य ) [ यस्मिन्‌ द्वव्ये ] 

जिस द्वव्यमें [ गरुषो ] ओर गुणमें वतती है [ सः ] वह [ अन्यसर्मिन तु ] अन्य 
[ द्रव्ये | दृव्यमें तथा गुणमें [| न संकामति ] संक्रमणको प्राप्त नहीं होती ( बदलकर 
अन्यमें नहीं मिल जाती ), [ अन्यत्‌ अखंक्रान्त। | अन्यरूपसे सक्रमणको प्राप्त न 
होती हुई [ सः ] वह वस्तु, [ तत्‌ द्रव्य ] अन्य वस्तुको [ कथ्थ ] कैसे [ परि- 
णामथति ] परिणमन करा सकती है ! 

टीकाः---जगतमे जो कोई जितनी वस्तु जिस किसी जितने चैतन्यस्वरूप या भचे- 
तन्यस्वरूप द्रव्यमें और गुणमें निजरससे ही अनादिसे ही वरतती है, वह वास्तवमें अचलित- 
वस्तुस्थितिकी मर्यादाकों त्तोड़ना अशक्य द्ोनेसे उसीमे ( अपने उतने द्रव्यगुणमें दी ) वर्तती 
है, परन्तु द्रव्यान्तर या गुणान्तररूप संक्रमणको प्राप्त नहीं होती; तव द्रव्यांतर या गुणांतर- 
रूप संक्रमणको प्राप्त न होती हुई चह अन्य चम्तुको कैसे परिणम्ित करा सकती है ? ( कभी 
नहीं करा सकती ) इसलिये परभाव किसीके द्वारा नहीं किया जा सकता | 

भाषा्थ--जों द्रव्यस्वभाव है उसे कोई भी नहीं बदल सकता; यद्द वस्तुकी मर्यादा 
है॥ १०१॥ 


जो द्रव्य जो शुण द्रव्य में, परद्रग्यरूप न संक्रसे । 
अनसंक्रमा किसभाँति बह परद्रव्य प्रणमावे अरे || १०३ ॥ 


»- केता कम अधिकार -- १८१ 


अतः स्थित) खस्वात्मा पुन्तलक्मशामकर्ता।-- 

दग्बगुणस्स य ञादा ण॒ कुणदि पुग्गलमयह्ति कम्प्रध्ि | 

ते उमयमकुव्वंतो तहि कह तस्स सो कत्ता ॥ १०४ ॥ 
द्रव्यगुणस्य चात्मा न करोति पुद्ठलमये कर्मणि । 
तदुभयमकुवैस्तस्मिन्कथ तस्य स कर्ता ॥ १०४ ॥ 


यथा खलु मुण्मये कलश॒कर्मणि मृद्द्॒व्यसृद्गुणयो! स्वरसत एवं वर्तमाने 
द्रव्यगुणांतरसंक्रमस्य वस्तुस्थित्येब निषिद्धत्वादात्मानमात्मगु्ण वा नाधतते स कलश- 
कारः द्रव्यांतरसंक्रममंतरेणान्यस्य वस्तुनः परिणमयितुमशक्यत्वात्‌ तदुभयं तु तस्मि- 
ननादधानो न तत्वतस्तस्थ कर्ता प्रतिभाति | तथा पुठ्ठलमयज्ञानावरणादों कमणि 
पुद्लद्॒व्यपूद्लगुणयोः स्वर्सत एवं वतमाने द्रव्यगुणांतरसक्रमस्थ विधातुमशक्य- 
त्वादात्मद्रव्यमात्मगु्ं वात्मा न खखवाधत्ते । द्व्यांतरसंक्रममंतरेणान्यस्थ वस्तुनः 











उपरोक्त कारणसे आत्मा वास्तवमे पुद्ल्षकमंका अकर्ता सिद्ध हुआ, यह कहते हें:-- 
गाथा १०४ 

अन्ययार्थ।--[ आत्मा ] आत्मा | पुद्नलमये कर्मणि ] पुद्लमय कर्ममें 
[ द्रव्यगुणस्थ च ] हृव्यको तथा गुणको [ न करोति ] नही करता; [ तस्मिन ] 
उसमें | तत्‌ उभये ] उन दोनोको [ अकुवन ] न करता हुआ [ सः ] वह 
[ तस्यकर्ता ] उसका कर्ता [ कृर्थ ] कैसे हो सकता है 

टीकाः जैसे-मिट्टीमय घटरूपी कर्स जो कि मिट्टीरूपी द्रव्यमें और मिद्टीके गुणमें 
निजरससे ही वर्तेता है उसमें कुम्हार अपनेकों या अपने गुणको डालता या मिलाता नहीं 
है, क्योंकि ( किसी वस्तुका ) द्रव्यान्तर या गुणान्तररूपमे संक्रमण होनेका वस्तुस्थिति से ही 
निषेध है; द्रव्यान्तर रूपसे ( अन्य द्रव्य रूपसे ) संक्रमण प्राप्त किये बिना अन्य वस्तुको परि- 
शुमित करना अशकक्‍्य होने से, अपने द्रव्य और गुण दोनोको उस घट रूपी कर्ममें न डालता 
हुआ वह कुम्हार परमाथसे उसका कर्ता प्रतिमासित नहीं होता । इसी प्रकार पुद्क्ममय ज्ञाना- 
बरणादि कम जो कि पुद्टललद्रव्यमें और पुदुलके गुणोंमे निजरससे ही बतंता है, उसमे आत्मा 
अपने द्रव्यको या अपने गुणको वास्तवमे डालता या मिल्षाता नहीं है क्योकि ( किसी वस्तु ) 





आत्मा करे नहिं द्रव्य गुण, पुह्लमयी कर्मोंविषें । 
इन उभ्यको उनमें न कर्त्ता, क्‍यों हि तत्कर्ता बने ॥ १०४ ॥ 


शपर -- समयसार -+ 
परिणमयितुमशक्पत्वात्तदुभयं तु तरिमश्ननादधानः फथ्थं तु तचवतस्तस्य कर्ता प्रति- 
भायात्‌ | ततः स्थितः खन्वात्मा पुद्दलकमंणशामकर्ता ॥ १०४ ॥ 


पअतोन्यस्तृपचार/--- 
जीवह्ि हेदुभदे घंधस्स दु पस्सिदूण परिणाम । 
जीवेण कद कम्म॑ भण्णदि उचयारमत्तेण ॥ १०५ ॥ 
जीवे हेतुभूते बधस्य तु दृष्टूबा परिणामम्‌ | 
जीवेन कृत कर्म मण्यते उपचारमात्रेण | १०५ ॥ 
इृह खलु पौद्वलिककर्मणः स्वभावादनिमित्तमृतेप्यात्मन्यनादेरज्ञानात्तश्रिमित्त- 
भूतेनाज्ञानभावेन परिणमनाञ्रिमित्तीभूते सति संपद्यमानत्वात्‌ पौद्नलिक॑ कर्मात्मना 




















का द्रव्यान्तर या गुणान्तर रूपमे संक्रमण होना अशकक्‍्य है; द्रव्यान्तररूपमे संक्रमण प्राप्त 
किये बिना अन्य बस्तुको परिणमित करना अशक्य होने से, अपने द्रव्य और गुण-दोनोंको 
क्वानाबरणादि कर्मोंमे न डालता हुआ वह आत्मा परमार्थसे उसका कर्ता कैसे हो सकता है ! 
( कभी नहीं हो सकता ) इसलिये वास्तवमे भात्मा पुद्टलकर्मोका अकर्ता सिद्ध हुआ ॥१०४॥ 
इसलिये इसके भतिरिक्त श्रन्य-अर्थात्‌ आत्माकों पुद्ल्कमंका कर्ता कहना सो 


उपचार है, अब यह कहते हैं :-- 
गाधा १०५ 


अन्वयार्थ:--[ जीवे | जीव [ हेतुच्दते ] निमित्तभूत होने पर [ बंधस्य 
तु ] कर्म बंधका [ परिणास ] परिणाम होता हुआ [ हृष्ट्वा ] देखकर (जीवेन| 
जीवने [ कर्म क्ूत ] कर्म किया! इसप्रकार [ उपचार मसात्रेण ] उपचारमात्रसे 
[ भण्यते ] कहा जाता है । 

टीकाः--श्स क्ोकमे वास्तवसे आत्मा स्वभावसे पौद्ठलिककर्सका निमित्तभुत न 
होनेपर भी, झनादि अज्ञानके कारण, पौद्नलिक कमेको निमित्तरूप होते हुवे अश्ञानभावमे 
परिणमठा इोनेसे, निमित्तभुत दोनेपर पौद्गक्तिककर्म उत्पन्न होता है, इसलिये पौद्रलिककर्म 


लिव हेतुभूत हुआ अरे, परिणाम देख जु बंधका । 
ठपचारमात्र कद्ाय यों, यह कर्म आत्माने किया॥ १०५ ॥ 


-- कर्ता कम अधिकार -- शै८ओे 


कृतमिति निर्विकल्पविज्ञानघनभ्रश्टानां विकल्पपरायणानां परेषामस्ति विकल्प५। से 
७ 
तूपचार एवं न तु परमाथेः ॥ १०५४ ॥ 


जोधेहि कदे जुद्धे राएण कर्देति जपदे छोगो | 
ववहारेण तह कर्द णाणावरणादि जीवेण ॥ १०६ ॥ 
योधि: कृते युद्धे राज्ञा कृतमिति जल्पते लोकः | 
व्यवहारेणा तथा कृत ज्ञानावरणादि जीवेन ॥ १०६ ॥ 
यथा युद्धपरिणामेन स्वयं परिणममानैः योपेः कते युद्ध युद्धपरिणा मेन स्वयम- 
परिणममानस्य राज्ञो राज्ञा किल छत युद्धमित्युपचारों न परमाथः | तथा ज्ञाना- 
वरणादिकमपरिणामेन स्वयं परिणममानेन पुद्रलद्॒व्येण कृते ज्ञानावरणादिकमेशि 





आत्माने किया? ऐसा निर्विकल्प विज्ञानघन स्वभावसे अश्रष्ट, विकल्प परायण भअ्रज्ञानियोंका 
विकल्प है; बह विकल्प उपचार ही है, परमार्थ नहीं । 


भावाथे।- कदाचित्‌ होनेवाले निभित्त नैमित्तिक भावमें कर्ताकमंभाव कद्दना सो 
उपचार है ॥ १०५ ॥ 


अब यह उपचार कैसे है सो दृष्टांत द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा १०६ 
अन्वया्थ;--[ योचैः ] योद्धाओंके दवा [ युद्धे क्ृते ] युद्ध किये जानेपर, 
( शाज्ञा कृत ] राजाने युद्ध किया! [ इति ] इसप्रकार [ लोकः ] लोक [जल्पते ] 
(व्यवह्दाससे) कहते हैं, [ तथा ] उसीग्रकार ([ ज्ञानावरणादि ] ज्ञानावरणादि कर्म 
[ जीवेनकूत ] जीवने किया? [ व्यवहारेण ] ऐसा व्यवहारसे कहा जाता है। 
टीकाः- जैसे युद्धपरिणाम में स्व परिणमते हुवे योद्धाओंके द्वारा युद्ध किये जानेपर, 
युद्ध परिणाममें स्वयं परिणमित नहीं होनेवाले राजासे ऐसा उपचार किया जाता है कि 
'राजाने युद्ध किया, यह परमाथसे नहीं है; इसीप्रकार ज्ञानावरणादि कर्म परिणामरूप हवरयं 
परिशमते हुवे पुद्नलद्र॒व्यके द्वारा ज्ञानावरणादि कम किये जानेपर ज्ञानावरणादि कम परि- 
योद्धा करें जहेँ युद्ध, वहाँ वह भूपक्ृत जनगण कहें । 
त्यों जीवने ज्ञानावरण आदिक किये व्यवद्दार से ॥ १०८ ॥ 


श्प्व््ट “- समयसार -- 


ज्ानावरणादिकर्मपरिणामेन स्वयप्रपरिणममानस्थात्मनः किलात्मना हत॑ ज्ञाना- 
ही 25 ( 
वरणादिकमत्युपचारों न परमार्थ। ॥ १०६॥ 


गत एतत्स्थितं।--- 


उप्पादेदि करेदि थ वंधदि परिणासएदि गिपहदि ये । 
आदा पुग्गलदब्व॑ ववहारणयस्स वक्तव्य ॥ १०७ ॥ 
उत्पादयति करोति च॒ बच्नाति परिणामयति मृह्ाति च | 
आत्मा पुद्नलद्॒त्य व्यवहारनयस्य वक्तव्यम्‌ ॥ १०७ ॥ 
अय॑ खत्वात्मा न गृहाति न परिणमयति नोत्पादयति न करोति न वच्नाति 
व्याप्यव्यापकभावाभावात्‌ प्राप्यं विकाये निवेत्य च पूद्ठलद्॒च्यात्मक॑ कम | यत्त 








णामरूप स्वयं परिणमित नहीं दोनेवाले आत्मामे जो यह उपचार क्रिया जाता है कि , 
आत्माने ज्ञानावरणादिकर्म किये हैं, वह परमाथ नहीं है। 
भावाथे!--योद्धाओबके द्वारा युद्ध किये जानेपर भी उपचारसे यह कद्दा जाता है कि 
'राजाने युद्ध किया?, इसीप्रकार क्लानावरणादिकम पुद्लद्रव्यके द्वारा किये जानेपर भी उपचार 
से यह कहा जाता है कि 'जीवने कर्म किये! ॥ १०६॥ 
श्रव कहते हैं कि उपरोक्त हेतुसे यह सिद्ध हुआ कि:-- 
गाथा १०७ 


अन्वयार्थ:-[ आत्मा ] आत्मा [ पुद्ठलद्र॒ठ्य ] पुद्लद्धव्यको [उत्पाद- 
यति ] उत्पन्न करता है, [ करोति च ] करता है, [ चन्नाति ] बॉधता है, [ परि- 
णामयति ] परिणमन कराता है [ च ] ओर [ यह्वाति ] ग्रहण करता है-यह 
[ उयवहारनयस्य ] व्यवहारनयका [ चक्तठ्थ ] कथन है| 


टीका -- यदद आत्मा वास्तवमे व्याप्य व्यापक भावके अभावके कारण प्राप्य, विकाये 
ओर निवत्य-ऐसे पुद्ठलद्रत्यात्मक ( पुद्नलद्रव्यस्वरूप ) क्मंको ग्रहण नहीं करता, परिणमित 
नहीं करता, उत्पन्न नहीं करता, और न उसे करता है न बाँधता दै। तथा व्याप्य व्यापक- 
माबक' अभाव होनेपर भी “प्राप्य, बिकाये और निवेत्य-पुट्गलद्रत्यात्मक कमको आत्मा 
प्रहण करता है परिणमित करता है, उत्पन्न करता है, करता है और बाँधता है” इत्यादिरूप 


जन 





उपजावता प्रण॒मावता ग्रहता अवरु बांधे करे । 
पुद्टलदरबकी आतमा, व्यवहारनय वक्तव्य है ।। १०७ ॥ 


-- कर्ता कम अधिकार -- १८५ 
व्याप्यव्यापकमाबामावेपि प्राप्यं विकार्य नित्य च पुहलद्रव्यात्मक॑ कर्म शृक्वाति 
परिणमयत्युत्पादयति करोति बन्नाति चात्मेति विकत्पः स किलोप्रचार! | १०७॥ 

कथमिति चेत्‌ $-- 
जह राया ववहारा दोसग्ुणुप्पादगोत्ति आलबिदो । 
तह जीवो वचहारा दव्वगुणुप्पादगो भणिदो | १०८ ॥ 
यथा राजा व्यवहाराद्येषगुणोत्पादक इत्यालपितः | 
तथा जीवो व्यवहाराद्‌ द्वव्यगुणीत्पादको भणितः || १०८ | 
यथा लोकस्य व्याप्यव्यापकभावेन स्व॒भावत एवोत्पच्मानेषु गुशदोपेषु व्या- 
प्यव्यापकभाबाभावेडपि तदुत्पादकों राजेत्युपचारः। तथा पुह्लद्रत्यस्थ व्याप्य- 








विकल्‍प वास्तवमें उपचार है | 2 
भावाथेः - व्याप्यव्यापकभावके बिना कर्दृत्व कसेत्व कहना सो उपचार है; 

इसलिये आत्मा पुद्टलद्रव्यकी प्रहण करता है, परिणमित करता है, उत्पन्न करता है इत्यादि 
कहना सो उपचार दै।॥ १०७ ॥ । 

अब यहाँ प्रश्न करता है कि यह उपचार कैसे है? उसका उत्तर दृष्टान्त पूबरेक 
कहते हैं :-- 

> गाथा १०८ 

अन्वयार्थ:--[ घथा ] जैसे | राजा ] राजाको [ दोषग्युणोत्पादकः 
इति ] प्रजाके दोष और गुणोंको उत्पन्न करनेवाला [ उयवहारात्‌ ] व्यवद्यारसे 
[ आलपितः ] कहा है [ तथा ] उसी प्रकार [ जीव: ] जीवको [ द्रव्यग्रु- 
णोत्पादकः ] पहल द्रव्यके दृब्य-गुणोको उल्यन्न करने वाला | व्यवह्यरात्‌ ] 
व्यवहारसे [ 'भणितः | कहा गया है । 

टीकाः- जैसे प्रजाके गुण दोषोमे ओर प्रजामे व्याप्यव्यापकभाव द्वोनेसे स्वभावसे 
ही ( प्रजाके अपने भावसे ही ) उन गुण दोषोकी उत्पत्ति होने पर भी - यद्यपि उन गुण दोषों 
में और राजामें व्याप्यव्यापकसावका अभाव है तथापि--यह उपचारसे कहा जाता है कि 
“उनका उत्पादक राजा है; इसीप्रकार पुद्टल्द्॒त्यके गुण दोषोमे और पृद्टलद्ग॒ग्यमें उयाप्यव्यापक- 





गुणदोष उत्पादक कहा, ज्यों भूपषफोी व्यवहारसे । 
त्यों द्रव्यगुण उत्पन्न कर्ता, जिच कहा व्यवहारसे ॥ १०८ ॥ 
२४ 


१८६ --“ ससयसार -- 


व्यापकभावेन स्वभावत ए्वोत्पद्यमासेपु शुणशदोपेप व्याप्यव्यॉपकमावाभावेषि 
तदृत्पादकी जीव इत्युपचारः | 


जीवः करोति यदि पुद्ठलकम नेव 

कस्तहिं तत्कुरुत इत्यभिशंकयेव । 

एतहिं. तीत्ररयमोहनिवहणाय 

संकीत्यते श्णुत पुद्लकर्म करते ॥ ६३ ॥ ( बसंततिज्ञका ) 
सामण्णपच्चया खल्ल चउरो मण्णति बंधकत्तारो। 
मिच्छत्त अविरसर्ण ऋसाथजोगा थ बोद्धव्वा ॥ १०९॥ 
तेसि पुणोवि यथ इसो सणिदो भेदो दे लेरसविय्रप्पो | 
सिच्छादिद्वीआदी जाव सजोगिस्स चरमंत ॥ ११०॥ 








भाव होनेसे स्व-भावसे ही ( पुद्टलद्रव्यके अपने भावसे ही ) उन गुण दोषोकोी उत्पत्ति होने 
पर भी - यद्यपि गुण दोपोसे और जीवमे व्याप्यव्यापकभावका अभाव है, तथापि-- “उनका 
उत्पादक जीव है?, ऐसा उपचार किया जाता हे । 

भावार्थ - जगतमें कद्दा जाता है कि 'यथा राजा तथा प्रजा? | इस कहावतसे प्रजञा- 
के गुण दोपोका उत्पन्न करने वाला राजा कहा जाता है। इसीप्रकार पुद्टलद्रव्यके गुणदोषों 
को उत्पन्न करने वात्ञा जीव कहा जाता है । किन्तु परमार्थ हष्टिसे देखा जाये तौ यह यथार्थ 
नहीं किन्तु उपचार है | 

अब आगेकी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं :-- 

अर्थ--यदि पुद्कक्ृकर्म को जीव नहीं करता तो फिर उसे कौन करता है? ऐसी 
आशंका करके अब तीत्र वेग वाले मोहका ( कर्षत्वकमत्वके अज्ञानका ) नाश करनेके लिये, 
यह कहते हैं कि 'पुद्दलकर्मका कर्ण कौन है!, इसलिये (हे ज्ञानके इच्छुक पुरुषो ! ) इसे 
सुनो ॥ १०८॥ 


सामान्य अत्यय चार, निश्वय बंधे कर्ता कहे । 
मिथ्यात्व अरु अविरमण, योग कपाय ये ही जानने ॥ १०९ ॥ 


फिर उनदिंका ढशा दिया, यह भेद तेर प्रकारका । 
मिथ्यात्र गुणस्थानादि ले, जो चरमभेद सयोगिका ॥ ११० ॥ 


-- कर्ता कर्म अधिकार +- ८७ 


पदे अचेदशा खल्ठू पुग्मलकम्छुदयसंभवा जह्या | 
ते जदि करंति ऋषम णथवि सेसि वेदगों आदा ॥ १११ ॥ 
गुणसण्णिदा हु एदे कम्ले कुष्वेति पच्चया जन्या । 
तह्ाय जीवो5कत्ता ग्रुणा य छुब्च॑ति कृम्माणि ॥ ११२॥ 
सामान्यग्रत्यया: खलु चत्वारो भण्यते बंधकर्तारः | 
मिथ्यात्वमविर्मण कपाययोगौ च बोद्धव्या: | १०< ॥ 
तेषां पुनरपि चाय भणितो भेदस्तु श्रयोदशविकल्पः । 
मिथ्यादइृष्टवादियावित्सयोगिन खरमातः ॥ ११० || 
एते अचेतनाः खलु पुद्ठलकर्मोद्यसंभवा यस्मात्‌ | 
ते यदि कुबति कर्म नापि तेपां वेदक आत्मा ॥ १११ ॥ 
गणसंकज्ितास्तु एते कर्म कुब॑ति प्रत्यया यस्मात्‌ | 
तस्माजीबो 5कर्ता गणाश्र कुत्रति कर्माणि ॥ ११२ ॥ 


हे ऑनिनिलन मीन अजनलन उसके जमाना ेकमनजन 3 बन्‍कलओ 3 अनअतल्‍लन न्‍धनन+ विनर लि भ+. ऑन हज अत ऑजिजिओलस-+ +क ललित जन+ 3>-+०+«- 


अब, यह कहते हैं कि पुद्जनकमका कर्ता कौन है :-- 
गाधा ६०९-११०-१११-११२ 
अन्वयार्थ:--[ चत्वार; | चार [| सामरान्यप्रत्यया। | सामान्य प्रत्यय 
[ खल ] निश्चय [ बंधकर्तार; | वधके कर्ता [ भण्मंते | कहे जाते है, वें- 
[ मिथ्यात्व॑ ] मिध्यात, [ अविरसप ] अवित्मण [ व ] तथा [ कपाययोगौ ] 
|य और योग [ बोद्धव्घा। ] जानना [ पुन; ध्यपि जल ] और फिर [ तेषां ] 
उनका, [ अरे ] यह [ त्रयोदणाविकल्प: ] तर प्रकारका [ भेदः तु ] भेद 
[ भणितः ] कहा गया है जो किन सिथ्याहष्ट्यादि। ] मिथ्यादष्टि € गुणस्थान ) 
से लेफ [ सयोगिन; चरमांत+ घावत्‌ ] सयोग केवली ( गुणस्थान ) पर्चत है । 
१ प्रस्ययण्कर्म बन्धके कारण अर्धाति आसन 
पुल करमके उदयसे, उत्पन्न इससे अ्रजीव थे । 
वे जो कर कमों सले, भोक्ता थि नहिं जिवद्रन्य हैँ॥ १११ ॥ 
परमाधथंसे गुण नाप्के, प्रत्यय करें इन कमेफी । 
तिससे अकर्ता जीव है, मुणधान करते कर्मको ॥ १६२ ॥ 


श्पद “- खमयसार -+ 


पुद्ठलकर्मणः किल पृद्ठलद्व्यमेवैक करत वह्रिशिषाः मरिथ्यात्थाविरतिकपाय- 
योगा बंधस्य सामान्यहेतुतया चत्वारः कर्तार), त एवं विकर्प्यमाना मिथ्यारष्ट्यादि: 
सयोगकेवल्यंताख्रयोदश कर्त्तारः। अथैते पुद्ठलकमंचिपाकविकल्पादत्यंतमचेतनाः 
संतस्नयोदश कर्तारः केवला एव यदि व्याप्यव्यापकभावेन किंचनापि पूद्ठलकम कुयुस्तदा 
कुय रेच कि जीवस्यात्रापतितं | अथायं तक।--पुद्डलमयमिथ्यात्वादीनू चेदयमानों 
जीव! स्वयमेव मिथ्यार्टिभृत्वा पुह्लक् करोति। स किलाबिवेकी यतो न खस्वात्मा 
भाव्यभावकभावाभावात्‌ पुद्वलद्ग॒व्यमयमिथ्यात्वादिवेदकीपि कर्थ पुनः पुद्दलकमंणः 








[ एते ] यह ( प्रत्यय अथवा गुणस्थान ) [ खत्ठु | जो कि निश्चयसे [ अचेतना: ] 
श्रचेतन है [ सस्मात्‌ ] क्योकि [ पुद्चलकर्मादयसंभवाः ] प्रदूगलकर्मके ठदयसे 
उल्तन होते है, [ ते ] वे [ यदि ] यदि [ कर्म | कर्म [ कुचेति ] करते हैं तो भक्त 
करे; [ तेषां ] उनका ( कर्मोका ) | वेदकः अपि ] भोक्ता भी [ आत्मान ] 
थामा नहीं है। [ यस्मात्‌ ] क्योकि [ एते ] यह [ गुणसंज्ञिताः तु ] गुण 
नामक [ प्रत्यथाः ] प्रत्यय [ कर्म ] कर्म [ कृति ] करते हैं | तस्मात्‌ ] इसलिये 
[ जीवः ) जीव [ अकर्ता ] कमोंका अकर्ता है, [ च ] और [ शुणाः ] गुण” ही 
[ कर्माणि ] कमोंको [ छुवेति ] करते है । 

टीकाः--वास्तवमे पुद्नलकमका पृद्टलद्रत्य ही एक कर्ता है, उसके विशेष--मिथ्यात्व, 
अचिरति, कपषाय और योगबधके सामान्य हेतु होनेसे चार कर्ता है; उन्द्दीके भेद करने पर 
मिथ्यारष्टिसे लेकर सयोगकेत्ली पयत तेरह कर्ता हैं। अब, जो पुद्टल्कर्मके विपाकके प्रकार 
होनेसे अत्यन्त अचेतन हैं, ऐसे यह तेरह करता ही मात्र व्याप्यव्यापकभाबसे यदि कुछ भी 
पृद्ज्षकमंका करें तो भत्ते करें; इसमे जीवका क्‍या भाया ? 

यहाँ यह तक है कि “पुद्॒ल्ममय मिथ्यात्वादिको भोगता हुआ, जीव स्वय॑ ही मिथ्या- 

दृष्टि होकर पुद्रलकर्म को करता है|” ( इसका समाधान यह है किः-- ) यह तक वास्तवसे 

अविवेक है, क्योंकि साव्यमावक्भावका अभाव होनेसे झात्मा निश्चयसे पुद्टक्द्रव्यमय 
मिथ्यात्वादिका भोक्ता भी नहीं है तव फिर पुद्ठटल्ककमंका कर्ता कैसे द्वो सकता है ? इसलिये यह 
सिद्ध हुआ कि.--जो पृद्ठलद्रव्यमय चार सामान्य प्रत्ययोके भेदरूप तेरह विशेष प्रत्यय हैं जो 
कि गुणराइद से ( गुगस्थान नामसे ) कहे जाते हैं, वही मात्र कर्मोंको करते हैं, इसलिए जीव 
पुद्कक्षकमेंका अकर्ता है, किन्‍तु गुण? ही उनके कर्ता हैं; और वे गुण तो पुद्टकद्रव्य ही हैं । 
इससे यह सिद्ध हुआ कि पुठ्ठक्षकमंका पुद्क्षद्रव्य दी एक कर्ता है। 


«-- कर्ता कस अधिकार -- ८९ 


कर्ता नाम । अ्य्ैतदायात॑ यतः पुहलद्रव्यमयानां चतुण्णों सामान्यग्रत्ययानां विकरपा- 
खयोदश विशेषप्रत्यया गुशशब्दवाच्याः केवला एवं कुबति कर्माशि। ततः पुद्लक॑मे- 
शामकर्ता जीवो गुणा एवं तत्कर्तारस्ते तु पुद्लद्रव्यमेच | ततः स्थित पूहलकरमंणः 
पुद्टलद्रव्यमेवक क॒ते ॥ १०९-११०-१११-११२॥ 

न च जीवप्रत्यययो रेकत्वं;--- 


जह जीवस्स अणण्णुबओगो कोहो बि तह जदि अणण्णो । 
जीवस्साजीवरस य एचमणण्णत्तमावण्ण ॥ ११३॥ 
एवमिह जो दु जीवो सो चेव दु णियमदो तहाउजीवो । 
शअयमेयत्त दोसो पच्रयणोकम्मकम्माणं ॥ ११४ ॥ 
अह दे ध्यण्णो कोहो अण्णुबओगप्पगो हथदि चेदा | 
जह कोहो तह पचय कम्मं णोकम्ममवि अण्ण ॥ ११५-॥ 

यथा जीवस्यानन्य उपयोग: क्रोधोष्पि तथा यद्नन्यः । 

जीवस्याजीवस्य चेवमनन्यत्वमापन्नम्‌ ॥ ११३ ॥ 

एवमिह यस्तु जीवः स चेव तु नियमतस्तथाउजीव:ः । 

श्रयमेकत्वे दोष: प्रत्ययनोकर्मकर्मशाम्‌ ॥ ११४ ॥ 

अर ते अन्य: क्रोधोडन्यः उपयोगात्मको मवति चेतयिता । 

यथा क्रोध्स्तथा प्रत्यया: कर्म नोकर्माप्यन्यत्‌ | ११४ ॥ 





किन त++ 


भावाथेः --शाखंमे प्रत्ययोंको बंधका कर्ता कद्दा गया है। गुणरथान भी विशेष 
प्रत्यय ही हैं, इसलिये ये गुणस्थान बंधके कर्ता है अर्थात्‌ पुह्नलकर्मके कर्ता हैं। और मिथ्या- 
त्वादि सामान्य प्रत्यय या गुणस्थानरूप विशेष प्रत्यय अचेतन, पुद्टलद्रव्यमय ही हैं; इससे 


यह सिद्ध हुआ कि पुद्लद्रव्य ही पुह्लकमंका कर्ता है, जीव नहीं। जीवको पुद्ठलकर्मका कर्ता 
मानना अक्नान है ॥ १०६ से ११२॥ 





उपयोग ज्योंहि अनन्य जिवका, क्रोध स्थोह्दी जीवका । 

तो दोष आवे जीव त्योंहि अजीवके एकर्वका ॥ ११३ ॥ 
यों जगतमें जो जीव वेहि अजीव भी निश्रय हवे | 

नोकम, प्रत्यय, कमके एकत्वमें भी दोष ये॥ ११४ ॥ 

जो क्रोध यों हे अन्य, जिव उपयोग आत्मक अन्य है | 

तो क्रोघवत्‌ नोकम प्रत्यय, कर्म भी सब अन्य हैं॥ ११४ ॥ 


»१९० “- सेसयसार -“- 


यदि यथा जीवस्प तन्मयत्वाजीवादनन्य उपयोगस्तथा जडः क्रोधोप्यनन्य 
एवेति प्रतिपत्तिस्तदा चिंदरूपजडयोरनन्यत्वाज्जीवस्थो पयोगमयत्ववज्जडक्री धमय- 
त्वापत्ति। | तथा सति तु य एव जीवः स एवाजीव इति द्वव्यांतरलुप्तिः। एवं 
प्रत्यपनोकमंकर्मणामपि जीवादनन्यत्वप्रतिपत्तावयसेव दोषः। अयैतदोपभयादन्य 
एवोपयोगात्मा जीवोडन्य एवं जडस्वभावः क्रोधः इत्यभ्युपगमः तहिं यथोपयोगा- 





झब यह कहते हैं कि--जीव ओर उन प्रत्ययोंमे एकत्व नहीं है :-- 
गाथा ११३-११४-११५० 

अन्वयार्थ;--[ यथा ] जैसे [ जीवस्य ] जीवके [ उपयोग; ] उपयोग 
[ अनन्घः ] अनन्य अर्थात्‌ एकरूप है [ तथा ) उसीप्रकार [ यदि ] यदि 
[ क्रोधोडपि ] क्रोध मी [ अनन्यः ] अनन्य हो तो [ एवं ] इसप्रकार [ जीवस्य ] 
जीवके [ च ] और [ अजीवस्य ] अजीवके [ अनन्यत्वे ] अननन्‍्यत [| आपने ] 
आा गया | [ एवं व ] और ऐसा होनेसे, | इह | इस जगतमें [ य$ तु | जो 
[ जीव) | जीव है| सः एवं ] पही-|| निघमतः | नियमसे | तथा ] उसीम्रकार 
[ अजीचः ] अजीव सिद्ध हुआ, ( दोनोके अनन्यत्व होनेंमे यह दोष शआ्ाया ); 
[ प्रत्ययनोकर्मकर्मणां | प्रत्यय, नोकर्म ओर कर्मके | एकत्वे ] एकत्वमें भी 
[ अये दोषः ] यही दोष आता है । [ अथ ] अत्र यदि ( इस दोपके भयसे ) [ ते | 
तेरे मतमें | ऋ्रोधः ] क्रोध [ अन्यः ] अन्य है और [ उपयोगात्मकः | उपयोग 
स्वरूप [ चेतयिता | भझात्मा [ अन्यः ] अन्य [ भवति ] है, तो [ यथा 
क्रोघः ] जेसे क्रोध है [ तथा ] बसे ही [ प्रत्यया; ] उत्यय [ कर्म ] कर्म, 
[ नोकम व्पि ] ओर नोकर्म मी [ अन्यत्‌ ] आक्मासे अन्य ही है । 

टीकाः-- जैसे जीवके उपयोगमयत्वके कारण जीवसे उपयोग अनन्य ( अभिन्न ) है 
उसीप्रकार जड़--क्रोध भी अनन्य ही है!, यदि ऐसी 'प्रतिपत्ति की जाये तो चिद्रुप (जीव ) 
भोर जड़के अनन्यत्वक कारण जीवके उपयोगमयताकी भाँति जड़ क्रोपमयता भी आ जायेगी ! 


भझोर पसा होने पर जो जीव है, बद्दी अज्ञीव सिद्ध होगा; इसप्रकार अन्य द्रव्यका लोप 
हों जायेगा । इपीप्रकार प्रत्यय, नोकम और कम भी जीबसे अनन्‍्य हैं? ऐसी प्रतिपत्तिमें भी 


£ प्रतिपर्निझभ्रतीति, प्रतिपादन; 


-- कर्ता कम अधिकार -- १९१ 


त्मनो जीवादन्यो जडस्वभावः क्रोध! तथा प्रत्ययनोकर्मकर्माण्यप्यन्यान्येव 
जडस्व॒भावत्वाविशेषान्नास्ति जीवप्रत्यययोरेक्र्व ॥| ११३-११४-११४ ॥ 
अथ पुद्लद्रव्यस्य परिणामस्वभावत्वं साधपति सांख्यमतानुयायि शिष्य प्रति।--- 

जीवे ण सय बद्ध ण सर्य परिणमदि कम्मभावेण | 
जह पुग्गलदव्यमिण अप्परिणामी तदा होदि॥ ११६॥ 
कम्महयवग्गणासु य अपरिणमंतीख कम्ममावेण । 
संसारस्स अभावो पसज्दे संखसमओ वा ॥ ११७ ॥ 
जीवो परिणामयदे पुग्गलद॒व्वाणि कम्मभावेण | 
ते सघसपरिणमंतले कहं णु परिणामयदि चेदा॥ ११८ ॥ 
ध्परह सयमेव हि परिणमदि कम्ममभावेण पुर्गले दव्व | 
जीवो परिणामयदे कम्म कम्मत्तमिदि मिच्छा ॥ ११९॥ 





यही दोष आता है | इसलिये यदि इस दोषके भयसे यह स्वीकार किया जाये कि उपयोगात्मक 
जीव अन्य ही है और जड़-स्वभाव व क्रोध अन्य ही है, तो जैसे उपयोगात्मक जीवसे जड़- 
स्वभाव क्रोध अन्य है उसी प्रकार प्रत्यय, नोकर्म और कम भी अन्य ही हैं क्योंकि उनके 
जड़्स्वभावत्वमें अन्तर नहीं है; ( अर्थात्‌ जैसे क्रोध जड़ है, उसीम्रकार प्रत्यय, नोक्म और 
कम भी जड़ हैं | ) इसप्रकार जीव ओर प्रत्ययमे एकत्ब नहीं है। 

भावाथ--मिथ्यात्वादि आख्व तो जड़ स्वभाव हैं और जीव चेतन स्वभाव है। 
यदि जड़ ओर चेतन एक द्वो जाये तो भिन्‍न द्वव्योंके लोप होनेका महा दोष आता है । इसं- 
लिये निश्चयनय का यह सिद्धान्त है कि आस्रव और आत्मामें एकत्व नहीं है ॥११३ से ११५॥ 


१ णाणी इत्यपि पाठ: । 


जिवमें स्वयं नहिं बद्ध, अरु नहिं कर्मभार्वों परिणमे । 

तो वो हि पुद्ठल द्रव्य भी, परिणमनहीन बने अरे ॥ ११६ ॥ 

जो वर्गणा कार्माणकी, नहिं कमंभावों परिणमे। पद 
संसार का हि अभाव अथवा सांख्यप्तत निश्चित हुवे ॥ ११७ ॥ 

जो कम भावों परिणमावे जीव पृद्टल द्वव्यको । " 
क्यों जीव उसकी परिणमावे, स्वयं नहिं परिणमत जो ॥ ११८॥ 
स्वयमेव पुद्ठलद्रव्य अरु, जो कर्म भांवों परिशमे । 

जिन परिणमावे कमको, कर्मत्वमें मिथ्या बने ॥ ११९ ॥ 


१९२ “-- समयंसार -- 


णियमा कम्मपरिणद कम्म॑ चिय होदि पुर्ग् दव्व | 
तह ते णाणावरणाइपरिणदं मुणस तच्चेव ॥ १२० ॥ 
जीवे न खय बहू न खयय परिणमते कर्मभावेन | 
यदि पुद्नलद्रव्यमिदमपरिणामि तदा भवति ॥ ११६ ॥ 
कार्मशवगैणासु चापरिणममानासु कर्मभावेन । 
संसारस्यथाभावः प्रसजति सांख्यसमयों वा ॥ ११७ ॥ 
जीवः परिणामयति पुद्नलद्रव्याणि कर्मभावेन | 
तानि खयमपरिणममानानि कथ नु परिशामयति चेतयिता ॥ ११८॥ 
अथ स्वयमेव हि परिणमते कर्ममावेन पुद्ले द्रव्यम्‌ । 
जीवः परिणामयति कर्म कर्मत्वमिति मिथ्या ॥ ११६८ ॥ 
नियमात्कर्मपरिणत कर्म चेव भवति पुद्टल द्रव्यम्‌ | 
तथा तदूज्ञानावरणादिपरिणत जानीत तत्चैब ॥ १२५० ॥ 
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अब सांख्यमतानुयायी शिष्यके प्रति पुद्ल्ष द्रव्यका परिणामस्वमाबत्व सिद्ध करते हैं 

( भर्थात सांख्यमतबाले प्रकृति और पुरुषको अपरिणामी मानते हैं, उन्हें सममाते हैं )-- 
गाथा ११६-११७-११८-११९-१२० 

शन्वयार्थ:--[ इवदं पुद्वलद्ग॒व्य ] यह पुदूगलद्वव्य [ जीवे ] जीव में 
[ सवये ] स्वयं [ बद्ध न ] नहीं वँधा [ कर्मभावेन ] श्रौर कर्म भावसे [ स्वर्थ ] 
स्तर. [ न परिणमते ] नहीं परिणमता, यदि ऐसा माना जाये [ तदा ] तो वह 
[ अपरिणामी ] अपरिणामी [ 'भवति ] सिद्ध होता है [ च्॒] और [ कार्मण- 
वर्गणारु ] कर्मण वर्गणाएँ [ कर्म भावेन ] कर्म मावसे [ अपरिणमसानासु ] 
नहीं परिणमती होनेसे [ संसारस्य ] संसारका [| अभावः ] श्रभाव [ प्रसजति ] 
सिद्ध होता है [ वा ] अ्यवा [ सांख्य ससमयः ] संस़्यमतका प्रसंग भाता है । 

[ जीवः ] भीर जीव [पुदुगरलद्रद्याणि] पृदगलद्रब्योको [ कर्मभावेन ] 
कर्ममावसे [| परिणामयति ] परिणमाता है, ऐसा माना जाये तो यह्द प्रश्न द्वोता है 


पृद्टल दरव लो कर्म परिणत, नियमसे कर्महि बने । 
'बानावरण इत्यादि परिणत बोहि तुम जानो उसे ॥ १२० ॥ 


-- कर्तो कम अधिकार -- १९३ 


यदि पृद्ठलद्रव्य जीवे स्वयमबद्धसरकमभावेन स्वयमेव न परिणमेत तदा 
तदपरिणाम्येव स्थात्‌ | तथा सति संसाराभावः | अथ जीव पुद्वलद््॒य कमभावेन 
परिणप्रयति ततो न संसारामावः इति तक १ कि स्वयमप्रिणमसान परिणममान 
वा जीव; पुद्ठलद्रव्यं कमंभावेन परिणामयेत्‌ १ न तावत्तत्स्थयमपरिणममानं परेण 
परिणमयितुं पायंत । न हि स्वतोञ्सती शक्ति! कतुमन्येन पायंते | स्वय॑ परिणम- 
मान तु न पर॑ परिणमयितास्मपेक्षेत । न हि वस्तुशक्तयः परमपेच्ते । ततः पृद्ठल- 
द्रव्य परिणामस्वभाष॑ स्वयमेवास्तु | तथा सति कलशपरिणता सृत्तिका स्वयं कलश 


कि [ स्वये अपरिणसमानानि ] स्वयं नहीं परिणमती हुई [तानि] उन वर्गणाओं 
को [ चेतयिता ] चेतन झआात्मा [ कर्थ लु | कैसे [ परिणामयति ] परिणमन 
करा सकता ? [ अथ | अथवा यदि [ पुदुगल द्रव्य ] प॒दूगलद्र॒व्य [स्वयमेव हि] 
अपने श्राप ही [ कर्मभावेन ] कर्ममावसे [ परिणसते ] परिणमन करता है,-ऐसा 
माना जाये तो [ जीव३ ] जीव [ क्कर्म ] कर्मको अर्थात्‌ पुदूगलद्गव्यको [ कर्मत्व ] 
कर्मरूप [ परिणामयति ] परिणमन कराता है [ इति ] यह कथन [ सिथ्या ] 
मिथ्या सिद्ध होता है। 


| नियमाल्‌ ] इसलिये जेसे नियमसे [ क्वर्म परिणते | कर्मरूप ( कतकि 
कायरूपसे ) परिणमित |[पुद्टल द्रव्य] पुदूगलद्वव्य | कर्म चेव ] कर्म ही [मवति] 
है | तथा | इसीप्रकार [ ज्ञानावरणादिपरिणत ] ज्ञानावरणादि रूप परिणमित 
[ तत्‌ ] पुदुगलद्न्य [| तत्‌ चैव ] ज्ञानावरणादि ही है [ जानीत ] ऐसा जानो । 
टीकाः-यदि पुद्दलद्ृव्य जीव से स्वयं न ब्रेंघकर कम भावसे स्वयमेव परिणमता न 
हो, तो बह अपरिणामी ही सिद्ध होगा; ओर ऐसा होने से संसारका अभाव होगा । ( क्योंकि 
यदि पुद्नलद्रव्य कमरूप नहीं परिणमे तो जीव कस रहित सिद्ध होवे; तव फिर संसार किसका १) 
यदि यहाँ यह तक उपस्थित किया जाये कि “जीव पुद्टल द्रव्य को कम भावसे परिणमाता 
है, इसलिये संसारका अभाव नहीं होगा;” तो उसका निराकरण दो पत्तों को लेकर इस 
प्रकार किया जाता है कि:--क्या जीव, स्वयं अपरिणमते हुए पुद्टलद्रव्य को कमंभावरूप 
परिणसाता है या र्धर्य परिणमते हुए को ? प्रथम, स्वयं अपरिणमते हुए को दूसरेके द्वारा 
नहीं परिणमाया जा सकता, क्योंकि ( वस्तु में ) जो शक्ति स्वतः न हो उसे अन्य कोई नहीं 


कर सकता | ( इसलिये प्रथम पक्त असत्य है ) और स्वयं परिणमते हुए फो अन्य परिणमाने 
२. 


१५४ “- सेसयसार +- 


हव जडस्वभाषज्ञानावरणादिकर्मपरिणतं तदेव रचय॑ ज्ञानावरणादिकर्म स्पात्‌। इति 
सिद्ध पूद्ठलद्रत्यस्थ परिणामस्वभावत्वं ॥ 


स्थितेत्यविध्ना खलु पूहलस्प 

स्वभावभूता परिणामशक्तिः | 

तस्यां स्थितायां स करोति भाव॑ 

यमात्मनस्तस्य स एवं कर्ता ॥ ६४ ॥ ( उपजाति ) 


जीवस्य परिणामित्व॑ साधयति।--- 
ण सथ्थ बद्धो कम्मे ण सयय परिणमदि कोहमादीहिं | 
जह एस तुज्ञ जीवो अप्परिणामी तदा होदी ॥ १२१ ॥ 
अपरिणमंतश्थि सर्य जीवे कोहादिएहि भावेहिं | 
संसारस्स अभावो पसज्जदे संखसमओ वा ॥ १२२॥ 


अिनिनन अननननननीनन लीन तन “£ध 


बालेकी अपेन्षा नहीं होती; क्‍योंकि वस्तुकी शक्तियाँ परकी अपेज्षा नहीं रखती । ( इसलिये 
दूंसरा पक्त भी असत्य है। ) अतः पुद्नलद्रव्य परिणमन स्वभाव वाला स्वयमेव दो ऐसा होने 
से, जेसे घटरुप परिशमित मिट्टी ही स्वयं घट है उसी प्रकार जड़ स्वभाव वाले ज्ञानावरणादि 
कर्म रूप परिणमित पृद्टक्षद्वव्य ही स्वयं ज्ञानावरणादि कर्म है। इस प्रकार पुद्टक्षद्॑व्यका परि- 
णामस्वभावत्व सिद्ध हुआ | 

झव इसी अथका कक्षशरूप काव्य कद्दते हैं;-- 

अथ्थः---इस प्रकार पुद्दलद्रव्य की स्वभावभूत परिणमनशक्ति निर्बिध्न सिद्ध हुई 
ओर उसके सिद्ध होने पर पुद्टक्द्ृग्य अपने जिस भावको करता है उसका वह पृद्ठक्षद्रव्य दी 
कर्ता दे | 

भावा्थ;---सर्व द्रव्य परिणमन स्वभाव वाले हैं. इसलिये वे अपने अपने भावके 
स्वयं ही कर्ता हैं। पुद्ठलद्र॒व्य भी अपने जिस भावकों फरता है उसका वह स्वयं ही कर्ता है 
॥ ११६ से १२० ॥ 

अब, लीवका परिशामित्व सिद्ध करते हैं:-- 


नहिं बद्धकम, स्त्रय नहीं जो क्रोधभावों परिणमे । 

तो जीव यह तुझ मतवविषें, परिणमनहीन बने अरे ॥ १२१ ॥ 
क्रोधादि भार्षों जो स्वर्य नहिं जीव आप हि परिणमे । 
संसतारका हि अमाव अथवा सांख्यमत निश्चित हुवे ॥ १२२॥ 


««» कतो कम अधिकार ८ १५४ 


पुग्गलकम्म कोहो जीव परिणासएवि कोहत्तं। 
ते सथमपरिणमत कहं णु परिणामथदि कोहो ॥ १२१३॥ 
शह सयसप्पा परिणमदि कोहसावेण एस दे बुद्धी । 
कोहो परिणामयदे जीव॑ कोहत्तमिदि मिच्छा ॥ १२४ ॥ 
कोहुबज॒त्तो कोहो माणुवजुत्तो थ माणमेवादा । 
माउचजुत्तो माया लोहुबजुत्तो हवदि लोहो ॥ १२७५ ॥ 

न स्वय बद्धः कर्मरि न स्वयं परिणमते क्रोधादिभिः । 

यद्रेष) तव जीवोडपरिणामी तदा भवति || १२१॥ 

श्रपरिशममाने स्वयं जीवे क्रोधादिमिः भावेः | 

संसारस्याभावः प्रसनति साझ्यसमयों वा॥ १२२ ॥ 

पुद्नलकर्म क्रोधो जीव॑ परिणामयति क्रोधत्व । 

त॑ स्वयमपरिणममान कथ तु परिणामयति क्रोधः ॥ १२३ ॥ 

श्रथ स्वयमात्मा परिणमते क्रोधभावेन एपा ते बुद्धि: । 

क्रोधः परिणामयति जीव क्रोधत्वमिति मिथ्या || १२५४ ॥ 

क्रोधोपयुक्तः क्रोधो मानोपयुक्तश्व मान एवात्मा | 

मायोपयुक्तो माया लोभोपयुक्तो भवति लोभ: ॥ १२५५ ॥ 


गाथा १२१-१२२-१२३-१२४-१२४ 
अन्वयाथे।---सांख्यमतानुयायी शिष्यक्रे प्रति आचार्य कहते हैं कि हे भाई ! 
[ एबः ] यह [ जीव: ] जीव [ कमेणि ] कर्म में [ स्वयं ] खय [ बद्ध!ः न ] 
नहीं बंधा है, [ फ्रोधादिसि। ] और क्रोधादि भावसे [ स्वर्य ] स्वयं [ न परिण- 


जो क्रोध पृह्नलकर्म जिवकी, परिणमावे क्रोधमें । 

क्‍यों क्रोध उसकी परिणमावे जो स्वयं नहिं परिशमे ॥ १२३ ॥ 
अथवा स्वयं जिब क्रोधभार्दों परिणमे तुझ बुद्धिसे ! 

तो क्रोध जिवको परिणमावे ्रोधमें मिथ्या बने || १२४ ॥ 
क्रोधोषयोगी क्रोध जिम, मानोपयोगी मान है । 

मायोपयुत माया अवरु लोभोपयुत लोभहि बने ॥ १२५ ॥ 


१९६ -- समयसार -- 


यदि कर्मणि स्वयमत्रद्ध: सन्‌ जीवः क्रोधादिभावेन स्वयमेव न परिशमैत 
तदा स किलापरिणाम्येत्र स्थात्‌ । तथा सति संसाराभावः । अथ पुद्दलकमक्रोधादि 
जीव क्रोधादिभावेन परिणामयति ततो न संसाराभाव इति तक | कि. स्वयमपरि 
णममान परिणममान वा पुन्‍्ठलकम क्रोधादि जीव॑ क्रोधादिभावेन परिणामयेत्‌ ! 
न तावत्स्वयमपरिणममानः परेण परिणमयितुं पार्येत, न हि. स्वतोड्सती शक्तिः 


'सककान»वनमन->»म«++न«+नज. 


मते ] नहीं परिणमता; | यदि तब ] यदि तेरा यह मत है [ तदा ] तो वह (जीव) 
[ अपरिणामसी ] अपरिणामी [ भवति ] सिद्ध होता है; [ जीवे ] और जीव 
[ स्व ] सथ [ क्रीधादिशिः भावे। ] क्रोधादि भावरूप [ अपरिणममाने ] 
नहीं परिणमता होने से | संसारस्य ] संसारका [ भाव) ] अभाव [ प्रसजति ] 
सिद्ध होता है, [ वा ] अथवा [ सांख्यसमयः ] साह्यमतका प्रसग आता है। 

[ पृद्दचलकम क्रोध! ] और, पुद्गलकर्म जो क्रोध है वह [ जीव ] जीवको 
[ क्रोधत्व ] क्रोषरूप [ परिणामयति ] परिणमन कराता है, ऐसा त्‌ माने तो यह्द 
प्रश्न होता है कि [ स्वय॑ 'अपरिणममान ] स्वय नहीं परिणमते हुए [ ते ] उस 
जीवको [ क्रोधः ] क्रोध [ कर्थनु ] कैसे | परिणासयति ] परिणमन करा सकता 
है 2 [ अथ ] अथवा यदि [ आत्मा ] आत्मा [स्वयं] अपने आप [क्रोध भावेन] 
क्रोधभावसे [ परिणमते ] परिणमता है [ एघा ते बुद्धिः ] ऐसी तेरी बुद्धि हो तो 
[ क्रोध ] क्रोध [ जीव ] जीव को [ क्रोघत्व ] क्रोधरूप [ परिणामयति ] 
परिणमन कराता है [ इलि ] यह कथन [ मिथ्या ] मिथ्या सिद्ध होता है | 

इसलिये यद्द सिद्धान्त है कि [ ऋोघधोपयुक्तई ] कोध में उपयुक्त (अर्थात्‌ जिसका 
उपयोग क्रोधाकार परिणमित हुआ है ऐसा ) [ आत्मा ] झ्त्मा [ षघध ] क्रोध ही 
है [ सानोपयुक्तः ] मान में उपयुक्त आत्मा [ मानः एवं ] मान ही है, [मायोप- 
युक्तः ] माया में उपयुक्त श्रात्मा, [ साया ] माया है, [च] और [ लोभमोपयुक्तः ] 
लोभ में उपयुक्त आत्मा [ लोभ) ] लोभ [ सवति ] है । 
टीकाः--४दि जीव कर्में स्वयं न वेंघवा हुआ क्रोधादि भावमें स्वयमेव नहीं 


परिणमता हो तो वह बास्तवमें अपरिणामी ही सिद्ध होगा; और ऐसा इोनेसे संसारका 
अमाब दोगा। यदि यहाँ यह तके उपस्थित किया जाये कि “पुठ्क्षकर्म जो क्रोघादिक हैं वे 


«- कर्ता कर्म अधिकार “- १९७ 


कर्तुमन्येन पार्यते | स्वयं परिणममानस्तु न पर॑ं परिणमयितारमपेक्षेत | न हि बस्तु- 
शक्तय; परमपेच्ते | ततो जीवः परिशामस्वभाव; स्वयमेवास्तु । तथा सति गरुडध्यान- 
परिणतः साधकः स्वयं गरुड इवाज्ञानस्वभावक्री धादिपरिणतोपयोग/ स एवं स्वयं 
क्रोधादि! स्थादिति सिद्ध जीवस्प परिणामस्वमावत्वं ॥ 


स्थितेति जीवस्प निरंतराया 
स्वभावभूता परिणामशक्ति! | 

तस्यां स्थितायां स करोति भाव॑ 

य॑ स्वस्थ तस्येव भवेत्स कर्ता ॥ ६४ ॥ 


तथाहि।--- 


जीवको क्रोधादिभावरूप परिणमाते हैं, इसलिये संसारका अभाव नहीं होता,” तो उसका 
निराकरण दो पक्त लेकर इसप्रकार किया जाता है किः--पुद्टल कर्म क्रोधादिक है वह रबय॑ 
अपरिणमते हुए जीवको क्रोधादि भावरूप परिणमाता है या स्वयं परिणमते हुए को ? प्रथम, 
रवयं श्रपरिणमते हुएको परके द्वारा नहीं परिणमाया जा सकता; क्योंकि ( बसतुमें ) जो शक्ति 
स्वतः न हो उसे अन्य कोई नहीं कर सकता | और स्वयं परिणमते हुए को तो अन्य परिण- 
माने वालेकी भपेक्षा नहीं होती; क्योंकि वरतुकी शक्तियाँ परकी अपेक्षा नहीं रखती । ( इस- 
प्रकार दोनों पक्ष असत्य हैं | ) इसलिये जीव परिणमन स्वभाववाला स्वयमेव हो, ऐसा 
होनेसे, जेसे गरुढ़के ध्यानरुप परिशमित मंत्र साधक रवयं गरुड़ है, उसीप्रकार अज्ञान 
स्वभा वयुक्त तऋ्ोघादिरूप जिसका उपयोग परंणमित हुआ है ऐसा जीव द्वी स्वयं क्रोधादि है । 
इसप्रकार जीषका परिणामस्वभावत्व सिद्ध हुआ । 


भावाथ-- जीव परिणाम स्वभाव है । जब अपना उपयोग क्रोधादिरूप परिशमता 
है तब रवय॑ फ्रोधादिरूप ही होता है, ऐसा जानना | 

अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

अथे+---इसप्रकार जीवकी स्वभावभूत परिणमन शक्ति निर्विन्न सिद्ध हुई | यह सिद्ध 
होने पर जीव अपने जिस भावको करता है उसका वह कर्ता होता है। 


भाषाथे।--जीव भी परिणामी है, इसलिये स्वयं ज्ञिस भावरूप परिणमता है 
उसका कर्ता होता है। १२१--१२५। 


अब यह कहते हैं कि ज्ञानी श्लानमयभावका और अज्ञानी अह्लानसयभावका 


कर्ता है:-- 


लक 


श्ष्द -“- समयेसार -* 


ज॑ कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स कम्मस्स | 
णाणिस्स स णाणमओ अण्णाणमओ अणाणिस्स ॥ १२६ ॥ 
य करोति भावमतत्मा कर्ता स भवति तस्य कर्मणः । 
ज्ञािनिनः स ज्ञानमयोकज्ञानमयोऊज्ञानितः ॥ १२६॥ 


एवमयमात्मा स्वयमेव परिणामस्वभावोषि यमेव भावमात्मनः करोति तस्येव 
कर्मतामापच्यमानस्य कतेत्वमापथ्ेत | स तु ज्ञानिनः सम्यक्र्वपरविवेफेनात्यंतोदि- 
तविविक्तात्मर्यातित्वात्‌ ज्ञानमय एवं स्पात्‌ | अज्ञानिनः तु सम्यक्स्वपरचिवेका- 
भावेनात्यंतप्रत्यस्तमितविविक्तात्मख्यातित्वादज्ञानमय एवं स्थात्‌ ॥ १२६ ॥ 


गाथा १२६ 

अन्वयार्थ:-- आत्मा ] श्राक्मा [ ये भाव ] जिस मावको [ करोति ] 
करता है [ तस्य कर्मणः ] उस भावरूप कर्मका [ सर ] वह [ कर्ता ] कर्ता 
[ भवषति ] होता है [ ज्ञानिनः ] ज्ञानाकी तो [ सः ] वह भाव [ ज्ञानमयः ] 

ज्ञामय है [ अज्ञानिनः ] और अज्ञानीको [| अज्ञानमयः ] अज्ञानमय है | 
टीका;--इसप्रकार यह आत्मा स्वयमेव परिणाम स्वभाववाला है, तथापि अपने 
जिस भावको करता है, उस भावका ही--क्मत्वकों प्राप्त हुएका द्वी--कर्ता बह होता है; 
( अर्थात्‌ वह भाव आत्माका कर्स है और आत्मा उसका कर्ता है। ) वह भाव ज्ञानीको 
झ्ानमय दी है क्योंकि उसे सम्यक्‌ प्रकारसे म्व-परके विवेकसे ( सब परद्रव्य भावोसे भिन्न ) 
आत्माकी ख्याति अत्यन्त उदयको प्राप्त हुई है, ओर वह भाव घयज्नानीको तो अन्ञ'्नमय ही 


है; क्योंकि उसे सम्यक्‌ प्रकारसे स्वपरका विवेक न दोनेसे भिन्न आत्माकी ख्याति अत्यन्त 
भस्त होगई है। 


भावा।;--ज्ञानीको तो र्व-परका भेदज्ञान हुवा है, इसलिये उसके अपने ज्ञानमय- 
भावका दी कर्तृत्व है और अज्ञानीको स्वपरका भेदज्ञान नहीं है, इसलिये उसके अश्लानमय- 
भावका ही कतंत्व है। (२६। 


जिस भावकों आत्मा करे, कर्ता बने उस कर्मका | 
वो ज्ञानमय है ल्वानिका, अज्ञानमय अज्ञानिका || १२६ ॥ 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- १९९ 


कि ज्ञानमयभावात्किमज्ञानमयाद्भवतीत्याह।--- 
अपणाणमओ भावों अणाणिणो कुणदि तेण कम्माणि | 
णाणमओं णाणिस्स दु ण कुणदि तह्मा दु कम्माणि ॥ १२७॥ 
अज्ञानमयो मावोउज्ञानिनः करोति तेन कर्माणि | 
ज्ञानमयो ज्ञानिनस्तु न करोति तस्मात्त कर्माणि ॥१२७॥ 


अज्ञानिनों हि सम्पक्स्वपरविवेकाभावेनात्य॑तप्रत्यस्तमितविविक्तात्मख्याति 
त्वास्मादज्ञानमय एवं भावः स्थात्‌ तस्मिस्तु सति स्वपरयोरेक्रत्वाध्यासेन ज्ञान- 
मात्रात्स्वत्मास्मभ्रष्ट पराभ्यां रागहेपाभ्यां सममेकीभूय प्रवर्तिताहंकारः स्वय॑ किले 
पोहं रज्ये रुष्यामीति रज्यते रुष्यति च तस्मादज्ञानमयभावादज्ञानी परो रागदेंपा- 
वात्मानं कुबन करोति कर्माणि । ज्ञानिनस्तु सम्यक्स्वपरविवेकेनात्यंतीद्तिविविक्ता- 
त्मख्यातित्वाद्यस्माद्‌ ज्ञानमय एवं भावः स्यात्‌ तरिंमस्तु सति स्वपरयोगनात्वविज्ञा- 


अच् यह कदते हैं कि ज्ञाननयभावसे क्‍या होता है, ओर अज्ञानमय भावसे कया 

होता हैः--- 
गाथा १२७ 

अन्वयार्थ:-[ अज्ञानिनः ] भज्ञानीके [ अज्ञानमयः | अ्ज्ञानमय 
[ भावः ] भाव है [ तेन ] इसलिये वह [ कर्माणि ] कर्मोंको [ करोति ] करता 
है [ ज्ञानिनः तु ] और ज्ञानीके तो [ ज्ञानमयः ] ज्ञाममय ( भाव है ) [ तस्मात्‌ 
तु ] इसलिये वह [ केर्माणि ] कमोंको [ न छरोति ] नहीं करता । 

टीकाः--अज्ञानीके, सम्यक्‌ प्रकारसे स्व-परका विवेक न द्वोनेके कारण भिन्न आत्मा 
की ख्याति अत्यन्त अस्त हो गई होने से अज्ञानमयभाव द्वी होता है; और उसके द्दोनेसे रच- 
परके एकत्वके अध्यासके कारण ज्ञानमात्र ऐसे निजमें से ( आत्मम्वरूपमें से ) भ्रष्ट हुआ; 
पर ऐसे रागह्रेषफे साथ एक हो ऋर जिसके अहंकार प्रवर्त रहा है ऐसा स्वर्य॑ 'यह में वास्तव में 
रागी हूँ, हषी हूँ ( अर्थात्‌ यह मैं राग करता हूँ. हंष करता हूँ )! इस प्रकार (मानता हुआ) 
रागी और हेषी होता है, इसलिये अज्ञानमयभावके कारण अज्ञानी अपनेको पर ऐसे रागहेष- 
रूप करता हुआ कर्मोंक्नो करता है। 


अज्ञानमय अज्ञानिका, जिससे करे वो कम को । 
पर ज्ञानमय है ज्ञानिका, जिससे करे नहिं कर्म वो ॥ १२७ ॥ 


न 


२6७ “- समयसार “- 


नेन श्ञानमात्रे स्वस्मिन्सुनिविष्टः प्राभ्यां रागहपाभ्यां प्रथम्भूततया स्वरसत एव 
निषृत्ताहंकारः स्वयं किल केपलं जानास्वेष्‌ न रज्यते न च रुष्यति तस्माद्‌ ज्ञान- 
मयभावात ज्ञानी परो रागद्ेपावात्मानमकुबेन्न करोति कर्माणि ॥ 


ज्ञानमय एवं भाव: कुतो भवेद शानिनी न पुनरन्पः । 
अज्ञानमयः सवेः कुतो5मज्ञानिनों नान्‍य। ॥ ६६ ॥ (भर्या ) 


णाएम्या भावाओ णाएमओ चेव जायए भसावो | 
जह्या तह्मा णाणिस्स सब्वे मावा हु णाणमया ॥१२८॥ 


हक शत की कक बल इक कवलील न नरक पल नम जी न अभी आज जल आन आल कभी की 3 अब जी आल 3 अभी] 


ज्ञानीके तो, सम्यक्‌ प्रकारसे स्व-परविवेक्रके द्वारा भिन्न आत्माकी ख्याति अत्यन्त 
उद्यको प्राप्त हुई द्दोनेसे ज्ञानमयभाव द्वो होता है, और ऐसा होने पर स्व-परके भिन्नत्वके 
विज्ञानके कारण ज्ञानमात्र ऐसे निजमें सुनिविष्ट ( सम्यक प्रकारसे स्थित ) हुआ, पर पसे 
रागद्वपसे भिन्नत्वके फारण निजरससे द्वी जिसका अहंकार निवृत्त हुआ है ऐसा स्चयं वास्तवमे 
मात्र जानता ही है, रागी और हषी नहीं होता इसलिये ज्ञानमयभावके कारण ज्ञानी अपनेको 
पर ऐसे रागद्वेघरूप न करता हुआ कर्मोंको नहीं कर्ता । 

भावार्थ--- इस आत्माके रागद्वेषका उदय आने पर, अपने उपयोगमें उसका रागद्वेष- 
रूप मलिन स्वाद लेता है। अज्ञानीके रबपरका भेदज्नान न होनेसे वह यह मानता है कि 
“यह रागद्वेपरूपमलिन उपयोग दी मेरा स्वरूप है--वही मैं हूँ ।” इस प्रकार रागद्वेष में 
अहंबुद्धि करता अज्ञानी अपनेको रागीद्वेषी करता है, इसलिये वह कर्मोको कर्ता है। इस 
प्रकार अशानमयभावसे कम बन्ध होता है । 

ज्ञानीके भेदज्ञान दोनेसे वह ऐसा जानता है कि “जझ्ञानमात्र शुद्ध उपयोग है, वही 
मेरा स्वरूप है, वही में हैँ; रागहप कर्मोका रस है, वह मेरा स्वरूप नहीं है।” इस प्रकार 
रागहवपमें अद्ंचुद्धि न कर्ता हुआ ज्ञानी अपनेको रागी हेपी नहीं करता, केवल श्ञाता ही 
रहता है; इसकिये वह कर्माको नहीं फरता । इस प्रकार ज्ञानमय भावसे कर्मबन्ध नहीं होता । 

झव आगे की गाथाके अर्थका सूचक काव्य कहते हैं:-- 

झधे;--यहाँ प्रश्न यह है. कि ज्ञानीकों ज्ञानमय भावही क्यों होता है. और अन्य 
( अज्ञानमयभाष ) फ्यों नहीं होता ? तथा अज्ञानीके सभी भाव अज्ञानमय ही क्‍यों दवोते हैं 
तथा अन्य ( ज्ञानमयमाव ) क्यों नहीं होते १ ॥ १२७॥ 











ज्यों ज्ञानमय को मावमेंसे ज्ञान भावहि उपजते । 
यों नियत घानी जीवके सब भाव ज्ञानमयी बनें || १५८ ॥ 


-- कर्ता कम अधिकार -- २०९ 


अण्णाणमया भावा अरण्णाणो चेव जायए भावों | 
जह्य तहाय भमावा अण्णाणमया अणाणिस्स ॥१२९॥ 
ज्ञान्मयाद्भावादू ज्ञानमयश्वेव जायते भाव: । 
यस्मात्तस्माज्ज्ञानिन: सर्वे भावाः खलु ज्ञानमया; ॥ १२८ ॥ 
श्रज्ञानमयाद्धावादज्ञानश्विव जायेते भाव: | 
यस्मात्तस्माद्भावा अज्ञानमया अज्ञानिन: || १२< ॥ 


यतो हज्ञानमयाद्धावाद्य। कश्वनापि मावों भवति स सर्वोप्यज्ञानमयत्वमनति 
वर्तमानोउज्ञानमय एवं स्यात्‌ ततः सव एवाज्ञानमया अज्ञानिनो भावा।। यतश्र 


गाथा १२८-१२९ 

अन्वयार्थ:--[ यस्मात्‌ ] क्यों कि [ ज्ञानमयात्‌ भावात्‌ च ] ज्ञान- 
मयभाव में से [ ज्ञानमयः एव ] ज्ञानमय ही [ भावः ] भाव [ जायते ] उत्पन्न 
होता है [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानिनः | ज्ञानियोंके [ सर्वे भावाः ] समस्त माव 
[ खत ] वास्तवमें [ ज्ञानमया ] ज्ञानमय ही होते हैं ।[ च ] और [ यस्मात्‌ ] 
क्यों कि [ अज्ञानमयात्‌ भावात्‌ ] भज्ञानमयभाव में से [ अज्ञानः एव ] 
अज्ञानमय ही [ भाव; ] भाव [ जायते ] उत्तन होता है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये 
0०8४५ ] अज्ञानियोंके [ लावा) ] भाव [ अज्ञानसयाः ] अज्ञानमय ही 
होते हैं । 


टीकाः- वास्तवसें अश्वञानमयभावमेसे जो कोई भी भाव द्वोता है, वद्द सब ही 
अ्ज्ञानमयताका उलंघन न करता हुआ अज्ञानमय हो होता है, इसलिये श्रज्ञानियोंके सभी 
भाव अनश्लानमय होते हैं। और ज्ञानमय भावमेंसे जो कोई भी भाव होता है बह सब ही 
ह्ानमयताका उलंघन न करता हुआ ज्ञानमय ही द्दोता है, इसलिये ज्ञानियोफके सब ही भाव 
जानमय दोते हैं :-- हि 

भावार्थ श्ानीका परिणमन अश्ञानीके परिशमनसे भिन्न ही प्रकारका है। अज्ञानी 
का परिणमन अज्ञानमय और ज्ञानीका ज्ञानमय है; इसलिये अन्ञानीके, क्रोध, मान, त्रव, तप 


अज्ञानमय की भावसे, अज्ञान भावहि ऊपजे | 
इस दहेतुसे अज्ञानिके, अज्ञानमय भावहि बने॥ १२९ ॥ 





२६ 


र०२ “- समयसार -- 


ज्ञानमयाद्भावाद। कश्ननापि भावों भवति स सर्वोपि ज्ञानमयत्वमनतिषर्तमानों 
जानमय एव स्यात्‌ ततः सर्व एवं ज्ञानमया ज्ञानिनो भावाः ॥ 
ज्ञानिनो ज्ञाननिन्वत्ताः सर्वे भावा भवंति हि । 
सर्वेप्यज्ञाननिद्वत्ता भवंत्यज्ञानिनस्तु ते ॥ ६७॥ ( झलुष्ट॒प्‌ ) 
अयैतदेव दृष्टांतेन समर्थयतेः-- 
कणथमया भावादो जाय॑ते कुंडलादयो भावा। 
अयमयया भावादो जह जाय॑ंते तु कडयादी ॥ १३० ॥ 
' आअपणाणमया भावा अणस्याणिणो बहुविहा वि जाय॑ते | 
णाणिस्स दु णाणमया सच्चे भावा तहा होंति॥ १३१ ॥ 
कनकमयाड्भावाजायंते कुंडलादयो भावाः | 
श्रयोगयक्रादूभावाथया जायतें तु कटकादय:॥ १३० ॥ 
श्रज्ञानमया भावा अअज्ञानिनो बहुविधा अपि जायते | 
ज्ञानिनस्तु ज्ञानमया: सर्वे भावास्तथा भमवंति ॥ १११ ॥ 


इत्यादि समस्त भाव अज्ञाननातिका उलंघन न करनेसे अज्लानमय दी हैं, और श्ञानीके समस्त 
भाव ज्ञान जातिका उलंघन न करनेसे ज्ञानंमय ही हें । 
अब इसी अथेका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
-  अर्थ/--श्ञानोके समस्त भाव ज्ञानसे रचित होते हैं और श्रल्नानीके समस्त भाव 
अनज्लानसे रचित होते हैं ॥ १२८-१२९॥ हि 
अब, इसी अथंको दृष्टान्तसे दृढ़ करते हैं:-- 
गाथा १३०-१३१ 
अन्धयाथः-[ यथा ] जैसे [ कनकम्यात्‌ भावात्‌ ] स्वर्णमय भाव 
मेंते [ कुण्डलादयः भावा; ] स्वरमय कुएडल इत्यादि भाव [ जायन्ते ] होते हैं 
[ तु |] श्रीर [ अथोमयकात्‌ सावात्‌ ] लोहमय भावमेंसे [ कटकादयः ] लोदमय 


ज्यों कनक्रमय को भावमेंसे, कुणठडलादिक ऊपजे । 

पर लोहमय को भावसे, कटकादि भावों नीपजे ॥ १३० ॥ 
त्यों भाव वहुविध ऊपजे, अज्ञानमय अज्ञानिके । 

पर धानिके तो सववे भावहि, छ्लानमय निश्चय बने ॥ १३१॥ 


-- कर्ता कमें अधिकार -- २०३ै- 


यथा खलु पुद्टलस्य स्त्रयं परिणामस्वमभावत्वे सत्यपि कारणानुविधायित्वा- 
त्कार्याणां जांवुनदमयाद्भधावाज्जांबूदद्जातिमनतिवरतेमाना जबूनदकुडलादय ,एक- 
भावा भवेधुन पुन। कालायसवलयादयः। कालायसमयाडद्धावाच्र कालायसजाति 
मनतिवर्तेमाना! कालायसवलयादय एवं भवेयुनं पुनजाबूनदकुंहलादयः । तथा 
जीवस्य स्वयं परिशामस्व॒मावत्वे सत्यपि कारणालुविधायित्वादेव कार्याणां अज्ञानिनः 
स्वयमज्ञानमयाद्धावादज्ञानजातिमनतिवतेमाना विविधा अप्यक्षानमया एवं भावा 


अिरिननननी क तन फल-++--जमर " 


कड़ा इत्यादि भाव [ जायन्ते ] होते है, [| तथा ] उसी प्रकार [ क्षज्ञानिनः ] 
अशानियोंक्रे [ यहुविध।; अपि | अनेक अकारके [ अज्ञानमयाः भावा। ] भ्रज्ञन- 
मय भाव [ जायन्ते ] होते है, [ तु ] और [ ज्ञानिन। ] ज्ञानियोके [ सर्वे ] सभी 
[ ज्ञानमया; भावाः ] ज्ञाममय भाव [ भर्व॑ति | होते है । 

टीका;--मैसे पुद्कल स्वयं परिणास स्वभाची है. तथापि “कारण जैसे कार्य होते हैं” 
इसलिये सुबणमय भावमेंसे सुवण जातिका उलंघन न करते हुए सुवणंमय कुण्डल आदि भाव 
ही होते हैं, किन्तु लोहमय कड्ठा इत्यादि भाव नहीं होते; और लौहसय भावसमेंसे लौद्द जातिको 
उलंघन न करते हुये लौहमय कड्। इत्यादि भाव दी द्ोते हैं, किन्तु सुवर्शमय कुण्डल आदि 
भाव नहीं होते; इसोप्रकार जीव स्वयं परिणामस्वभावी होने पर भी, कारण जैसे ही- कार्य 
होनेसे, अश्वानीके जो कि रचय॑ अज्ञानमय भाव हैं उसके अज्ञानमय भाषोंमेंसे अज्ञान जातिका 
* घलंघम न करते हुए अनेक प्रकारके अज्ञानमयभाव हो होते हैं किन्तु ज्ञानमयभाष नहीं होते; 
तथा क्वानीफे जो कि स्वयं ज्ञानमयभाव हैं उसके ज्ञानमयभावे मेंसे ज्ञानकी जातिका उलंघन न 
करते हुए समस्त ज्ञानमयभाव ही होते हैं किन्तु अज्ञानमयभाव नहीं होते | 

भावषाथः-जिसा कारण होता है वैसा ही काय होता है? इस न्यायसे जैसे लोहेमेंसे 
खौहमय कड़ा इत्यादि बस्तुएं होती है, ओर सुबर्णमेंसे सुवर्शमय आभूषण होते हैं ( इसी 
प्रकार अज्ञानी स्वयं भज्ञानमयभाव होनेसे उसके ( अज्ञानमय भावमेसे ) अज्ञानमय भाव ही 
होते हे और, ह्वानी स्वयं ज्ञानमयभाव दोनेंसे उसके ( ज्ञानमय भावमेंसे ) ह्वनमयभाव 
ही होते हैं । 

अह्वातीके शुभाशुभभाषोसें आत्मचुद्धि होनेसे उसके समस्तभाव अज्ञानमय ही हैं । 

अविरतसम्यक्दृष्टि ( ज्ञानी ) के यद्यपि चारित्रमोहके उदय होने पर क्रोधादिक भाव 
प्रवतते हैं तथावि उसके उन भावोंमिं झात्मयुद्धि नहीं है, बह उन्हें परके निमित्तसे उत्पम् 
उपाधि मानता है। उसके छ्रोघादिक कर्म उद्यमें आकर खिर जाते हैं--वह सनिष्यका ऐसा 
बन्ध नहीं करता कि जिससे संसार परिभ्रमण बदे, श्योंकि ( ह्वानी) स्वयं उद्यमी इोकर 











२०४ -- समयसार -- 


भवेयुन पुन्ञनिमयाः, ज्ञानिनथ स्वयं ज्ञानमयाद्भावाज्ञ्ञानगातिमनतिवतंमाना! सब 
ज्ञानमया एवं भावा भवेयुन पुनरज्ञानमयाः ॥ 
अज्ञानमयभावानामज्ञानी व्याप्य भूमिकास । 
द्रव्यकमंनिमित्तानां भावानामेति हेतुताम्‌॥ ६८ ॥ ( भलुष्टप्‌ ) 
अपणाणस्स स उदओ जा जीवाणं अतच्रउचलद्धी । 
मिच्छत्तस्स दु उदओ जीवस्स असदृहाणत्त ॥ १३२॥ 
उदओ असंजमस्स तु ज॑ जीवाण हवेह अविरमर्ण । 
जो दु कछसोवओगो जीवाणं सो कसाउदओ॥ १३१३ ॥ 


क्रोधादिभा वरूप परिणमता नहीं है। यद्यपि #उद्यकी बलबत्तासे परिणमता है तथापि 
ह्लाठृत्वका उलंघन करके परिणमता नहीं है ज्ञानोका स्वामित्व निरंतर ज्ञानमे ही बंता है 
इसकिये वह क्रोधादि भावोका अन्य जक्षयोकी भांति ज्ञाता हो है, कर्ता नहीं | इसप्रकार ज्ञानी 
के समरतभाव ज्ञानमय ही हैं । 
अब आगे को गाथाका सूचक अथरूप श्लोक कहते हैं :--- 

अथः-अन्नानी ( अपने ) अज्ञानमयभाबोकी भूमिकामें व्याप्त होकर ( आगामी ) 
दृब्यकर्मके निमित्त ( अश्लानादि ) भावोंके हेतुत्वको प्राप्त होता है। ( अर्थात्‌ द्रव्यकर्मके 
निमित्तरूप भावोंका देतु बनता है )॥ १३०-१३१॥ 


क्षसम्यग्दष्टिकी रुचि सर्वदा शुद्धात्मठब्यके प्रति ही होती है, उसको कभी रागहेपादि 

भावोंकी रुचि नहीं होती, उसको जो रागद्वेपादि भाव होते हैं ये भाव, यथपि उसकी स्वयकी 
नि्ेलतासे ही एवं उसके स्वयके अपराधसे द्वी होते हैं, फिर भी थे रुचिपूर्वक नहीं होते इस कारण 
उन भावोंको 'कर्मकी बछूवत्तासे होनेवाले भाव! कहनेमें आता है, इससे ऐसा नहीं समझना कि 
जड़ द्रव्यकमें आत्माके ऊपर लेशमात्र-भी जोर कर सकते हैं, परन्तु ऐसा सम्रधना कि 
'बिकारी भावोंके होने पर सी सम्यग्दष्टि महात्माकी श॒ुद्धाआद्वन्यरुचिसें किंचित्‌ भी कमी नहीं है, 
मात्र चारिवादि संबन्धी निर्बंकवा है -- ऐसा भाशय बतकानेके छिये ऐसा कहा है।' जदाँ जहाँ 'कर्मकी 
बढदतता!, 'कर्मकी जबरदस्ती”, 'कर्मका जोर! इस्यादि कथन होवे चहाँ वहाँ ऐसा आशय समझना | 

जो तत्तका अज्ञान जियके, उदय वो अज्ञानका । 

अग्रतीव तच्चकी जीवके जो, उदय वो मिथ्यात्वका ॥ १३२॥ 


जिवका जु अविरत भाव है, वो उदय अनसंयम हि का | 
जिवका कलुप उपयोग जो, वो उदय जान कवायका ॥ १३३ ॥ 


»» कर्ता कम अधिकार -+- रे०प 


ते जाण जोगडदय जो जीवाणं तु चिट्ठउच्छाहो । 
सोहणमसोहण् वा कायव्यो विरदिभावों वा॥ १३४ ॥ 
एदेख हेदुभूदेस कम्महयवग्गणागय जे तु | 
परिणमदे अट्टवविहं णाणावरणादिभावेहि ॥ १३४ ॥ 
ते खलु जीवणिबद्धं कम्महयवर्गणागरय जहया । 
तश्या दु होदि हेदू जीवो परिणाम भावाएं ॥ १३६ ॥ 

अज्ञानस्य स उदयो या जीवानामतत्तोपलब्धि: | 

मिथ्यात्वस्य तूदयो जीवस्याश्रद्धानत्वम्‌ || १३२ | 

उदयोउसंयमस्य तु यजीवानां भवेदविरमणम्‌। 

यस्तु कलुषोपयोगो जीवानां स कषायोदयः ॥ १३३ ॥ 

ते जानीहि योगोदय यो जीवाना तु चेष्टोत्साहः । 

शोमनोइशोमनो वा कतव्यो विरतिभावो वा || १३४ ॥ 

एतेषु हेतुभूतेषु कार्मणंवगणागत यत्त । 

परिणमतेडष्टविध ज्ञानावरणादिभावेः ॥ १३५ ॥ 

तत्खलु जीवनिबद्ध कार्मणवर्गणागत यदा । 

तदा तु भवति हेतुर्जीवः परिणामभावानाम्‌ | १३६ ॥ 


इसी अथको पाँच गाथाओं द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा १३९-१३३-१३४-१३५-१३६ 
अन्चयार्थ:---] ज्ञीवानां ] जीवेके [ था ] जो [ अतत्वो पलडज्धिः ] 
तत्वका अज्ञान है [ सः | वह [ ध्यज्ञानस्य ] अज्ञानका [ उदयथः | उदय है [तु ] 
और [ जीवस्य | जीवके [ अश्नरद्धधानत्व ] जो (तत्वका ) अश्रद्धान है वह 
शुभ अशुभ बतेन या निवर्तन रूप जो चेश्टा हि का | 
उत्साह करते जीवके वो उदय जानो योगका ॥ १३४ ॥ 
जब होय हेतृभूत ये तव स्कंध जो कार्माणके । 
वे अष्टविध ज्ञानावरण इत्यादि भावों परिणमें ॥ १३४॥ 
कार्मणवरगणारूप वे जब, बंध पादें जीवमें । 
आत्मा हि जिव परिणाम भावोंका तभी हेतू बने | १३६ ॥ 


३२८०६- “- समयसार - 

अतस्वोपलब्धिरुपेण ज्ञाने स्वदमानो अज्ञानोदयः । मिथ्यात्वासंयमकषाय- 
योगोदयाः कर्महेतवस्तन्मयाअत्वारों भावाः। त्वाश्रद्धानरुपेण ज्ञाने स्वदमानों 
मिथ्यात्थोदय), अविरमणरूपेण ज्ञाने स्वदमानो5संयमोदयः, कलुषोपयोगरूपेण ब्वाने 
स्व॒दमान। कपायोदय:, शुभाशुभप्रवृत्तिनिव्वत्तिव्यापाररुपेण ज्ञाने सवदमानो योगोदयः 
अथैतेषु पौद्नलिकेषु मिथ्यात्वायदयेपु हेतुभूतेषु यत्पुद्लद्॒व्यंकमंवगंणागर्त ज्ञाना- 
परशादिभावैरष्धा स्वयमेव परिणमत्े तत्खलु कमप्गंणाग्त जीवनिबद्धं यदां 
[ मिथ्यात्वस्थ ] मिथ्यालका [ उदयः ] उदय है, | तु] ओर [ जीवानां ] 
जीवोके [ चत्‌ ] जो [ अधिरमण ] अविर्मण श्रर्थात्‌ अत्यागभाव है वह | असंय- 
मस्य ] अप्यमका [ उदय: ] उदय [ भवेत्‌ ] है [ तु) और [ जीवानां ] 
जीवेके [ यः ] जो [ कलुषोपयोग; ] मलिन ( ज्ञातृत्वकी स्वच्छुतासे रहित ) उपयोग 
है, [ सः ] वद [ कषायोदयः ] कषायका उदय है [तु] तथा [ जीवानां ] 
जीवेके [ य। ] जो [ शोमनः अशोभनः वा ] शुभ या अशुभ [ कतंड्यः 
विरतिभाव३ वा ] प्रदत्ति या निवृत्तिर्प [ चेछ्ोत्साहः ] (मन, वचन, कायाश्रित) 
चेष्टाका उत्साह है [ त॑ ] उसे [ योगोदय्य ] योगका उदय [ जानीहि ] जानो । 

[ एतेघु ] इनको ( उदयोको ) [ हेतुभूतेषु ] हेत॒भूत होने पर [ यल्‌ तु ) 
जो [ क्ार्मशचर्गणागतल ] कार्मणवर्गशागत ( कार्मणवर्गणारूप ) पुदगलद्वब्य 
[ ज्ञानावरणादि भाचे। अष्टविधं ] ज्ञानावरणादि भावरूपसे श्राठ प्रकार [ परि- 
णमते ] परिणमता है [ तत्‌ कार्मणवर्गणागर्त ] वह कार्मणवर्गणा गत पुदूगल- 
द्रव्य [ यदा ] जब [ रच ] वास्तवमें | जीवनिचद्ध | जीवमें बेंघता है [तदा तु) 
तब [ जीव: | जीव [ परिणामभावानां ] ( अपने अज्ञानमय ) परिणामभावोंका 
[ हेतु! | हेतु [ भवति ] होता है । 

टीकाः--उत्वके अज्ञानरूपसे ( वस्तुस्वरूपकी अन्यथा उपलब्धिरूपसे ) ल्लानमें रवाद- 
रूप होता हुआ अज्ञानका उदय है | मिथ्यात्व, असंयम, कपाय और योगके उदय -जो कि 
( नबोन ) कर्मोंके हेतु हैं वे अज्ञानमय चार भाव हैं | तत्वके अश्रद्धानस्पसे आनमें स्वादरूप 
होता हुब मिय्यात्वका उदय है; अविरमणरूपसे ( अ्रत्यागभावरुपसे ) झ्ञानमें ध्वादरूप 
होता हुवा असंयमका उदय है; कलुप ( सलिन ) उपयोगरूपसे ह्लानमें स्वादरूप द्ोता 

. हुआ कपायका उदय हैं; शुभाशुभ प्रवृत्ति या निवृत्तिके व्यापाररूपसे ज्ञनमें स्वादरूप 


-- कर्तों कम अधिकार -- २०७ 


स्पात्दा जीवः स्वयमेयाब्ानात्परात्मनो रेकल्वाध्यासेनाइानमयानां तत्वाभ्रद्धानादीनां 
स्वस्थ परिणामभावानां हेतुमंबति ॥ १३२-१३३-१३४-१३४-१ ३६ 
... जीवात्पथग्भूत एव पृद्लद्रब्यस्य परिणाम/-- 
जश जीवेण सह घिय पुर्ग लद॒व्वस्स कम्मपरिणामोी | 
एवं पुर्गलजीया हु दोवि कम्मप्तमावरणा ॥ १३७ ॥ 
एकरस दु परिणामों पुग्गलद॒व्धस्स कम्मभावेण । 
ता जीवमावहेदृहि विणा कम्मस्स परिणामों ॥१३८॥ 
यदि जीवेन सह चेव पुद्नलद्रव्यस्य कर्मपरिणामः | 
एवं पुद्टलजीबो खलु द्वावषि कर्मत्वमापन्नी || १३७ ॥ 
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होता हुबा योगका उदय है। यह पोद्लिक पमिथ्यात्वादिके उदय हेतुभूत दोनेपर जो कार्मण 
वगंणागत पुद्ुलद्रब्य ह्वानावरणादि भावसे आठ प्रकार स्वयमेव परिणमता है, बह कार्मण 
बरगेशागत पुद्लद्र्य जब जीवमे निवद्ध द्वोवे तब स्वयमेव अज्ञानसे स्बपरके एकत्वके 
अध्यासके कारण तत्व--अश्नद्धात आदि अपने अज्ञानमय परिणाम भावोंका देतु हीता हैं । 

भावाथ;---भशानभावके भेद्रूप मिध्यात्व, अविरति, कपाय और योगके उदय 
पुद्क्षके परिणास हैं और उनका रवाद अतत्वश्रद्धानादिरुपसे झ्ञानमें आता है वे उदय निममित्त- 
भूत होनेपर, कार्मणवर्गणारूप नवीन पुद्दल स्वयमेव ज्ञानावरणादि कमरूप परिशमते हैं 
झोर जीबके साथ बेँधते हैं; भोर उस समय जीव भी स्वयमेव अपने अद्वानमाबसे अंतत्व- 
प्रद्धानादिभावरूप परिणमता है, झौर इसप्रकार अपने अश्लानमयमा्योका कारण स्वयं ही 
होता है । 

मिध्यात्यादिका उदय होना, नवीन पुद्नलोंका कमरूप परिणमना तथा बेघना, कौर 

जीवका अपने अतत्वप्रद्धानादिभावरूप परिणमना-यह तीनों ही एक समयमें ही होते हैं 
सब स्वतंत्रतया अपने आप ही परिणमते हैं, कोई किसीका परिशमन नहीं कराता 
| १४२--१३६ ॥ 

प यह प्रतिपादन ररखे हू हि पुद्नलद्रब्यका परिणमस जीवसे भिन्न ही है;-- 





जो कमरूप परिणाम, लिवके साथ पहलका बने 

ती जीव अह पूृट्टल उभय ही, कमपन पायें झरे [| १2७ ॥ 
पर कर्ममार्वों परिणमन हैं, एक प्रहलद्रय्यके । 

जिन भाव हेलूसे अलग, तब करके परिशाम है | २८ ॥। 


श्ष्प “-“ खसमयसार “- 


एकस्य तु परिणामः पुद्नलद्गव्यस्य कर्मभावेन । 
तज्ीवभावहेतुमिर्विना कर्मणः परिणशामः ॥ ११८ ॥ 

यदि पुद्नलद्रव्यस्य तब्रिमित्तभ्ूतरागायज्ञानपरिणामपरिणतजीवेन सहदेव 
करमपरिणामोीं मवतीति वितकः तदा पुद्टलद्ग॒व्यजीवयोंः सहभूतहरिद्रासुधयोरिष 
इयोरपि कर्मपरिणामापत्ति!। अथ चैकस्येव पुद्ठलद्रव्पस्थ भवति कमत्वपरिणामः 
ततो रागादिजीवाज्ञानपरिणामाडेतो! पृथग्भूत एवं पृद्वलकमेंणः परिणामः 
॥ १३७-११८ ॥ 

पुद्चलद्रव्यात्पृथग्भूत एवं जीवस्य परिणाम ॥- 

गाथा १३७-१३८ 

वन्ययार्थ/:-[ यदि | यदि [ पुद्चल द्रठ्यस्य ] पुदूगलक्रब्यका 
[ जीवेन सह चैव ] जीवके साथ ही [ कर्म परिणासः ] कर्मरूप परिणाम होता 
है-ऐसा माना जाये तो [ एवं ] इसप्रकार [ पुदूगल जीवौ ह्वौ 'अपि ] पुदूगल 
और जीव दोनो [ खर्छु ] वास्ततमें [ कर्मत्वे आपन्नौ ] कर्मतवको प्राप्त दो जायें 
[तु ] पस्तु [ कर्म भावेन | कर्ममावसे | परिणासः ] परिणाम तो [ पुदूगल- 
द्रव्यस्थ एकस्प ] पुदूगल द्ब्यके एकके ही होता है [ तत ] इसलिये [ जीव माव- 
हेतुमि! विना ] जीव भावरूप निमित्तसे रहित ही श्र्थात्‌ मिन्न ही [ कर्मणः ] कर्मका 
[ परिणामः ] परिणाम है। 

दीका।--थदि पुद्ठलद्॒व्यके, कर्मंपरिणामके निमित्तभूत ऐसे रागादि-भश्नान परिणाम 

से परिणत जीवके साथ ही ( अर्थात्‌ दोनों मिलकर दी ) कर्मरूप परिणाम द्ोता है, ऐेसा तक 
उपस्थित किया जावे तो, जैसे मिल्ती हुई फिटकरी और हल्दीका--दोनोंका लालरंगरूप परि- 
णाम होता है उसीपकार पुद्कलत ओर जीवद्रत्य-दोनोके कमरूप परिणामकी आपत्ति आजावे | 
परन्तु एक पुद्दल द्वव्यके द्वो कमत्वरूप परिणाम तो होता है; इसलिये जीवका रागादि 
अक्नान परिणाम, जो कि कमका निसित्त है, उससे भिन्न ही पृद्नलकमंका परिणाम है। 

भावाथे।--यदि यह माना जाये कि पुद्ढलद्रव्य और जीवद्रत्य दोनों मिलकर कर्म- 
रूप परिणमते हैं तो दोनोंके कर्मरूप परिणाम सिद्ध हो | परन्तु जीव तो कभी भी जड़कर्म 
रूप नहीं परिणम सकता, इसलिये जीवका अज्ञान परिणाम जो कि कर्सका निमित्त है उससे 
अकरग ही पुट्ल द्रत्यका कर्म परिणाम है । ?३७--१३८ | 

अथ यह प्रतिपादन करने हैं कि जौवका परिणाम पुठ्लल द्रव्यसे भिन्न ही हैः-- 





-- कर्ता कसम अधिकार -- २०९ 
जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु हॉति रागादी । 
एवं जीवो कम्मं च दोबि रागादिमावण्णा ॥ १३९ ॥ 
एकस्स दु परिणामों जायदि जीवस्स रागमादीहि । 
ता कम्मोदयहेदृहि विणा जीवरस परिणामों ॥ १४० ॥ 
जीवस्य तु कर्मणा च सह परिणामाः खलु भवंति रागादयः । 
एवं जीवः कर्म च हे अपि रागादित्वमापन्ने || १३९ ॥ 
एकस्य तु परिणामों जायते जीवस्य रागादिमिः । 
तत्कमोंद्यहेतुभिविना जीवस्य परिणामः॥ १४० ॥ 
यदि जीपस्प तज्निमित्तभूतविपच्यमानपुद्डलकमंणा सहेव रागायज्ञानपरिणामो 
भवतीति वितक! तदा जीवपुद्लकमंणो! सहभूतसुधाहरिद्रयोरिष दयोरपि रागाध- 


गाथा १३९-१४० 
अन्वयार्थ:--[ जीवस्य तु ] यदि जीवके [ कर्मणा 'च सः | कर्मके साथ 
ही [ रागादयः परिणामाः ] रागादि परिणाम [ खल्ढु भवंति ] होते हैं ( भर्थात्‌ 
दोनों मिलकर रागादिरूप परिणमते है ) ऐसा माना जाये तो [ एवं | इसप्रकार [ जीव: 
कर्म च ] जीव और कर्म [ दे अपि ] दोनो [ रागादित्व आपन्ने ] रागादिमाव 
को प्राप्त हो जाये [ तु ] पर्तु [ रागादिलिः परिणामः | रागादिभावसे परिणाम तो 
[ जीवस्य एकस्य ] जीवके एकके ही [ जायते ] होता है, [ तत्‌ ] इसलिये 
[ कर्मोंदय हेतुलि। बिना ] कर्मोदयरूप निमित्तसे रहित ही अर्थात्‌ मित्र ही [ जीव- 
स्य | जीवका | परिणाम: | परिणाम है| 
दीकाः-यदि जीवके, रागादि--अज्ञान परिणामके निमित्तभूत उदयागत पुद्लकर्म 
के साथ हो ( दोनों एकश्रित ट्वोकर हो ), रागादि-अज्ञानपरिणाम होता है--ऐसा तक उपस्थित 
किया जाये तो, जैसे मिलती हुई फिटकरी ओर हन्दीका-दोनोका लालरंगरूप परिणाम 
जिवके करमके साथ ही, जो भाव रागादिक बने । 
तो कर्म अरु जिद उम्य ही, रागादिपन पावें अरे ॥ १३९ ॥ 
पर परिणमन रागादिरूप तो, होत हूं जिव एकके । 


इससे हि कर्मोद्य निमितसे, अ्रलग जिव परिणाम है॥ १४० ॥ 
२ 


२१० “ समयसार 


जानपरिणामापत्तिः | अथ चैकस्पेंव जीवस्य भवति रागायज्ञानपरिणामः ततः पुद्टल- 
कम विपाकाडुतोः प्रथग्भूतो जीवर्प परिणोमः ॥१३९-१४०॥ 
किमात्मनि बद्धास्प्रर्ट किमबद्धस्पृर्ट कर्मति नयविभागेनाह+-- 
जीवे कम्म बद्ध पुद्ं चेदि ववहारणयभणिदं | 
सुद्धणयस्स दु जीवे अबद्धपुद्ट हवह कम्मे ॥ १४१ ॥ 
जीवे कर्म बद्ध स्पृष्ट चेति व्यवहारनयभणितम्‌ | 
शुद्धनयस्य तु जीवे अबद्धस्प्ृष्ट भवति कर्म | १०७१ ॥ 


जीवपूद्लकमंणोरेकवंधपर्यायत्वेन तदतिव्यतिरेकाभावाजीवे बद्धस्पृष्ट कर्मेति 
व्यवहारनयपक्त।ः । जीवपुद्टलकमंणोरनेकद्गव्यत्वेनात्यंतव्य तिरेकाज्जीवेज्यद्रपृष्ट 














होता है उसीभकार जीव ओर पुद्ठलकर्म दोनोके रागादि अज्ञान परिणासकी आपत्ति भा जावे 
परन्तु एक जीबके द्वी रागादि अज्ञानपरिणाम तो होता है; इसलिये पुद्क्तसमका उदय, जो 
कि जीवके रागादि-अज्ञान परिणासका निमित्त है उससे भिन्न द्वी जीवका परिणाम है। 
भावार्थः-यदि यह माना जाये कि जीव और पुद्नलकसे मिलकर रागादिहूप परि- 
णमते हैं, तो दोनोंके रागादिरूप परिणाम सिद्ध हों। किन्तु पुद्कन्त कम तो रागादिरूप (जीब- 
रागादिरूप ) कभी नहीं परिणम सकता; इसलिये पुद्टल्कर्मका उदय जो कि रागादि परिणाम 
का निमित्त है उससे भिन्न ही जीवका परिणाम दै॥ १३६-१४० ॥ 
अब यहाँ नयविभागसे यद्द कद्दते हैं कि आत्मामे कर्म बद्धरप्रष्ट है या अबद्धरप््ट है!-- 
गाथा १४१ 
अन्वयार्थ:--] जीचे ] जीवमें [ कर्म ] कर्म [ बद्धं | ( उसके प्रदेशोंके 
साथ ) बँधा हुआ है | तु |] और [ स्एपे | स्पर्शित है, | इति ] ऐसा [ उयव- ] 
हारनयभणित | व्यवहासनयका कथन है | तु ] और [ जीचे ] जीवमें [ कर्म ] 
कर्म [ अवद्धस्एप्ट भवति ] श्रतद्ध ओर श्रस्पशित है, ऐसा [ शुद्धनयस्य ] 
शुद्धनयका कपन है । 
टीका;/---जीवको ओर पुद्वलकरसकों एक बंधपर्यायपनेसे देखने पर छनमें अत्यन्त 
मिन्नताका अभाव है, इसलिये जीवमें कम चद्धरपृष्ट है, ऐसा व्यवद्दारनयका पक्ष है। जीवकों 


है कम जिममें पद्धस्पू्ट जु कथन यह व्यवहारका । 
पर बद्धम्पृष्ट न कम जियमें, कथन है नय शुद्धका ॥ १४१ ॥ 


“- केतों कम अधिकारे “- २११ 


कर्मेति निश्रयनयपक्ष। ॥ १४१ ॥ 
तत। कि/-- 
कम्म बद्धमषद्ध जीवे एवं तु जाण णथपकक्‍ख | 
पक्खातिक्कतो पुण भण्णदि जो सो समयसारो ॥ १४२॥ 
कर्म बद्धमबद्ध जीवे एवं तु जानीहि नयपक्तय्‌ | 
पक्तातिक्रातः पुनभण्यते यः स समयसारः | १४२ ॥ 


यः किल जीचे बद्ध कर्मेति यथ्र जीवेअ्बद्ध कमेंति विकरप! से ठ्वितयोपषि हि 
नयपक्ष! | य एवैनमतिक्रामति स एवं सकलबिकर्पातिक्रांतः स्वयं निर्विकल्पैकवि- 
ज्ञानघनस्वभाषों भूत्वा साक्षास्समयसारः संभवरतिं। तत्र यस्तावज्जीवे बड़ क्मेति 
विकसपयति स जोवेज्बद्ध कर्मेति एक॑ पत्षमतिक्रामन्नपि ने विकस्पमतिक्रामति । 
यस्तु जीवेज्बद्ध कर्मेति विकरपयति सोषि जीवे बढ कर्मेत्येक पक्षमतिक्रामन्नपि न 


कट जिनिलनज न लकनरनजन >> 


तथा पुद्लकर्मको अनेक द्रव्यपनेसे देखने पर उनमें अत्यन्त भिन्नता है इसलिये जीवमें कम 
अबद्धरप्ष्ट है, यह निश्चयनयका पक्त है। १४१। 


किन्तु इससे क्या ! जो आत्मा उन दोनों नय पक्षोंको पार कर चुका है, वद्दी समय- 
सार है; यह अब गाथा द्वारा कहते हैः-- 


गाथा १४२ 

अन्वयार्थ/:--[ जीवे | जीवमें | कर्म | कर्म [ बद्ध | वद्ध है अथवा 
[ अबद्ध | अबद्ध हे-- | एवं तु | इसप्रकार तो | नथपक्ष | नयपक्त [ जानीहि ] 
जानो; [ पुनः ] किन्तु | या | जो [ पक्तातिक्रान्तः | पक्षातिक्रान्त [ 'भण्यते | 
कहलाता है | स। ] वह [ समयसारः ] समयसार है (अर्थात्‌ निर्विकल्प शुद्ध 

आत्मतत्व है ) | 
टीका;---जीवमे कम बद्ध है! ऐसा विकल्प तथा जीवमें कर्म अबद्ध है।, ऐसा 
विकल्प-दोनो नयपक्ष हैं। जो उस नयपक्षका अतिक्रम करता है ( उसे उल्लंघन कर देता है, 
छोड देता है ) वही समस्त विकल्पोका अतिक्रम करके स्वयं निविकल्प एक विज्ञानघनस्ब भाव- 
रूप होकर साज्ञात्‌ समयसार होता ह। यहाँ, ( विशेष समझाया जाता है कि ) जो 'जीबमें 











हैं कर्म जियमें दंद्ध वा अनबद्ध ये नयपक्ष हैं । 
परपत्तसे अतिक्रान्त भाषित, वो समयकासार है ॥ १४२ ॥ 


२१३ «-- समयसार -- 


विकरपसतिक्रामति । यश पुनर्जीवे वद्धमचद्धं च कर्मति विकत्पयति स तु त॑ द्वितय- 
मपि पत्तमनतिक्रामन्न विकल्पम्तिक्रामति । ततो य एवं समस्तनयपक्षमतिक्रामति 
स्‌ एवं समस्त विकल्पमतिक्रामति | य एवं समस्त विकत्पसतिक्रामति स एवं समय- 
सार विंदति | यथेवं तहिं को हि नाम नयपक्ष॒संन्यासभावनां न नाटयति। 


य एव मुक्त्वा नयपक्षपात॑ 

स्परूपगुप्ता निवसंति नित्यम्‌ । 
विकल्पजालच्युतशांतचित्ता- 

सत एवं साक्षादसत पिवंति ॥६६॥ ( पपेन्द्रबजा ) 


कर्मयद्ध है? ऐसा विकल्प करता है वह 'जीवमे कर्म अबद्ध है? ऐसे एक पक्तका अतिक्रम करता 


हुआ भी बिकल्पका अतिक्रम नहीं करता, और जो “जीवमे कम अवद्ध है? ऐसा बिकल्व करता है 
बह भी 'जीवमें कर्मबद्ध है? ऐसे एक पत्तका अतिक्रम करता हुआ भी विकल्पका अतिक्रम 
नहीं करता; और जो यह विकल्प करता है कि 'जीबसें कर्म बद्ध है और अबद्ध भी है? बह 
दोनों पक्का अतिक्रम न करता हुआ, विकल्पका अतिक्रम नहीं करता | इसलिये जो समस्त 
नय पक्षका अतिक्रम करता है वद्दी समस्त विकल्पका अतिक्रम करता है; जो समस्त 
बिकल्पका अतिक्रम करता है, वही समयसारको प्राप्त करता है--उसका अनुभव करता है। 

भावार्थ।+---जीव फर्मसे बेघा हुआ है! तथा “नहीं बेंधा हुआ हैः-यह दोनों नय- 
पक्त हैं | उनमेसे किसी ने बंध पत्त प्रहण किया, उसने विकल्प ही ग्रहण किया; किसी ने 
अयन्धपत्त लिया, तो उसने भी विकल्प ही प्रहण किया, और किसी ने दोनों पक्त लिये तो 
उसने भी पक्षरूप विकल्पका ही ग्रहण किया। परन्तु ऐसे विकल्पोंकों छोड़कर जो कोई भी 
पशक्षकों अहण नहीं करता, चह शुद्ध पदाथका स्वरूप जानकर उसरूप सययसारको-हशुद्धात्मा 
को प्राप्त करता है। नय पक्तको प्रहण करना राग है, इसलिये समस्त नयपक्षकों छोड़नेसे 
बीतराग समयसार हुआ जाता है। 

अब, “यदि ऐसा है तो नयपक्षके त्यागकी भावनाको वास्तबमे कौन नहीं नचायेगा 
ऐसा कहकर श्री अम्ृतचन्द्राचायदेव नयपक्षके त्यागकी भावना वाले २३ कक्षशरूपकाव्य 
कहते हैं:-- 

अर्थ;:--जो नयपक्षपातकों छोड़कर सदा ( अपने ) स्वरूपमे गुप्त होकर निवास 
करते हैं वे डी, जिनका चित्त विकल्प जालसे रहित शांत होगया दै ऐसे होते हुए, साक्षात्‌ 
अमृतपान करते हैं । 

मावार्थ/--जव तक कुछ भी पक्षपात रहता है तब तक चित्तका क्षोभ नहीं मिटता | 


-- कतों कम अधिकार -- १५१३ 
एकस्य बड़ों न तथा परस्थ चितिद्रयोद्विति पक्षपातों। 
यस्तचवेदी च्युतपक्तपातस्तस्पास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥७०॥ (उपजाति ) 


एकस्य मूढो न तथा परस्य चितिद्रयोर्द्ाविति पक्षपातों । 
यस्तच्वेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिंदेव ॥ ७१॥ ( उपजाति) 





जब नयोंका सब पक्षपात दूर द्दो जाता है तब वीतरागद्शा द्वोकर रवरूपमें प्रवृत्ति होती है 
झौर अतीन्द्रिय सुखका अनुभव होता है । 


श्रव २० कलशों द्वारा नयपत्षका विशेष वर्णन करते हुए कहते है कि जो ऐसे समस्त 
नयपक्षोंकों छोड़ देता है बह तत्ववेचा ( तत्त्वज्ञानी ) स्वरूपको प्राप्त करता है।-- 


अथे;---जीव कर्मोंसे बेंधा हुआ है ऐसा एक नयका पक्ष है, और नहीं बेंधा हुआ 
है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्तपात 
हैं। जो तत्ववेत्ता ( वरतुर्वरूपका ज्ञाता ) पक्तपातरद्दित है उसे निरंतर चित्सरूप जीव 
चित्स्वरूप द्वी है। (अर्थात्‌ उसे चित्वरूप जीव जैसा है, वैसा हो निरंतर अनुभवमें 
झाता है।) 


भावाथे;---इ्स मंथमें पहलेसे दी व्यवद्दारनयकी गौण करके ओर शुद्धनयको मुख्य 
करके कथन किया गया है | चेतन्यके परिणाम परनिमित्तसे अनेक द्ोते हैं, उन सबको 
आाचायदेव पहलेसे ही गौण कहते आये हैं और उन्होंने जीवको शुद्ध चैतन्यमात्र कद्दा है। 
इसप्रकार जीव--पदार्थकों शुद्ध, नित्य अभेद चैतन्यमात्र स्थापित करके अब कहते हैं कि--जो 
इस शुद्धनयका भी पक्तपात ( विकल्प ) करेगा वह भी उस शुद्ध स्वरूपके स्वादको प्राप्त 
नहीं करेगा; अशुद्धनयकी तो बात ही क्‍या है? किन्तु यदि कोई शुद्धनयका भी पक्तपात 
करेगा तो पक्तका राग नहीं मिटेगा इसलिये बवीतरागता प्रगट नहीं होगी। पक्तपातको छोड़- 
कर चिन्मात्र स्वरूपमें लीन होने पर ही समयसारको प्राप्त किया जाता है | इसलिये शुद्धनय 
को जानकर उसका भी पक्तपात छोड़कर शुद्धस्वरूपका अनुभव करके, स्वरुपमे प्रवृत्तिरूप 
धारित्र प्राप्त करके, बीतराग दशा प्राप्त करनी चाहिये । 


अथ;--जीव मूढ़ (मोह ) है ऐसा एक नयका पतक्त है, और वह मूढ़ नहीं है, 
ऐसा दूसरे सयका पक्त है; इसप्रकार चित्म्वरूप जीवके संवन्धमं दो नयोंके दो पक्तपात हैं । 
जो तत्ववेत्ता पक्तपातरद्दित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्त्वरूप ही है। ( अर्थात्‌ उसे 
चित्वरूप जीब जेसा दे वेसा हो निरंतर अनुभवमें आता है । ) 


श्१४ «-- समयंसारे -* 


एकस्प रक्तो न तथा परस्पष चितिद्ययोर्दहविति पक्षपातौ । 

यस्तच्तवेदी च्युतपत्तपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव || ७२ ॥॥( उपजाति ) 
एकस्य दुटे न तथा परस्प चितिद्योद्यविति पक्तपातौ | 

यस्तष्खवेदी च्युतपत्तपातरतस्पास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ।| ७३ ॥( उपजाति ) 


एकस्प कर्ता न तथा परस्य चितिद्योद्वविति पक्तपातों । 

यस्‍्तच्वेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥ ७४ ॥ ( उपजाति ) 
एकस्य भोक्ता न तथा परस्य चितिद्योद्धाविति पक्षपातों। 

यस्‍्तचवेदी च्युतपक्षपातस्तस्यारिति नित्यं खलु चिचिदेव ॥ ७५ || ( उपजाति ) 
एकस्प जीवो न तथा परस्य चितिह्रयोद्वाविति पत्षपातौ । 

यस्तस्ववेदी च्युतपक्तपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चित्चिदेव ।| ७६ ॥( उपजाति ) 
एकस्य सक्मो न तथा परस्य चितिहयोद्यविति पक्षपातों । 

यस्तचेदी च्युतपक्षपातस्तस्यारिति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥ ७७ ॥( उपजाति ) 


अथे;-..जीव रागी है, ऐसा एक नयका पक्त है, ओर बह रागो नहीं है, ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है, इसप्रकार चित्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोंके दो पक्तपात हैं जो 
तरषवबेसा पक्तपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीब चित्स्वरूप द्वी है । 
अथ;---जीव हेपी है, ऐसा एक नयका पक्ष है, और जीव हेषी नहीं है ऐसा दूसरे 
नयका पतक्त है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो पक्तपात हैं। जो तत्त्व- 
वेता पक्तपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही हे । 
अथ्थः--जीव कर्ता है ऐसा एक नयका पक्ष है, और जीव कर्तो नहीं है ऐसा दूसरे 
नयका पक्त है; इसप्रकार चित्ध्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोके दो पक्षपात हैं । जो तत्ववेत्ता 
पक्षपात रद्दित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्र्वरुप ही है । 
पअर्थ:-जीव भोक्ता है ऐसा एक नयका पक्त है; और जीव भोक्ता नहीं है पेसा 
दूसरे नयका पक्त है; इसप्रकार चित्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पत्तपात हैं। जो 
तत्बवेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है । 
अर्थ. "जीब जीव दे ऐसा एक नयका पक्त है, और जीव जीन नहीं है पेसा 
दूसरे नयका पक्त है; इसप्रकार चित्त्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो 
तत्ववेचा पक्तपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरुप जीव चित्त्वरूप ही है ) 
श्र्थ--जीव सूद्म है ऐसा एक नयका पक्ष है, और जीव सूद्म नहीं है ऐसा दूसरे 


-- कर्ता कर्म अधिकार -- २१४५ 


एकरप हेतु तथा परस्य चितिदयोदाबिति पक्षपातौ । 
यस्तखवेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥७८॥ (उपजाति) 


एकस्य कार्य न तथा परस्य चितिद्योद्याविति पक्षपातों । 
यस्तचवेदी च्युतपत्तपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चित्रिदेव ॥७९॥ ( उपजाति ) 


एकस्य भावों न तथा परसुय चितिद्योदबरिति पक्षपातों । 
यस्तचवेदी च्युतपत्तपातस्तस्यास्ति नित्य खलु चिच्रिदेव |८०॥ ( उपजाति ) 


एकस्य चैको न तथा परस्थ चितिद्॒योद्विति पक्तपातो । 
यस्तचववेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्य खललु चितच्रिदेव | ८१॥ ( उपजाति ) 


एकस्य सांतो न तथा परस्य चितिह्योद्याविति पक्षपातों । 
यस्तचचवेदी च्युतपक्तपातस्तस्पास्ति नित्य खलु चिचिंदेव ॥८२॥ ( उपजाति ) 


नयका पक्त है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धसे दो नयोंके दो पक्तपात हैं । जो तत्ववेत्ता 
पक्तपात रहित है उसे निरंतर चित्रमरूप जीव चित्मवरूप ही दे । 

अथेः-जीव हेतु ( कारण ) है ऐसा एक नयका पत्त है, और जीच देतु ( कारण ) 
नहीं है, ऐेसा दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित्व्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोंके दो 
पक्तपात हैं | जो तत्ववेत्ता पक्षपात रद्दित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है| 

अथः--जीव कारये है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव काये नहीं है ऐसा दूसरे 
नयका पक्त है; इसप्रकार चित्वरूप जीवके सस्वन्धमें दो नयोके दो पक्षपात हैं | जो तत्ववेत्ता 
पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है । 

प्रथः--जीव भाव है ( अर्थात्‌ भावरूप है ) ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव 
भाव नहीं ( अर्थात्‌ अमावरूप है ) ऐसा दूसरे नयका पक्त है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके 
सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्तपात हैं ! जो तत्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्सवरूप 
जीव चिस्स्वरूप ही है | 

अर्थः-जीव एक है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव एक नहीं है. ( अनेक है ) 
ऐसा दूसरे न का पक्त है; इसप्रकार चित्मवरूप जीवके सम्बन्धसे दो नयोंके दो पक्तपात हैं। 
जो तत्ववेत्ता पक्षपात रदित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है | 

अथः--जीव सांत (अन्त सहित) है ऐसा एक नयका पत्त है और जीव सांत नहीं 
ऐसा दूसरे नयका पक्त है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धसें दो नयोके दो पक्तपात हैं। 
जो तत्ववेत्ता पक्तपात राहत है, उसे निरंतर चित्स्वरूपलीब चित्वरूप ही है। 


२१६ -- समयसार -- 


एकस्य नित्यो न तथा परस्य चितिद्योद्वाविति पक्तपातौ । 
यस्तखवेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥८३॥ ( उपजाति ) 


एकस्य वाच्यो न तथा परस्य चितिद्॒योद्दाविति पक्षपातौ । 
यस्तच्चेदी च्युतपत्तपातस्तस्यास्ति नित्य खलु चित्िदेव ॥८७॥ ( उपजाति ) 
एकस्प नाना न तथा परस्प चितिद्ययोद्यविति पक्तपातौ । 
यस्तचवेदी च्युतपत्पातस्तस्पास्ति नित्य खलु चिझ्चिंदेव |[८७॥ ( उपजाति ) 


एकस्य चेत्यो न तथा परस्य चितिद्ययोद्वाविति पक्तपातो । 
यस्तखतेदी च्युतपत्तपातस्तस्यास्ति नित्य॑ खलु चिच्िंदेव ॥८६।| ( उपजाति ) 


एकस्य दृश्यो न तथा परस्य चितिहयोद्विति पक्षपातौ | 
यस्तचवेदी च्युतपत्तपातस्तस्पास्ति नित्य॑ खलु चिचिदेव ||८७॥ ( उपजाति ) 


अ्र्थ:--जीव नित्य है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव नित्य नहीं ऐसा दूसरे 
नयका पक्त है; इसप्रकार चित्प्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोंके दो पक्तपात हैं । जो तत्ववेत्ता 
पक्तपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है । 
अथथः-जीव बाच्य (अर्थात्‌ वबचनसे कहा जा सके ऐसा) है ऐसा एक नयका पक्त 
है भौर जीव वाच्य (वचनगोचर) नहीं हे ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्र्वरूप 
जीवके सम्बन्ध दो नयोंके दो पक्तपात हैं। जो तत्ववेत्ता पक्षपात रद्दित है उसे निरंतर 
वित्त्बरूप जीव चित्सवरूप ही है। 
अ्र्थ:---जीव नानारूप है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव नानारुप नहीं ऐसा 
दूसरे नयका पक्त है; इसप्रकार चित्र्वरूप जीवके सम्बन्ध दो नयोंके दो पक्षपात हैं | जो 
तत्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्त्वरूप जीव चित्स्वरूप दी है । 
भ्रथ।--..जीव चेत्य ( जानने योग्य ) है, ऐसा एक नयका पक्त है, और जीव चेत्य 
नहीं है, ऐसा दूसरे. नय का पक्त है। इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमे दो नयोंके दो 
पक्तपात हैं | जो उत्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्रवरूप ही है | 
अ्रथ;---जीव दृश्य ( देखने योग्य ) है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीब दृश्य नहीं 
है ऐसा दूसरे नयका पक्त है; इस प्रकार वित्बरूप जीवके सम्बन्धमें दोनोंके दो पक्षपात हैं | 
। तत्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर वित्स्बरूप जीव चित्मरूप ही है। 


-- कर्ता कम्त अधिकार -- २१७ 


एकस्य वेधों न तथा परस्थ चितिद्योद्यादिति पक्षपातों । 
यस्तखवेदी च्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चिचिंदेव ॥८८।| ( उपज्ञाति ) 
एकस्य भातो न तथा परस्य चितिद्ययोद्यविति पक्षपातों। 
यस्तखवेदी च्यृतपत्षपातस्तस्यास्ति नित्य खल्लु विद्विदेव ॥८९॥ ( उपजाति ) 


स्वेच्छासमुच्छलदनव्पविकतपजाला- 

मेचं व्यतीत्य महतीं नयपक्षकक्षाम्‌ | 

अंतर्बहिः समरसैकरसस्वभाव॑ 

सव॑ं भावमेकसुपयात्यलुभूतिमात्रमू ।। ९० ॥ ( पेसन्‍्ततिलका ) 





अर्थ;---जीव पेद्य ( वेदने योग्य, ज्ञात होने योग्य ) है ऐसा एक नयका पक्त है और 
जीब वेद्य नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके 
दो पक्षुपात है। जो तत्ववेत्ता पक्षणात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप दी है। 
अथे।---जीव 'भात! ( प्रकाशमान अर्थात्‌ बतमान प्रत्यक्ष ) है ऐसा एक नयका 
पक्ष है और जीव 'भात! नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष हे इस प्रकार चित्म्वरूप जीवके 


सम्बन्धम दो नयोंके दो पक्षपात है । जो तत्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप 
जीव चित्त्वरुप दी है। 


भावाथे।--बद्ध अबद्ध, मूढ़ अमूढ़, रागी अरागी, होपी अद्देषी, कर्ता अकर्ता, 
भोक्ता अभोक्ता, जीव अजीब, सूक्ष्म स्थूल, कारण अकारण, कारय अकाये, भाव अभाव, 
एक अनेक, सांत अनंत, नित्य अनित्य, वाच्य अवाच्य, नाना अनाना, चेत्य अचेत्य, दृश्य 
अदृश्य, वेय अवेय, भांत अभात इत्यादि नयोंके पक्तपात है। जो पुरुष नयोंके कथनामुसार 
यथायोग्य विवज्ञापूर्वक तत्वका--वस्तुस्वरूपका निर्णय करके नयोके पक्तपातको छोड़ता है, 
उसे चित्स्वरूप जीवका चित्स्वरूप रूप अनुभव होता है । 

जीवमे अनेक साधारण धम है परन्तु चित््वभाव उसका प्रगट अनुभवगोचर असा- 
धारण धमम है, इसलिये उसे मुख्य करके यहाँ ज्ीवको चित्स्वरूप कहा है । 

अब उपरोक्त २० कल्शशोके कथनका उपसंहार करते है.--- 

अथे।--इसप्रकार जिससे बहुतसे विकल्पोका जाल अपने आप उठता है ऐसी बढ़ी 
नयपक्ष कक्षाको उल्लंघन करके ( तत्त्ववेत्ता ) भीतर और बाहर समता रसरूपी एक रस ही 
जिसका स्वभाव है ऐसे अनुभूतिमात्र एक अपने भावको ( स्परूपको ) प्राप्त करता है। 


अब नयपक्षकी त्यागकी भावनाका अन्तिम काव्य कहते है :-- 
श्ष्ध 


श्श् “- समयसार -- 


इंद्रजालमिदमेवमुच्छलत्‌ 
पुष्कलोचचलबपिकरपवीचिमिः । 
यस्य विस्फुरणमेव तत्क्ष॒णं 
कृत्स्नमस्पति तदस्मि चिन्महः || ९१॥ ( रथोद्धता ) 
पत्तातिक्रांतस्य किस्वरूपमिति चेत्‌ | -- 
दोण्हवि णयाण भणिय जाएइ णवर तु समयपडिबद्धो । 
ण दु णयपक्ख गिरहदि किचिवि णयपर्रे खपरिहीणों ॥१४१॥ 
दयोरपि नययोभेणित जानाति केवल तु समयप्रतिबद्धः । 
न तु नयपक्तं गृह्माति किचिदपि नयपक्षुपरिहीनः ॥ १४३ ॥ 
यथा खलु॒भगवान्केवली श्रुतज्ञानावयवधूतयोव्य॑वहारनिश्वयनयपक्तयो: 
विश्वसान्षितया केवल स्वरूपमेव जानाति न तु सततपम्ुछ॒सितसहजविमलसकलकेपल- 


नकल +>. #+- कल 3] जज. अऑजओन>ओ+ अंिओओओओ23ि७अ ७ ि जिओ जल जलन ललननननननमीय >+++०>नन्‍मक> 


अ्रथं:-विपुल, मद्दान, चंचल, विकल्परूपी तरंगोके द्वारा उड़ते हुए इस समत्त 
इन्द्रजालको, जिसका स्फुरण मातन्न द्वी ततक्षण उड़ा देता है वह चिन्मान्न तेज.पुज मैं हूँ । 
भावाथे:--चेतन्यका अनुभव द्ोने पर समस्त नयोका विकल्परूपी इन्द्रजाल उसी 


ज्षण विलयको प्राप्त होता है; ऐसा चित्‌ प्रकाश मे हूँ॥ १४२ ॥ 
पत्षातिक्रान्तका स्वरूप क्या है ? इसके उत्तरस्वरूप गाथा कहते हैं:-- 


गाथा १४३ 
अन्वयार्थ;-[ नथपत्षुपरिहीनः ] नयपक्षसे रहित जीव [ समयगरप्रति- 
बद्ध! | समयसे प्रतिबद्ध होता हुआ ( अर्थात्‌ चित्स्वरूप आत्माका अनुभव करता हुआश्रा ), 
[ द्वथो: अपि ] दोनों ही | नथयो: ] नयोके [ भणित | कथनको [ केवल तु ] 
मात्र [ जानाति ] जानता ही है [ तु ] परत [ नथपक्ष ] नयप्चको [ किंचित: 
अपि | किंचित मात्र भी | न“णक्षाति | प्रहण नहीं करता । 
टीका--जैसे केबली भगवान, विश्वके साक्षीपनके कारण, श्रुतज्ञानके अवयवभूत 


व्यवहार, निमश्बयनयपत्तोके स्वरूपको ही मात्र जानते हैं, परन्तु निरन्तर प्रकाशमान, सहज, 
विमल, सकल केवलक्लानके द्वारा सदा स्वय दी विज्नानधन हुआ होनेसे, श्रुतज्ञानकी भूमिका 


नयद्वय कथन जाने हि, केवल समयमें प्रतिबद्ध जो । 
नयपक्ष कुछ भी नहिं ग्रहे, नयपत्षसे परिहीन वो ॥ १४३॥ 


«- कर्ता कर्स अधिकार -- २१५९ 


ज्ञानतया नित्य स्वयमेव विज्ञानघनभूतत्वाच्छ तज्ञानभूमिकातिक्रांततया समस्तनय- 
पक्तपरिग्रहदूरी भतत्वात्कंचनापि नयपक्ष परिग्ृद्गाति तथा किल यः भ्रुतज्ञानावयव- 
भूतयोव्यवहारनिश्रयनयपक्षयो: क्यो पशमविज मितश्रुतज्ञानात्मकविकस्पप्रत्युद्ठम- 
नेपि परपरिग्रहप्रतिनिव्वत्तोत्सुक्यतया स्वरूपमेव केवल जानाति न तु खरतरदृष्ट 
गृहीतसुनिस्तुपनित्यो दितचिन्मयसमयप्रतिबद्धतया तदात्वे स्वयमेव विधानघन- 
भूतत्वात्‌ भ्रतज्ञानात्मकसमरस्तातबेहिजल्परुपविकल्पभूमिकातिक्रांततया समस्तनय- 
पक्तपरिग्रहदूरीभूतत्वात्कंचनापि नयपक्त परिग्ृहाति स खलु निखिलबिकस्पेम्यः 
परतरः परमात्मा ज्ञानात्मा प्रत्यग्ज्योविरात्मख्यातिरुपोलुभूतिमात्र! समयसारः | 

चित्स्वभावभर मावितभावा- 

भावभावपरमाथतयेकस्‌ । 





की अतिक्रान्तताके द्वारा ( अर्थात्‌ श्रुतज्ञानकी भूमिकाको पार कर चुकनेके , कारण ) समस्त 
नयपक्षके ग्रहणसे दूर हुवे होने से किसी भी नयपक्षकों भरद्ृण नहीं करते, इसीप्रकार ( श्रुत- 
ज्ञानी आत्मा ), क्षयोपशमसे जो उत्पन्न होते है, ऐसे श्रतज्ञानात्मक विकल्प उत्पन्न होने पर 
भी परका भद्दण करनेके प्रति उत्साह निवृत्त हुआ दोनेसे, श्रुतज्ञानके अवयवभूत व्यवह्ार 
निश्चयनय पत्तोंके स्वरूपको ही केवल जानते है, परन्तु तीदुण ज्ञानद॒ृष्टिसे शन्‍ह्रण किये गये 
निर्मल, नित्य छद्ति, चिन्मय, समयसे प्रतिषद्धताके द्वारा ( अर्थात्‌ चैतन्यमय आत्माके अनु- 
भवन द्वारा ) अनुभवके समय स्वयं ही विज्ञानघन हुवे द्वोनेसे, श्रुवक्ञानात्मक समस्त अंतर्जल्प 
तथा बह्दिजल्परूप विकल्पोकी भूमिकाकी अतिक्रान्तताके द्वारा समस्त नयपक्षुके प्रहणसे दूर 
हुवे होनेसे, किसी भी नयपक्षकों ग्रहण नहीं करवा, वह ( आत्मा ) वास्तवमे समम्त विकल्पों 
से पर, परमात्मा, ज्ञानात्सा, प्रत्यग्ज्योति, आत्मर्यातिरूप, अनुभूति मात्र समयसार है । 

भावाथेः- जैसे केवली भगवान सदा नयपक्षके स्वरूपके साक्षी (ज्ञाता दृष्टा ) हैं 
उसीप्रकार श्रुतज्ञानी भी जब समस्त नयपत्षोंसे रद्दित होकर शुद्ध चेतन्य मात्र भावका अनु 
भचन करते है तब वे नयपक्षके स्वरूपके ज्ञाता ही हैं, यदि एक नयका स्वथा पक्ष भ्रदण 
किया जाये तो भिथ्यात्वके साथ मिला हुआ राग द्वोता है; प्रयोजन वश एक नयको प्रधान 
करके उसका प्रद्दण करे तो मिथ्यात्वके अतिरिक्त सात्न चारितन्र मोहका राग रहता है और जब 
नयपक्षको छोड़कर वस्तुरवरूपको मात्न जानते ही हैं तब श्रतज्ञानी भी केवलीकी भाँति बीत- 
राग जैसे ही द्वोते हैं. ऐसा जानना । 

अब इस कलशमे यह कद्दते हे कि बह आत्मा ऐसा अनुभव करता है:-- 

अथुः-चित्प्वभावके पुज द्वारा दी अपने घत्पाद, व्यय, ध्रौव्य किये जाते हैं, ऐसा 


२२० -- समयसार -- 


वंधपद्धतिमपास्य समस्तां 
चेतये समयसारम पारम्‌ ।। ९३ ॥( स्वागता ) 
पत्तातिक्रांत एव समयसार इत्यवतिष्ठतेः-- 
सम्मईंसणणाण एसो लहदित्ति णवरि ववदेस | 
सब्वणयपक्खरहिदो मणिदों जो सो समयसारो ॥ १४४ ॥ 
सम्पग्दशनज्ञानमेपष लभत इति केवल व्यपदेशम्‌ | 
सपनयपक्षरहितों मणितों यः स समयसारः ॥ १४४ ॥ 
अयमेक एवं केवर्ल सम्यग्दशनज्ञानव्यपदेशंं किल लगते | यः खख्वखिल- 
नयपक्षाक्षुएणतया विश्रांतसमस्तविकल्पव्यापार/ स समयसार। । यतः प्रथमतः 


जिसका परमाथस्वरूप है इसलिये जो एक है ऐसे अप।र समयसारको मै समस्त बंध पद्धति 
को दूर करके अर्थात्‌ कर्मदियसे होनेवाले सर्वेभावोको छोड़कर अनुभव करता हूँ। 
भावाथ:-निर्विकल्प अनुभव होने पर जिसके केवलज्ञानादि गुणोंका पार नहीं है, 
ऐसे समयसाररूपी परमात्माका अनुभव ही वतंता हे, 'मे अनुभव करता हूँ? ऐसा भी विकल्प 
नहीं होता ऐसा जानना ॥ १४३ ॥ 
अब, यह कहते हैं. कि नियमसे यह सिद्ध है कि पक्षातिक्रान्त ही समयसार हैः-- 
गाथा १४४ 
न्वयार्थ:--[ था ] जो [ सर्वनयपकन्षरहिता ] सर्व नयपत्तोप्ते रहित 
[ भणितः ] कहा गया है [ स+ ] वह | समयसारः ] समयसार है, [ एथषः ] 
इसी ( समयसार ) को ही [ केव रू ] केवल [ सम्यक्दशनज्ञान ] सम्पकूदशन 
ओर सम्पकूनान [ इति ] ऐसी | व्यपदेश | सज्ञा ( नाम ) [ छभते ] मिलती है 
( नामोंके मिन्न होने पर भी वस्तु एक ही है | ) 
टीकाः- चांस्तवम समम्त नय पक्तोके द्वारा खण्डित न दोनेसे जिसका समस्त 
विक्ल्पोंका व्यापार रुक गया है, ऐशा समयसार है, वास्तवमे इस एक को ही केवज्ष सम्यक्‌- 
दर्शन ओर सम्यग्प्ानका साम प्राप्त है ( सम्यग्द्शन और सम्यम्ज्ञलान समयसारसे अज़ग नहीं 
है, एक द्वी है )। 
सम्यकत्व और सुतानकी, जिस एकको संज्ञा मिले । 
नयपत्त सकल विद्ीन भाषित, वो समयकासार है॥ १४४ ॥ 


«- कतों कम अधिकार -+ २२१ 


भ्रतज्ञानाव्टभेन ज्ञानस्वभावमात्मान निश्चित्य ततः खल्वात्मर्यातयें परख्यातिहे 
तूनखिला पवेंद्रियानिन्द्रियवुद्धीरवधाय आत्माभिमुखीकृतमतिज्ञानतत्त: तथा 
नानाविधनयपक्षालंरनेनानेकविकव्पैराकुलयंती श्रतज्ञानबुद्धीरप्यवधाय श्रतज्ञान- 
तत्वमप्यात्माभिप्मुखीकुवन्नत्यंतमविकल्पो भृत्वा ऋगित्येव स्वरसत एव व्यक्तीभव॑ं- 
तमादिमध्यांतविमुक्तमनाकुलमेक॑केवलमखिलस्थापि विश्वस्योपरि तरतमिवाखंड- 
प्रतिभासमयमनंत विज्ञानघनं परमात्मा समयसार॑ विंदन्नेवात्मा सम्यग्दस्यते 
ज्ञायते च ततः सम्यग्दशर्न ज्ञानं च समयसार एवं । 


आक्रामनविकत्पभावमचलं पक्चेनेयानां विना 

सारो यः समयस्य भाति निमृतैरास्थाध्मान! स्वयस्‌। 

विज्ञानेकरसः स एप भगवान्पुण्य पुराण: पुमान्‌ 

ज्ञानं दर्शनमप्ययं किमथवा यरत्किचनैको5प्ययस्‌|॥ ९३ ॥ (शादूज्विक्रीड़ित ) 


नली“ नीनन-+-ल 





प्रथम, श्रुतज्ञानके अवल्म्बनसे ज्ञानस्वभाव आत्माका निश्चय करके, और फिर 
आत्माको प्रगट प्रसिद्धिके लिये, पर पदाथकी प्रसिद्धिकी कारणभूत इन्द्रियों और मनके द्वारा 
प्रवतमान बुद्धियोंको मर्यादामे लेकर जिसने मतिज्ञान-तत्वको ( मतिज्ञानके स्वरूपको ) आत्म- 
सन्मुख किया है, तथा जो नानाप्रकारके नयपक्षोंके आलम्बनसे होनेवाले अनेक विकल्पोंके 
द्वारा आकुलता उत्पन्न करने वाली श्रुतज्ञानकी बुद्धियोंको भी म्यौदामें लाकर श्रु तज्ञान-तत्वको 
भी आत्मसन्मुख करता हुआ, अत्यंत विकल्प रहित होकर, तत्काल निजरससे ही प्रगट होता 
हुआ, आदि मध्य ओर अन्तसे रहित अनाकुत्न, केवल्न एक, सम्पूण ही विश्व पर मानों तैरता 
हो ऐसे अखण्ड प्रतिभासमय, अनन्त, विज्ञानघन परमात्मारूप समयसारका जब अनुभव 
करता है तब उसी समय आत्मा सम्यकतया दिखाई देता है ( अर्थात्‌ उसकी श्रद्धा की जाती 
है ) ओर ज्ञात होता है इसलिये समयसार हो सम्यक्द्शन और सम्यच्ज्ञान है । 
भावाथः- पहले आत्माका आगम ज्ञानसे ज्ञानस्वरूप निश्चय करके, फिर इन्द्रिय 
बुद्धिरूप मतिज्ञानको ज्ञानमात्रमे ही मिलाकर तथा श्रुतज्ञानरूपी नयोके विकल्पोंको मिटाकर 
श्रुतज्ञानको भी निर्विकल्प करके एक अखंड प्रतिभासका अनुभव करना द्वी सम्यक्दशेन” 
ओर “सम्यम्ज्ञान” के नामको प्राप्त करता है; सम्यक्दर्शन और सम्यकज्ञान कहीं अनुभवसे 
भिन्न नहीं है । 
अब इसी अथका कलश रूप काव्य कहते हैं:--- 
अथे-नयोके पक्षोसे रद्दित अचल निर्विकल्प भावको प्राप्त होता हुआ जो समय 
का ( आत्माका ) सार प्रकाशित करता है वह यद्द समयसार ( शुद्ध आत्मा )-जो कि निम्ठ॒त 


१२२ >- संमेयसार -< 


दूर॑ भूरिविकरपजालगहने भ्राम्यन्निजोधाच्च्युतो 

दूरादेव विषेकनिम्नगमनान्नीतो निजौर्घ बलातू । 

विज्ञानिकरसस्तदेकर सिनामात्मानमात्मा हरनू 

आत्मन्येव सदा गतानुगततामायात्ययं तोयवत्‌ ।। ९४ ॥ (शादूज्ञविक्रोड़ित ) 


विकर्पकः पर कर्ता विकरपः कर्म केवलम । 
न जातु कलृकमत्वं सविकल्पस्य नश्यति ॥ ९४ ॥ ( अलुष्डप्‌ ) 

( निश्चल, आत्मलीन ) पुरुषोंके द्वारा स्वयं आरवायमान ( अनुभबमे आता है) वह- 
विज्ञान दी जिसका एक रस है ऐसा भगवान है, पवित्र पुराण पुरुष है। चाहे ज्ञान कद्दो या 
दर्शन वह यही ( समयसार ) द्वी है। अधिक क्या कहें ? जो कुछ है सो यद्द एक ही है। 
(मान्न भिन्न भिन्न नामसे कहा जाता है। ) 

अब यह कहते हैं कि यदद भात्मा ज्ञानसे च्युत हुआ था सो ज्ञानमें ही भा 
समिल्ञता हे :-- 

अथेः- जैसे पानी अपने समूहसे च्युव होता हुआ दूर गहन वनमें बद्ध रहा दो, 
उसे दूरसे ही ढाल याले मार्गके द्वारा अपने समूहकी ओर बल पूवक मोढ़ दिया जाये तो 
फिर बह पानी पानीको पानीके समूहकी ओर खींचता हुआ प्रवाहरूप होकर अपने समूहमें 
आा मिलता है; इसी प्रकार यह आत्मा अपने विज्ञानघन स्वभावसे च्युत होकर प्रचुर बिकल्प- 
जाल्नोंके गहनवनमें दूर परिभ्रमण कर रहा था, उसे दूरसे ह्वी विवेकरूपी ढालवाले मार्ग द्वारा 
अपने विशानघनस्वभावकी ओर बलपूवक मोड़ दिया गया; इसलिये केवल विज्ञानधनके ही 
रसिक पुरुषोंको जो एक बिज्ञानरस वाला दी अनुभवमे आता है, ऐसा वह आत्मा, आत्मा 
को भात्मामें खींचता हुआ ( अर्थात्‌ ज्ञान ज्ञानको खींचता हुआ प्रवाहरूप होकर ), सदा 
विज्ञानघनस्वभावमें आ मिल्तता है । 

भावाथ।---जैसे पानी अपने पानीके निवासस्थलसे किसी मार्गसे बाहर निकक्षकर 
बनमें अनेक स्थानों पर बह निकले, और फिर किसी ढालवाले मा्गद्वारा ज्यो का त्यों अपने 
निवासस्थानमें आ मिले, इसौ प्रकार भात्मा भी मिथ्यात्वके सार्गसे स्व॒भावसे बाहर निकलकर 
विकल्पोंके बनमें भ्रमण करता हुआ किसी भेदज्ञानरूपी ढालवाले मार्ग द्वारा स्वयं द्वी अपनेको 
स्ीचता हुआ अपने विज्ञानघनस्वभावमें आ मिक्षता है। 

झन, कर्ता कर्म अधिकारका उपसंद्ार करते हुए, कुछ कलशरूप काव्य कहते हैं, उनमें 
से प्रथम कलशमें कर्ता और कमका संजिप्त स्वरूप कहते हैं:-- 

अर्थ;--विकल्प करनेवाला ही केवल कर्ता है और विकल्प द्वी केषल कर्म है (अन्य 
कोई कर्ता-कर्म नहीं है) जो जीव विकल्प सहित दे उसका कर्ता-कर्मपना कभी नष्ट नहीं ोता | 


-- क्तों कर्म अधिकार -- २२३ 


यश करोति स करोति केवल 

यस्तु वेत्ति स तु वेत्ति केवलम्‌ । 

यः करोति न हि वेत्ति स क्चित्‌ 

यस्तु वेति न करोति स कचित्‌ ॥ ६६ ॥ ९ रथोद्धता ) 


जृप्ति! करोतों न दि मासतेउन्त; 

ज्ञप्तै करोतिश् न भासतेउन्तः । 

न्ञप्िः करोतिश्व ततो विभिन्ने 

ज्ञाता न कर्तेति ततः स्थितं च ॥ ९७॥ ( इन्द्रवज्ना ) 


भावाथे;--जवतक विकल्पभाष है तबतक कर्ता कमंभाव है, जब विकल्पका अभाव 
हो जाता है तब कर्ताकमभावका भी अभाव हो जाता है| 

अब कहते हैं कि जो करता है, सो करता ही है,भौर जो जानता है सो जानता ही है- 

अर्थ;--जो करता है सो मात्र करता ही है, और जो जानता है सो मात्र जानता दी 
है। जो करता है चह कभी जानता नहीं ओर जो जानता है बह कभी करता नहीं । 

भावाथ:---जो कर्ता है वह शञाता नहीं ओर जो ज्ञाता है वह कर्ता नहीं | इसी प्रकार 
झव यह कहते हैं कि करने और जाननेरूप दोनों क्रियाएं भिन्न हैं:--- 

अथे।--करनेरूप क्रियाके भीतर जाननेरूप क्रिया भासित नहीं होती, ओर जानने- 
रूप क्रियाके भीतर करनेरूप क्रिया भासित नहीं होती; इसलिये श्ञप्तिः क्रिया और “करोति? 
क्रिया दोनों भिन्न है; इससे यद्द सिद्ध हुआ कि जो ज्ञात है वद्द कर्ता नहीं है । 

भावाथे।---जब आत्मा इसप्रकार परिशमन करता है कि "मे परद्रव्य को करता हूँ 
तब तो वह कर्ताभावरूप परिणमन क्रियाके करनेसे अर्थात्‌ 'करोति? क्रियाके करनेसे कर्ता ही 
है, ओर जब बहू इस प्रकार परिणमन करता है कि 'सैं परद्रग्यको जानता हूँ', तब ज्ञातासाव- 
रूप परिणमन करनेसे अर्थात्‌ श्वप्तिक्रियाके करनेसे ज्ञाता-ही है । 

यहाँ कोई प्रश्न करता है कि--अविरत-सम्यक्टदृष्टि आदिको जबतक चारिश्रमोदह्दका 
उदय रहता है, तबतक वह कषायरूप परिणमन करता है इसलिये उसका वह कर्ता कहलाता 
है या नहीं ? समाधान.--अविरत-सम्यक्दृष्टि इत्यादिके श्रद्धा-ज्ञानमे परद्रव्यके स्वामित्वरूप 
कतेत्वका अभिप्राय नहीं है, जो कषायरूप परिणमन है वह उदयकी बलवत्ताके कारण है; 
वह उसका ज्ञाता है; इसलिये उसके अज्लानसम्बन्धी कर्ठृत्व नहीं है। निमित्तकी बलवत्तासे 
होने बाले परिणमनका फल किचित्‌ होताहै, वह संसारका कारण नहीं है। जैसे वत्तकी जड़ 


काट देनेके बाद वह वृत्त कुछ समय तक रहे अथवा न रहे,--प्रतिक्षण उसका नाश ही होता 
जाता है, इसी प्रकार यहाँ भी समझना | 


श्र “- समयस्तार -- 


कर्ता करमरि नास्ति नास्ति नियत कर्मापि तर्कतरि 
दंढ्ू विप्रतिपिध्यते यदि तदा का कल कम्स्थिति: 
ज्ञाता ज्ञातरि कम॑ कनंणि सदा ज्यक्तति वस्तुस्थिति- 
नेपथ्ये बत नानटीति रभसा मोहस्तथाप्येप किम्त्‌॥ ९८ || ( शादूलविक्रीड़ित ) 
अथवा नानत्यतां तथापि 
कर्ता कर्ता भवति न यथा कम कमापि नैव 
ज्ञान ज्ञानं भवति च यथा पुद्ठलः पुद्ठलो5पि । 
ज्ञानज्यो तिज्वलितमचलं व्यक्तमंतस्तथोच्चै 
थ्िच्छक्तीनां निकरभरतोउ्त्यंतगंभीरमेतत्‌ ॥ ९९ ॥ 
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पुनः इसी बातको हृढ़ करते हैं:-- 

अ्थः--निश्चयसे, न तो कर्ता कममें है, और न कर्म कर्तामें ही है,--यदि इस 
प्रकार परस्पर दोनोका निषेध किया जाये तो कर्ता-कर्मेकी क्‍या स्थिति होगी ? ( अर्थात्‌ जीव- 
पुद्ठलके कर्ता-कर्मपन कदापि नहीं हो सकेगा ), इस प्रकार ज्ञाता सदा ज्ञातामें ही है और कर्म 
सदा कमममें ही है. ऐसी बस्तुस्थिति प्रगट है तथापि अरे ! नेपथ्यमे यह मोह क्‍यों अत्यन्त 
वेगपू्वक नाच रहा है ! ( इसप्रकार आचाय्यको खेद और आश्य्ये होता है )। 

भावाथ;--कर्म तो पुद्नल है, जीवको उसका कर्ता कहना असत्य है। उन दोनोंमें 
अत्यन्त भेद है। न तो जीव पुद्ढलमे हे ओर न पुद्टल जीवमे; तव फिर उनसें कर्ता-कर्मभाव 
फैसे हो सफता है ? इसलिये जीव तो ज्ञात्ता है सो ज्ञाता ही है, वह पुद्ुलकर्मोंका कर्ता नहीं है; 
ओर पुद्नलकम, पुद्टल ही हैं; ज्ञाताका कम नहीं हैं। आधचार्यदेवने खेदपू्वक कहा है कि इस- 
प्रकार प्रगट मिन्न द्रव्य हैं तथापि 'में कर्ता हूँ ओर यह पुद्कक्ष मेरा कम है? इसप्रकार अज्ञानी 
का यह मोह ( अज्ञान ) क्‍यों नाच रहा है । 

अब, यह कहते हैं कि यदि मोह नाचता है तो भले नाचे, तथापि वस्तुस्बरूप तो 
जैसा है, वैसा ही हैः-- 

अथ---.अचल, व्यक्त और चितृशक्तियोंके ( ज्ञानके अविभाग प्रतिच्छेदोंके ) 
समूहके भारसे अत्यन्त गम्भीर यह ज्ञानज्योति अंतरंग में उमप्रतासे ऐसी जाज्वल्यमान हुई 
किन्आत्मा झन्लानमें कर्तों होता था सो अब वह कर्ता नहीं होता और अज्ञानके निमित्तसे 
पुद्कक्ष क्मंरूप होता था सो बह क्मंरुप नहीं होता; और प्ञान ज्ञानरूप ही रहता है तथा परृद्ठल 
पुटलहुप ही रहता है । 

भावार्थ:---जच आत्मा ज्ञानी होता है तब ज्ञान तो ल्ानरूप ही परिणमित होता है, 








-- कर्ता कम अधिकार -- २२१४ 


इति जीवाजीवौकतकर्म वेषविधुक्तो निष्क्रांतो ॥ 
इति श्रीमदर्तचं द्रसरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मर्यातो 
करत कमप्ररूपषकः डितीयोंज्कः ॥ २॥ 
कल 











पुद्लकम का कर्ता नहीं होता; और पुद्ठल पुद्टल द्वी रहता है, कमरूप परिणमित नहीं दोता । 
इस प्रकार यथाथे ज्ञान होने पर दोनों द्रव्योंके परिणमनमे निमित्त-नैमित्तिक भाव नहीं होता | 
ऐसा ज्ञान सम्यक्रृष्टिके होता है। 


टीका;--इसप्रकार जीव ओर अजीब कर्ताकमका वेष त्यागकर बाहर निकल गये । 


भावाथे।---जीव और अजीब दोनों कर्ता-कर्मेका वेष धारण करके--एक द्दोकर रंग- 
भूमिमें प्रविष्ट हुए थे । जब सम्यक्रृष्टिने अपने यथार्थ दशक ज्ञानसे उन्हें भिन्न भिन्न लक्षणसे 
यह जान लिया कि वे एक नहीं किन्तु दो -अलग अलग है तब वे वेषका त्यांग करके रंगभूमि 
से बाहर निकल्ल गये | बहुरूपियाकी ऐसी प्रवृत्ति होती है कि जब तक देखने वाले उसे पहि- 
चान नहीं लेते तव तक वह अपनी चेट्टाएं किया करता है, किन्तु जब कोई यथाथ रूपसे 
पहिचान लेता है तब वह निजरूपको प्रगट करके चेष्टा करना छोड़ देता है। इसी प्रकार 
यहाँ भी समझना ॥ १४१॥ 
जीव अनादि अज्ञान बसाय विकार उपाय बणे करता सो, 
ताकरि बन्धन आन तण' फल ले सुख हुःख भवाश्रमवासो; 
झान भये करता न बने तब बन्ध न दोय खुले परपासो, 
झातमसांहि सदा सुविल्ञास करे सिच पाय रहे नित थासो । 


॥ द्वितीय कततौकस अधिकार समाप्त: ॥| 


श्दु 
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अयैकमेव कर्म हिपात्रीभूय पण्यपापरुपेण प्रविशति।-- 


तदथ कम शुभाशुभभेदतो 

दितयतां गतमेक्यम्रुपानयन्‌ । 

ग्लपितनिभरमोहरजा अय॑ 

स्वयमुदेत्यचबी धसुधाप्व। ॥ १०० ॥ ( ठुतबिलंबित ) 


--४४ दोहा :-- 
पुएय पाप दोझ करम, बन्धरूप दुर मसानि । 
शुद्ध आतमा जिन लह्मो, नमें, चरन हित जानि।॥। 
प्रथम टीकाकार कहते हैं कि अब एक ही कर्से दो पान्ररूप होकर पुण्य-पापरुपसे 
प्रवेश करता है !? 
जैसे नृत्यमंच पर एक ही पुरुष अपने दो रूप दिखाकर नाच रह्दा हो तो उसे यथार्थ 
झञाता पहिचान लेता है और उसे एक द्वी जान लेता है, इसीप्कार यद्यपि कर्म एक ही है। 
तथापि वह पुण्य पापके भेदसे दो प्रकारके रूप धारण करके नाचता है, उसे सम्यक्टृष्टिका 
यथार्थश्लान एकरूप जान लेता है। उस ज्ञानकी महिमाका काव्य इस अधिकारके आरस्ममें 
टीकाकार आचार्य्य कहते हैं :-- 
अथे- अब ( कर्ताकर्म अधिकारके पश्चात्‌ ), शुभ और अशुभके भेदसे द्वित्वको 
प्राप्त उस कर्मको एकरूप करता हुआ, जिसने अत्यन्त मोहरजको दूर कर दिया है, ऐसा यह 
( प्रत्यक्-अनुमवगोचर ) श्लान सुधांशु ( सम्यकृज्ञानरूपी चन्द्रमा) स्वयं उदयको भाप्त 


होता है । 


“- पुरेय-पाप अधिकार -- २२७ 


एको दूराक््यजति मदिरां ब्राह्मणत्वामिमाना- 
दन्‍्यः शू द्र स्ववमहमिति स्‍्नाति नित्य तयव । 
द्वावप्येतो युगपदुदरान्निगंतों शूद्रिकायाः 
शूद्रौ साक्षादपि च चरतो जातिभेदअमेण || १०१ ॥ ( मंदाऋरांता ) 
 क्म्ममसह कुसील सुहकम्स चावि जाणह सुसीले | 
कह ते होदि सुसील जे संसार पवेसेदि ॥ १४०॥ 
कर्म अशुभ कुशील शुभकर्म चापि जानीथ चुशीलम्‌ | 
करथ तदूभवति सुशील यत्संसारं प्रवेशयति ॥ १४५ ॥ 





-. भावाथ+-अक्ञानसे एक द्वी कम दो प्रकार दिखाई देता था, उसे सम्यकज्ञान ने 
एक प्रकारका बताया है। ज्ञान पर जो मोहरूपी रज चढ़ी हुई थी उसे दूर कर देनेसे यथा 
ज्ञान प्रगट हुआ है। जैसे बादल या कुदहरेके पटलसे चन्द्रमाका यथाथ प्रकाश नहीं होता 
किन्तु आवरण के दूर होने पर वह यथाथ प्रकाशमान होता है, इसीप्रकार यहाँ भी समझना 
चाहिये। 

अब पुएय-पापके स्वरूपका दृष्टान्तरूप काव्य कहते हें:--- 
शअर्थः--( शूद्राके पेटसे एक ही साथ जन्मको प्राप्त दो पुत्रोंमें से एक ब्राह्मणके यहाँ 
भोर दूसरा उसी शूद्राके यहाँ पल्ा उनमें से ) एक तो "मैं ब्राह्मण हूँ? इसग्रकार ब्राद्मणत्वके 
अभिमानसे दूरसे द्वी मद्रिका त्याग करता है, उसे र्पशे तक नहीं करता, तब दूसरा "मै 
रवयं शूद्र हूँ? यह मानकर नित्य मदि्रिसे द्वी रवान करता है, अर्थात्‌ उसे पविन्न मानता है। 
यद्यपि वे दोनों शू द्राके पेटसे एक हो साथ उत्पन्न हुए हैं इसलिये ( परमार्थंतः ) दोनों साक्षात्‌ 
शूद्र हैं, तथापि वे जातिभेदके भ्रम सद्दित प्रवृत्ति ( आचरण ) करते हैं। ( इसीप्रकार पुण्य 
ओोर पापके सम्बन्धमें समझना चांहिये । ) 
भावाथ- पुण्य पाप दोनों विभाव परिणतिसे उत्पन्न हुए हैं, इसलिये दोनों बन्ध- 
रूप ही हैं। व्यवद्दारटश्टिसे भ्रमबश उनकी प्रवृत्ति भिन्न भिन्न भासित दोनेसे वे अच्छे और 
बुरे रूपसे दो प्रकार दिखाई देते हैं। परसाथदृष्टि तो उन्हें एक रूप ही, बन्धरूप ही और 
बुरा दी जानती है । 
झवब, शुभाशुभ करके स्वभावका वर्णन गाथामें करते है;-- 


है कर्म अशुभ कुशील अरू जानो सुशिल शुभकर्मकों । 
किसरीत होय सुशील, जो संसारमें दाखिल करे ॥१४५॥ 


शरण ““ संमयसारे -- 


शुभाशुभजीवपरिणामनिमित्तरवे सति कारणभेदात्‌ शुभाशुभपुद्दलपरिशाम- 
मयत्वे सति स्वभावभेदात्‌ शुभाशुभफलपाकत्वे सत्यन्ुभवभेदात्‌ शुभाशुभभोक्षद॑ध- 
मार्ग श्रितत्वे सत्याक्यभेदात्‌ वैकमपि कम किंचिच्छुम॑ किंचिदशुभमिति केषां चित्किल 
पत्त), स तु सप्रतिपक्।। तथाहि-शुभोज्शुभी वा जीवपरिणाम; केवलाज्ञानमयर्वादेक- 
स्तदेकत्वे सति कारणामेदात्‌ एक कर्म । शुभोज्शुभो वा पुहलपरिणामः केवल- 





गाथा १४५ 
अन्चयार्थ/:--[ अशुर्भम कर्म | अशुभकर्म [ कुशीले ] कुशील है 

(ुग है) [आअपि च] ओर [शुभकर्स] शुभ कर्म [सुशील] उुशील है (अच्छा है) ऐसा 
[ जानीथ ] तुम जानते हो : ( किन्तु ) [ तत्‌ ] वह [ खुशीले ] सुशील [ कर्थ ] 
कैसे [ भवति | हो सकता है | यत्‌ ] जो (जीवको ) [ संसार ] संतारमें 
[ प्रवेशायति ] प्रवेश कराता है * 

हीकाः-फिसी कर्ममे शुभ जीवपरिणाम निमित्त होनेसे ओर किसीमें अशुभ जीब- 
परिणाम निमित्त होनेसे फमके कारणोंमे भेद होता है। कोई कम शुभ पुद्डलपरिणाममय 
ओर कोई अशुभ पुद्टल्परिणाममय दोनेसे कर्मके स्वभावमे भेद होता है । किसी कमका शुभ 
फलरूप ओर किसीका अशुभ फल्लरूप विपाक द्ोनेसे करके अनुभव (स्वादमे ) भेद द्वोता 
है। कोई कर्म शुभ-मोक्षमार्गके आश्रित होनेसे और कोई कर अशुभ-बन्धमा्गके आश्रित 
होनेसे कर्मके आश्रयमे भेद होता है | ( इसलिये ) यद्यपि ( वास्तवमे ) कर्म एक द्वी है, 
तथापि कई लोगोका ऐसा पक्त है कि कोई कर्म शुभ है कोई अशुभ है। परन्तु वह (पक्ष ) 
प्रतिपक्ष सहित है । बह प्रतिपक्ष ( अर्थात्‌ व्यवह्यारपक्षका निपेघ करने वाला निम्चयपत्ष ) 
इसप्रकार हैः-- 

शुभ या अशुभ जीव परिणाम केवल अज्ञानमय द्दोनेसे एक हैं; और उनके एक होने 
से करके कारणोंम भेद नहीं होता; इसलिये कस एक ही है। शुभ था अशुभ पृद्वलपरिणाम 
केवल पुद्ठलमय होनेसे ए% है, उसके एक होनेसे कर्मके रवभावमें सेद नहीं होता; इसलिये 
कर्म एक हो है। शुभ या अशुभ फलरूप होने वाला विपाक केवल पुद्ृक्षमय होनेसे एक है; 
उसके एक होनेसे कर्मके अनुभव ( म्वादमें ) भेद नहीं होता, इसलिये कर्म एक ही दे। 
शुभ-मोक्षमार्ग केवल जीवमय है और 'अशुभ-वन्धसार्ग केवल पुद्कलमय है, इसलिये वे अनेक 
( मिन्न मिन्न-दों ) हैं, और उनके अनेक होने पर भी कर्म केवल पुद्नलमय-बन्धमार्गके ही 
आाश्चित होनेसे कमफे आश्रयमें सेद नहीं है, इसलिये कर्म एक ही है । 


““ पुण्य-पाप अधिकार “- २२९ 


पुद्रलमयत्वादेकस्तदेकत्वे सति स्वभावामेदादेक कमे। शुभोज्शुभो वा फलपाकः 
केवलपुद्टतमयत्वादेकस्तदेकत्वे सत्यज्चुभवाभेदादेक कम | शुभाशुभी मोक्षबंधमार्गों 
तु प्रत्येक केवलजीवपुद्लमयल्थादने डों तदनेकत्वे सत्यपि केवलपुह्लमयबंधमार्गा- 
श्रितत्वेनाश्रयामेदादेक कर्म ॥ 


न ननननननीन-नननाननकझकान++निननीनाननीकननीयननीननननाननननन.>मनननननिनाननननननान 
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भावाथे: - कोई कर्म तो अरहंतादिमें भक्ति-अनुराग, जीबोंके प्रति अनुकस्पाके 
परिणाम और सनन्‍्द कषायसे चित्तकी उज्वल्लता इत्यादि शुभ परिणामोंके निमित्तसे होते हैं 
और कोई कस तीत्र क्रोधादिक अशुभ ल्षेश्या, निर्देयता, विषयासक्ति, ओर देव, गुरु आदि 
पूथ्य पुरुषोंके प्रति विनयभावसे नहीं प्रवर्तता इत्यादि अशुभपरिणामोंके निमित्तसे होते हैं। 
इसप्रकार हेतु भेद होनेसे करके शुभ और अशुभ दो भेद हो जाते हैं। सातावेदनीय शुभ- 
आयु, शुभनाम और शुभगोन्न-इन कर्मोके परिणामों ( प्रकृति ) इत्यादिमे तथा चार घातीय- 
कम, असातावेदनीय, अशुभआयु, अशुभनास और अशुभगोश्र-इन कर्मोंके परिणामों मे 
भेद है; इसप्रकार र्वभावशेद होनेसे कर्मंके शुभ और अशुभ दो भेद हैं। किसी कम्मके 
फलका अनुभव सुखरूप ओर किसीका दुःखरूप है। इसप्रकार अनुभवका भेद दोनेसे कमके 
शुभ और अशुभ दो भेद हैं। कोई कम मोक्षमागके आश्रित है, और कोई कम बन्धमार्गके 
आश्रित है, इसप्रकार आश्रयका भेद होनेसे करके शुभ ओर अशुभ दो भेद हैं। इसप्रकार 
हेतु, स्वभाव अनुभव और आश्रय ऐसे चार प्रकारसे कम मे भेद होनेसे कोई कम शुभ और 
कोई अशुभ है, ऐसा कुछ लोगोंका पक्त है । 

अब इस भेद्‌ पक्षका निषेध किया जावा है;- जीवके शुभ और अशुभ परिणाम- 
दोनों अज्ञानमय है इसलिये कमका हेतु एक अज्ञान ही है, अतः कर्म एक ही है। शुभ 
ओर अशुभ पुद्दलपरिणाम दोनों पुद्टलमय ही है इसलिये कमंका स्वभाव एक पुह्लपरिणाम 
रुप ही है; अतः कम एक ही है । सुख-दुःखरूप दोनों अनुभव पुद्ल्मय ही है, इसलिये कम 
का अनुभव एक पुद्ल्मय द्वी है, अतः कस एक ही है | मोक्षमार्ग और बन्धम्तागमे, मोक्ष- 
साग तो केवल जीवके, और बन्धमार्ग केवल पुद्ल्के परिणाममय ही है, इसलिये कर्मका 
आश्रयमान्न बंधमाग हो है; ( अर्थात्‌ कर्म एक बन्धमार्गके आश्रयसे ही होता है--मोक्षमार्ग 
में नहीं होता ); अतः कर्म एक ही है । 


इसप्रकार कमके शुभाशुभभेदके पक्षको गौण करके उसका निषेध किया है; क्योंकि 
यहाँ असेदपक्ष प्रधान है, ओर यदि अभेदपक्तसे देखा जाये तो कर्म एक ही है--दो नहीं । 


र्‌ है 
अब इसी अथका सूचक फलशरूप काव्य कहते है-- 


श३० “- खसमयसार -- 


हेतुस्वभावालुभवाश्रयाणां सदाप्यभेदान्न हि कर्मभेदः । 
तद्वंधमार्गाभ्रितमेकमिर्ट स्वयं समस्त खलु चंधहेतुः || १०२॥ ( उपजाति ) 
अथोभयं कर्माविशेषेण वंधहेतुं साधयति;-- ह 
सोवण्णिय पि णियल बंधदि कालायसं पि जह पुरिसं। 
बंधदि एवं जीव सुहमसुहं वा कर्द कम्म॥ १४६॥ 
सौवर्णिकमपि निगल बध्नाति कालायसमपि यथा पुरुषम्‌। 
बध्तात्येत्त जीव शुभममशुभ वा कृत कर्म ॥ १४६ ॥ 
शुभमशुभ च कर्माविशेषेणेव पुरुष बध्नाति वंधत्वाविशेषात्‌ कांचनकालायस- 
निगलवत्‌ ॥ १४६ ॥ 





अर्थः-देतु, स्वभाव, अनुभव और आश्रय-इन चारों का सदा ही अभेद होने से कम 
में निश्चय से भेद नहीं है, इसलिये समस्त कस स्वयं निश्चय से बंधमार्ग के आश्रित हैं और 
बंध का कारण हैं, अतः कर्म एक द्वी साना गया है, उसे एक हीं मानना योग्य है ॥१४५॥ 

अब यह सिद्ध करते हैं कि- दोनो--शुभाशुभकर्स, बिना किसी अन्तर के बंध के 
कारण हैं:-- 





गाथा १४६ 

अन्वयाथ।--[ यथा ] जैसे [ सोवर्णिकं ] सोनेकी [ निगल ] वेड़ी 
[ अपि ] भी [ पुरुष ] परुपको [ बच्चाति ] बॉधती है, और [ काज्ञायस ] 
लोहेकी [ पि ] भी वॉधती है, [ एवं ] इसी प्रकार [ झुर्भ वा अशुर्भ | 
शुभ तथा अशुभ [ कृत कर्म ] किया हुआ कर्म [ जीव ] जीबको [ घध्नाति ] 
( भविशेषतया ) बॉघता है । 

टीकाः-जैसे सोनेकी और लोहेकी वेड़ी बिना किसी भी अन्तर के पुरुषकों बाँधती 
है क्योंकि वन्धनभावकी अ्रपेक्षासे उनमें कोई अन्तर नहीं है; इसी प्रकार शुभ भौर अशुभ- 
कर्म बिना किसी भो अन्तरके पुरुषको ( जीवको ) चाँवते हैं, क्योंकि बन्धभावकी अ्रपेक्षासे 
उनमें कोई अन्तर नहीं है।॥। १४६ ॥ 


ज्यों लोहकी त्यों कनककी, जंजीर जकड़े पुरुषकों । 
इस रीतसे शुभ या अशुमकृत, कर्म बांधे जीवको ॥१४७॥ 
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अथोभय कम प्रतिेधयति।-- 
तह दु कुसीलेहि य राय मा कुणह सा व संसर्ग । 
साहीणो हि विणासों कुसीलसंसम्गरायेण ॥ १४५ ॥ 
तस्मात्त कुशीलाम्यां च राग मा कुरुत मा वा संसगेम्‌। 
स्वाधीनो हि विनाश: कुशीलसंसगेरागेण ॥ १४७ ॥ 
कुशीलशुभाशुभकमभ्यां सह रागसंसर्गों प्रतिषिद्ों बंधहेतुत्वात्‌ कुशीलमनो- 
रमामनोरमकरेणुकुद्दनीरागर्ससरग वत्‌ ॥| १४७ ॥ 
अथोभयं कर्म प्रतिषेष्यं स्वयं दृ्शतेन समर्थयते/-- 
जह णाम कोधि पुरिसो कुच्छियसीलं जणं वियाणित्ता | 
वज्लेदि तेण समय संसग्ग राघकरण च॥ १४८॥ 
एमेव (कम्मपयडीसीलसहाव च कुच्छिद णाउं | 
चज्नति परिहरंति य तस्संसरर्ग सहावरया ॥ १४९ ॥ 
अब दोनो कर्मोका निषेध करते है :-- का 
गाथा १४७ 
अन्वयार्थ!--[ तस्मात्‌ तु ] इसलिये [ कुशीलान्यां ] इन दोनों 
कुशीलोंके साथ [ राग ] राग [ मा कुरुत ] मत करो [ वा ] अथवा [ संसर्ग च ] 
संसगे भी [ भा ] मत करो [ हि ] क्योकि [ कुशीलसंसगरागेण ] कुशीलके साथ 
संस्ग और राग करनेसे [ स्वाधीन! विनाश; ] स्त्राधीनताका नाश होता है, अर्थात्त्‌ 
अपने द्वारा ही अपना घात होता है। 
टीकाः- जैसे कुशील--मनोरम और अमनोरस हथिनीरुपी कुट्टनीके साथ ( हवाथीका ) 
राग और संसग बन्ध ( बन्धन ) का कारण होता है, उसीप्रकार कुशील अर्थात्‌ शुभाशु भ- 
कर्मोके साथ राग और संसर्ग बन्धके कारण दहोनेसे, शुभाशुभकर्मोके साथ राग और 
संसर्गका निषेध किया गया है। १४७। 
इससे करो नहिं राग वा संसर्ग उभय कुशीलका। 
इस कुशिलके संसर्ग से है, नाश तुझ स्वातं॑त्यका ॥१४७॥ 
जिस भाँति कोई पुरुष, कुत्सितशील जनको जानके | 
संसर्ग उसके साथ त्थोही, राग करना परितजे ॥१४८॥ 
यों कमप्रक्ती शील और स्वन्षाव कुत्सित जानके । 
निजमावमें रत राग, अरु संसर्ग उसका परिहरे ॥ १४९ ॥ 


२३२५ ह -- ससमयसार -- 


यथा नाम कोडपि पुरुष: कुत्सितशील जन विज्ञाय | 
बर्जयति तेन सम संसग रागकररणं च ॥ १४८ ॥ 
एवमेव कम्मप्रकृतिशीलस्वभाव च कुत्सित ज्ञात्वा | 
बजयति परिहरंति च तत्संसग स्वमभावरता; ॥ १४६ ॥ 
यथा खलु कुशल! कशथ्रिद्दनहस्ती स्वस्थ बंधाय उपसप्पन्ती चदुलपु्ीं 
मनोरमाममनोरमा वा करेणुदुइनीं तत्वतः कुत्सितशीलां विज्ञाय तया सह रामसं- 
सगों प्रतिपेघयति | तथा किलात्माष्रागो ज्ञानी स्वस्य बंधाय उपसप्पती मनोर- 


अब भगवान कुन्दकुन्दाचाय रवय॑ ही दृष्टांतपूवक यह समथन करते हैं कि दोनों 

कर्म निपेध्य हैं:-- 
गाथा १४८-१४५९ 
न्वयार्थ;:--[ घथा नाम ) जैसे [ कोडपि पुरुषः ] कोई भी पुरुष 

[ कुत्सितशील ] कुशील श्र्थात्‌ खराब स्वभाववाले [ जन॑े ] पुरुषको [ विज्ञाय ] 
जानकर [ लेन सम्कं ] उसके साथ [ संसग च रागकरणं ] संसग और राग करना 
[ बजथति ] छोड देता है, [ एवं एवं च] इसीप्रकार [ स्वभावरताः ] 
स्वभावमें रत पुरुष [ कर्मप्रकतिशीलस्च भाव ] कर्म अ्रकृतिके शील-स्वभावको 
[ कुत्सितं ] कुत्सित श्र्थात्‌ खराब [ ज्ञात्वा ] जानकर [ तत्संसरग ] उसके 
साथ ससगे [ चजमसंति ] छोड़ देते है | परिहरेति च ] और राग छोड़ देते हैं । ' 

दीकाः-जैसे कोई जंगलका कुशल हाथी अपने बन्धनके लिये निकट आती हुई 
सुन्दर मुखबाली मनोरम अथवा अमनोरम हथिनीरूपी कुट्टनीको परमार्थतः बुरो जानकर 
उसके साथ राग या संसर्ग नहीं करता इसीप्रकार आत्मा अरागी ज्ञानी होता हुआ भ्रपने 
वंधके लिये समीप आनेवाली ( उदयमे आने वाली ) मनोरम या अमनोरम (शुभ या 
अशुभ ) सभी कर्म प्रकृतियोंको परमार्थत, घुरी ज्ञानकर उनके साथ राग तथा संसर्ग 
नहीं करता । 

भावारथ+--द्ाथीको पकड़नेके लिये हथिनी रखी जाती है, हाथी कामान्ध दहोवा 
हुआ उस हथिनोरूपी कुट्ननीके साथ राग तथा संसर्ग करता है, इसलिये वह पकड़ा जाता है 
ओर पराधीन होकर दुप भोगता है | जो ढाथी चतुर द्योता है. वह उस हथिनीके साथ राग 
तथा संसर्ग नहीं करता; इसीप्रकार अन्न'नी ज्ञीव कमग्रकृतिको अ्रच्छा धममकर उसके साथ 


-- पुण्य-पाप अधिकार -- २३३ 


माममनोरमां वा सर्वामपि कर्मप्रक्ृतिं तत्व॒तः कुत्सितशीलां विज्ञाय तया सह 
शगसंसगों प्रतिषेधयति ॥ १४८ । १४९ ॥ 
अथोभयकर्महेतु प्रतिषेध्य चागमेन साधयति-- 
रत्तो बंधदि कम्मं संचदि जीवो विरागसंपत्तो। 
एसो जिणोवदेसो ततह्मा कम्मेसु मा रज्ज ॥ १५० ॥ 
रक्तो बध्नाति कर्म मुच्यते जीवो विरागसंप्राप्तः | 
ह एषो जिनोपदेश: तस्मात्‌ कर्मछु मा रज्यल ॥ १५० ॥ 
यः खलु रक्तोव्वश्यमेव कम बध्नीयात्‌ विरक्त एवं मुच्येतेत्ययमागमः स 
सामान्येन रक्तत्वनिमित्तत्वाच्छुभमशुभमुभयकर्माविशेषेश बंधहेतुं साधयति तहु- 
भयमपि कम पतिपेधयति । 
राग तथा संसर्ग करते हैं, इसलिये वे बन्धमें पड़कर पराधीन बनकर संसारके दुःख भोगते 
हैं, और जो ज्ञानी दोता है वह उसके साथ कभी भी राग तथा संसर्ग नहीं करता 
। १४८-१४६ । 
अब आंगमसे यह सिद्ध करते हैं कि दोनों फर्म बंधके कारण हैं और. निषेध्य हैं:-- 
गाथा १०० 
अन्ययार्थ/--[ रक्तः जीवः ] रगी जीव [ कर्म ] कर्म [ चध्नाति ] 
बॉँधता है. [ विरागसंप्राप्त: ] और वेराग्यको ग्राप्त जीव [ झुच्यते ] कर्मसे छूठता 
है-- [ एबः ] यह [ जिनोपदेश; | जिनेद्ध भगवानका उपदेश है; [ तस्मात ] 
इसलिये ( हे भव्यजीव ! ) तू [| कर्म सु | कमोंमें [ सा रज्यस्व ] प्रीति-राग मत कर । 
टीका;--“ रक्त अर्थात्‌ रागी अवश्य कम बाँधता है, ओर विरक्त अर्थात्‌ विरागी 
ही कमसे छूटता है” ऐसा जो यह आगम वचन है सो सामान्यतया रागीपनकी निमित्तताके 
कारण शुभाशुम दोनों कर्मोंकों अविशेषतया बन्धके कारणरूप सिद्ध करता है, और 
इसलिये दोनों कर्तोका निषेध करता है । 
इसी अथका कलशरूप काव्य कद्दते हैं:-- 





जिव रागी बांधे कमको, वैराग्यगत मुक्ती लहे। 
ये जिन प्रभू उपदेश है नहिं रक्त हो तू कमसे ॥ १५४० ॥ 
३७० 


२१४ «> समयसार «- 


कर्म सवभषि सर्वविदों यद्‌ 
बंधसाधनमुशन्त्यविशेषात्‌ । 
तेन सवंभपि तख्तिषिड्ध 
ज्ञानमेव विहित॑ शिवहेतु। ॥| १०३ ॥| ( स्वागता ) 
निपिद्धे सवेस्मिन्‌ सुकृतदुरिते क्मणि किल 
प्रवृत्त नेष्कृम्य न खलु म्ुनयः संत्यशरणाः । 
तदा ज्ञाने ज्ञानं प्रतिचरितमेषां हि शरणं 
स्वयं विन्दन्त्येते परममस्तं तत्र निरता। ॥१०४॥ ( शिखरिणी ) 
अथ ज्ञान मोक्षहेतुं साधयति-- 


अथे;--क्योंकि सर्वक्षदेब समस्त ( शुभाशुभ ) कर्मो्कों अविशेषतया बन्ध का 
साधन ( कारण ) कहते है, इसलिये ( यह सिद्ध हुआ कि उन्होने ) समरत कसका निषेध 
किया है और ज्ञानको ही मोक्षका कारण कहा है । 


जब कि समस्त कर्मोका निपेध फर दिया गया तब फिर मुनियोंकों किसकी शरण रही 
सो अब कहते हैं;-- 





अ्र्थ:-शुभ आचरणरूप कम और अशुभ आचरणरूप कर्म-ऐसे समस्त कर्मोका निपेष 

कर देने पर निष्कर्म ( निवृत्ति ) अवस्था मे प्रवतमान मुनिजन कट्दी अशरण नहों हैं (क्योंकि) 
जब निष्कम अवस्था प्रवरततमान होती है तन ज्ञानमे आचरण करता हुआ-रमण करता हुआ- 
परिणमन करवा हुआ ज्ञान द्वी उन सुुनियों को शरण है; वे उस ज्ञानमे लीन होते हुए परम- 
अमृत का स्वयं अनुभव करते हैं-स्वाद लेते हैं। 

भाषाथ!---किसीको यद्द शंका हो सकती है कि--जब सुकृत और दुष्क्ृत दोनोंकी 
निषेध कर दिया गया है तब छिर मुनियोंकी कुछ भी करना शेप नहीं रहता, इसलिये वे किसके 
श्राश्नयसे या किस आलम्बनके द्वारा मुनित्वका पालन कर सकेंगे ? आचार्यदेवने उसके 
समाधानाथे कहा है किः--समस्त कर्मोक्ा त्याग होजाने पर ज्ञानका मद्दा शरण है। उस 
पानमें लीन होनेपर सब॑ आकुज्ञतासे रहित परमानन्दका भोग होता है, जिसके सवादको 
हानी ही जानते हैं । अज्ञानी कपायी जीव कर्मोको ही स्वेस्व जानकर उन्हींमें लीन दो रहे 
हैं, वे श्ञासानन्दके स्वादकों नहीं ज्ञानते ॥ १४० ॥ 

अब, यह सिद्ध करते हैं कि ज्ञान मोक्ष का कारण दैः-- 


-- पुंण्य-पाप अधिकार “- श्श् 


परमट्टो खछू समओ सुद्धों जो केवली छुणी णाणी। 
तहि छिदा सहाये छुणिणो पार्वति णिव्याणं ॥ १७१॥ 
परमाथे: खलु समयः शुद्धो यः केवली मुनिर्ञानी । 
तस्मिन्‌ स्थिता; स्वमावे मुनयः प्राप्लुवति निर्वाणम्‌ || १५१ ॥ 


ज्ञान॑_ मोलहेतु), ज्ञानस्य शुभाशुभकमंणोरवंधहेतुत्वे सति मोक्षहेतुत्वस्य 
तथोपपते! । वत्त सकलकर्मादिजात्यंतरविविक्तविद्ञातिसात्र! परमाथथ आत्मेति 
यावत्‌ | स तु युगपदेकी भावप्रवृत्तज्ञानग भनमयतया समय; । सकलनयपक्षासंकी्णेक- 
ज्ञानतया शुद्ध! । केवलचिन्मात्रवस्तुतया केवली । मननमात्रभावतया घुनिः। स्वयमेच 


ही अल न लक जा लक दमकल 0 मी की काफी इनक / मुह अब बल मजाक मन का जा परत जी 








गाथा १५१ 
न्वयार्थ;+-[ खत्लु ] निश्चसे [ थ। ] जो [ परमार्थ। ] परमार्थ 
( पमपदार्थ ) है, [ समय ] समय है [ शुद्ध) | शुद्ध है [ केचली | केपली है 
[ मुनि: ] सुनि है [ ज्ञानी ] ज्ञानी है, [ तस्मिन स्वभावे ] उस स्वभावमें 
[ स्थिता; ] स्थित [ झुनयः | स॒ति [ निर्वाण ] निर्वाणको [ प्राप्लुवंति ] 
प्राप्त होते हैं । 


टीकाः- श्वात सोक्षका कारण है, क्योंकि वह शुभाशुभकर्मोके बन्धका कारण नहीं 
दहोनेसे उसके इसप्रकार मोक्तका कारणपना बनता है। वह ज्ञान, समरत कम आदि अन्य 
जातियोंसे भिन्न चैतन्य जञातिमात्र परसाथ ( परसपदाथ ) है--आत्मा है। वह (आत्मा) 
एक ही साथ एकरुपसे प्रवरततमान ज्ञान और गमन ( परिणसन ) स्वरूप होनेसे समय है, 
समस्त नयपतक्षोंसे अभिश्रित एक ज्ञानरवरुप दोनेसे शुद्ध है, केवल चिन्सात्न वस्तुस्वरूप होने 
से केवली है। फेवल मनन मात्र ( ज्ञाससात्र ) भावस्वरूप होने से भुनि है, रवर्य ही श्लञान- 
रबरूप होनेसे ज्ञानी है, स्व! का भवन सात्रस्वरुप होनेसे स्वभाव है, अथवा स्वत्तः चेतन्यका 
भबससात्रस्बरूप होनेसे सद्भाव है; ( क्योंकि जो स्वत्त: होता है बद्द सत्त्स्वरूप दी द्वोता है) 
इसप्रकार शब्द भेद होने पर भी बरतुसेद नहीं है। ( यद्यपि नाम भिन्न भिन्न है तथापि बस्तु 
एक ही है ) 





॥$ भघन 5 होना; 
प्रमाथ ह निश्चय; समय, शुध, केवली, गुनि, जानि है | 
तिप्ठे जु उत्तदि स्॒माव घुनिवर, मोचकी प्राप्ती करें ॥ १४१ ॥ 


२३६ «- समयसार -- 


ज्ञानतया ज्ञानी । स्वस्थ भवनमात्रतया स्वभाव; स्वतथितों भवनमात्रतया सद्भावो 
वेति शब्दभेदेषपि न च वस्तुभेद। ॥ १५१॥ 
अथ ज्ञान विधापयति-- 
परमहह्ति दु अठिदो जो कुणदि तव वर्द व धारेई। 
ते सब्व बालतव बालवर्द विति सब्वण्ह् ॥ १७२॥ 
परमार्थ त्वस्थितः यः करोति तपो व्रत च धारयति । 
तत्सवे बालतपो बालव्रत विंदेति स्वज्ञाः ॥ १५२ ॥ 
ज्ञानमेष मोक्षस्य कारणं विहित॑ परमाथभृतज्ञानशुन्यस्याज्ञानकृतयोत्र त- 
कमणोः बंधहेतुत्वाद्मालव्यपदेशेन प्रतिपिद्धत्वे सति तस्येच मोक्षहेतुत्वात ॥१४२॥ 


भावाथे:-मोक्षका उपादान तो आत्मा द्वी है। परमाथसे आत्माका श्लानस्वभाव 
है; जो ज्ञान है सो आत्मा है और आत्मा है सो ज्ञान है। इसलिये श्ञानको द्वी सोक्षका 
कारण कहना योग्य है॥ १५१॥ 
अब यह बत्तलाते हैं कि आगममें भो ज्ञानको हो मोक्षका कारण कहा हैः-- 
गाथा १५२ 
अन्वयार्थ:--[ परमार्थे तु ] परमार्थमे | अस्थितः ] भस्थित [ ये ] 
जो जीव [ तपः करोति ] तप करता है [ च ] ओर [ च्ते घारयति ]5त धारण 
करता है, [ तत्‌ सबे ] उसके उन सत्र॒ तप और ब्रतको [ सर्वज्ञा) ] सर्वक्षदेव 
| बालतपः ] वालतप ओर [ बालब्॒त ] वालब्रत [ विदति ] कहते हैं । 
टीकाः- आगममे भी ज्ञानको दी मोक्षका कारण कहा है, ( ऐसा सिद्ध द्वोता है ) 
क्योकि जो जीव परमार्थभूत ज्ञानसे रहित है उसके अज्ञान पूर्वक किये गये त्रत, तप भादि 


कर्म, चन्‍्धके फारण हैं इसलिये उन कर्मोंको वाल? संज्ञा देकर उनका निपेध किया जानेसे 
ह्वान ही मोक्तका कारण सिद्ध होता है। 


भावार्थ:--ज्ञानके बिना किये गये तप, त्रतादिको स्वक्षदेवने बालतप तथा बाक- 
ब्रत ( अन्लानतप तथा अन्लानम्रत ) कद्दा है, इसलिये मोक्षका कारण ह्वान दी है ॥ १५२॥ 


परमार्थमें नहिं तिप्ठकर, जो तप करें बतको घरें। 
७ हर 
तप सर उसका बाल अरु, व्रत बाल जिनवरने कहे ॥ १५२॥ 


-- पुंण्य-पाप अधिकार -- २१७ 


अथ ज्ञानाज्ञाने मोच्षब॑धहेत्‌ नियमयति-- 
चदणिघमाणि घरंता सीलाणि तहा तब च कुब्वता । 
परमट्टबाहिरा जे णिव्वाएं ते ण विंदेति ॥ १५३॥ 
ब्रतनियमान्‌ घारयतः शीलानि तथा तपश्च कुबतः । 
परमार्थबाह्या ये निर्वाणं ते न विंदंति॥ १५३ ॥ 


ज्ञानमेव मोक्षहेतुस्तदभावे स्वयमज्ञानभूतानामज्ञानिनामन्तत्नेतनियमशील- 
तपःप्रभुतिशुभकर्मसद्भावेडपि मोक्षाभावात्‌ । अज्ञानमेव बंधहेतु, तदभावे स्वयं ज्ञान- 
भूतानां ज्ञानिनां बहित्रेतनियमशीलतप/प्रभृतिशुभकर्मासद्भावेडपि मोक्षसद्भावात्‌ ॥ 


अब थदह कहते हैं कि ज्ञान दी मोज्षका हेतु है और अन्ञान द्वी बन्धका हेतु है यह 
नियम है :-- 
गाथा १०५३ 
अन्वयार्थ:--[ ब्रतनियमान्‌ ] त्रत और नियमोंको [ घारथन्तः ] 
धारण करते हुए भी [| तथा ] तथा [ छझ्लीलानि च तप३ ] शील और तप 
[ कुवेन्तः ) करते हुए भी [थे ] जो [ परसार्थवाद्या। ] परमार्थसे बाह्य हैं 
( श्र्थात्‌ परमपदार्थरूप ज्ञानका-ज्ञानस्वरूप आत्मा का जिसको श्रद्धान नहीं है ) [ ले ] 
वें [ निर्वाण ] निर्वाणको [ न विंदंति ] प्राप्त नही होते । 
टीका:-जान दही मोक्षका हेतु है, क्योकि ज्ञानके अभावमे स्वयं ही अज्ञानरूप होने 
वाले अज्ञानियोंके अंतरंगमें त्रत, नियस, शील तप इत्यादि शुभ कर्मोंका सदभाव होने पर 
भी मोक्षका अभाव है। अज्ञान दी बंधका कारण है, क्‍योंकि उसके अभावमे रवय॑ दी ज्लान- 
रूप होने बाले ज्ञानियोंके बाह्य त्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभकर्मोका असदूभाव होने 
पर भी मोक्षका सद्भाव है। 
भावाथे।--श्वानरूप परिणमन ही मोक्षका कारण है ओर अज्ञानरूप परिशमन ही 
बन्धका कारण है | त्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभभावरूप शुभकम कहीं मोक्षके कारण 
नहीं है | ज्ञानरूप परिणमित ज्ञानीके वे शुभकर्म न होने पर भी वह मोक्षको प्राप्त करता है, 
तथा अज्ञानरूप परिणमित अज्ञानीके वे शुभकर्म होनेपर भी, वह बन्धको प्राप्त करता है। 


' ब्रतनियमको थारें भले, तपशीलको भी आचरें । 
थेसे $ बज 
परम्ाथसे जो बाह्य वो, निर्वाणशआप्ती नहिं करें ॥ १७३ ॥ 





श्श्८ “- ससयस्वतार -+ 


यदेतद्‌ ज्ञानात्मा भ्रुवमचलमाभाति भवन 
शिवस्यायं हेतु स्वयप्षपि यतस्तच्छिव इति। 
अतोज्न्यद्यंधस्य स्वयसपि यतो बंध इति तत्‌ 
ततो ज्ञानात्मल्॑ भवनमलुभूतिहिं विहितम्‌ ॥१०७॥ ( शिखरिणी ) 
अथ पुनरपि प्ुृण्यकर्मपक्तपातिनः प्रतिबोधनायोपक्षिपति-- 
परमटह्ठबाहिरा जे ते अण्णाणेण पुणणमिच्छेति । 
संसारगमणहेदु वि मोक्खहेदुं अजाणंता ॥ १५४ ॥ 
परमार्थत्राह्मा ये ते अज्ञानेन पुण्यमिच्छुति । 
ससारगमनहेतुमपि मोक्षहेतुमजानंतः ॥ १५४ ॥ 
इह खलु फेचिन्रिखिलकर्म प्षक्षयसंभावितात्मलाभ मोक्षम भिलषंतो5पि तद्धेतु- 
भूतं सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रस्वभावपरमार्थ भूतज्ञानभवनमात्रमेकउयलक्षणं समयसार- 


अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैः-- 
श्र 
अथः-जो यह ज्ञानस्वरूप आत्मा ध्रवरूपसे ओर अचलरूपसे ज्ञानस्वरूप होता हुआ- 
परिणमता हुआ भासित द्वोता है, वह्दी मोक्षका हेतु है, क्योंकि वह स्बयमेव सोक्तस्वरूप है; 
उसके अतिरिक्त अन्य जो कुछ है वह बन्धका हेतु है, क्योंकि वह स्वयमेत बंधरवरूप है। इस- 


लिये आगम से ज्ञानस्वरूप होनेका (ज्ञानस्वरूप परिणमित होनेका ) अर्थात्‌ श्रनुभूति 
करनेका ही घिधान है ॥ १४३ ॥ 


अब फिर भी पुण्यकर्मके पक्षपातीको समभ्ानेके लिये उसका दोष बतलाते हैं:-- 
गाथा १५४ 
अन्वयाथ:--] थे ] जो [ परमार्थवाह्याः ) परमायसे वाह्य है [ ते 
वे [ मोक्षहेतुं | मोक्षके हेतुको [ अजानन्तः ] न जानते हुए [ संसारगमनरेतु 
अपि |] संसार गमनका हेतु होने पर भी [ ध्यज्ञानिन ] अज्ञानसे [ पुर ] प्रण्यको 
( मोज्ञका हेतु समझकर ) [ इच्छेति | चाहते हैं । 
टीका;--समस्त कर्मोके पक्षका नाश करनेसे उत्पन्न होनेवाले आत्मलाभस्वरूप 
सोक्षको इस जगतमें कितने ही जीव चाहते हुए भी, मोक्षकी कारणभूत सामायिककी--जो 
परमाथवाहिर जीवगण, जानें न हेतु मोक्षका । 
अज्ञानसे वे पुण्य इच्छों, हेतु जो संसारका ॥ १५४॥ 


“- पुए्य-्पाप अधिकार «“- २३९ 


भूत सामायिक प्रतिज्ञायापि दुरंतकमंचक्रोत्तराक्लीचतया परमाथंभृतज्ञानानुभवन- 
मात्र सामायिकमात्मस्वभावमलभमानाः प्रतिनिदृत्तस्थूलतमसंक्लेशपरिणामक्रमंतया 
प्रवृतमानस्थुलतम विशुद्धपरिणामकर्माणः कर्माचुमचगुरुलाघपप्रतिप त्तिमातसंतुष्चेतस: 
स्थूललक्ष्यतया सकल॑ कमकांडमनुन्मूलयंतः स्वयमज्ञानादशुभकर्म केवल बंधहेतु 
मध्यास्य च वृतनियमशीलतपश्रभृतिशुभकमबंधहेतुमप्यजानंतो मोचहेतुमभ्युप- 
गच्छेति ॥ १५४ ॥ 
अथ परमाथमोचक्तहेतुस्तेषां दशंयति-- 
जीवादीसदृहणण सम्मत्त तेसिमधिगमो णाण | 
रायादीपरिहरण चरणं॑ एसो दु मोक्खपहो ॥ १५५॥ 





( सामायिक ) सम्यक्द्शेन, ज्ञान, चारित्र स्वभाववाले परमाथभूत ज्ञानकी भवनसात्र है, 
एकाग्रता लक्षणयुक्त है, और समयसारस्वरूप है, उसकी--प्रतिज्ञा लेकर भी दुरंत कमचक्रको 
पार करनेकी नपुसकताके कारण परमाथभूत ज्ञानके अनुभवनसात्र सामायिकस्वरूप आत्म- 
स्वभावको न प्राप्त होते हुए जिनके अत्यन्त स्थूल संक्लेशपरिणासरूप कम निवृत्त हुए हैं और 
अत्यन्त स्थूल विशुद्धपरिणामरूप कम प्रवत रहे है ऐसे वे, कर्मके अनुभवके गुरुत्वलघुत्वकी 
प्राप्तिमात्रसे ही सन्‍्तुष्ट चित्त द्वोते हुए भी स्वयं स्थूलज्ञक्ष वाले द्वोकर ( संक्लेशपरिणामको 
छोड़ते हुए भी ) समस्त कमकाण्डको मूलसे नहीं उखाड़ते । इसप्रकार वे स्वयं अपने अज्ञानसे 
केबल अशुभकसमको ही बन्धका कारण मानकर, ब्रत, नियस, शील, तप इत्यादि शुभकर्मों 
को बन्धका कारण होने पर भी उन्हें बन्धका कारण न जानते हुए मोक्षके कारणरुपमें अंगी- 
कार करते हैं,--मोक्षके कारणरूपमे उनका आश्रय करते हैं । 

भावाथ;--कितने ही अज्ञानीजन दीक्षा लेते समय सामायिककी भ्रविज्ञा ल्षेते हैं, 
परन्तु सूक्ष्म ऐसे आत्मस्वभावकी श्रद्धा, लक्ष्य तथा अनुभव न कर सकनेसे, स्थल लक्ष्य वाले 
वे जीव स्थूल संछेश परिणामोंको छोड़कर ऐसे ही स्थूल् विशुद्ध परिणामोंमे ( शुभपरिणासों 
में ) प्रसन्न होते है। ( संक्लेशपरिणाम तथा विशुद्ध परिणास दोनों अत्यन्त स्थूल हैं; आत्म- 
स्वभाव ही सूक्ष्म है| ) इसप्रकार वे-यद्यपि वास्तविकतया सब कम रहित आत्मस्वभावका 
अनुभवत ही मोक्षका कारण है तथापि कर्मानुभवके अल्प-बहुत्वकी ही बध-सोक्षका कारण 
मानकर ब्रत नियम, शील, तप इत्यादि शुभकर्मोका मोक्षके हेतुके रूपमें आश्रय करते हैं ।१४४। 

अब जीवो को परमार्थ ( वास्तविक ) मोक्षका कारण बतलाते हैं:-- 


जीवादिका श्रद्धान समक्ित, ज्ञान उसका ज्ञान है । 
रागादिवजन चरित है, अरु ये हि युक्ती पंथ है॥ १५४ ॥ 


लिन श् 


२४० “+ समयसार “- 


जीवादिश्रद्धान सम्यक्त्व तेघामघिगमो ज्ञानम्‌ | 
रागादिपरिहरणं चरणं एषस्तु मोक्षपथः ॥ १५५ ॥ 
मोक्तहेतुः किल सम्यग्दशनज्ञानचारित्राणि । तत्र सम्यकूदशन तु जीवादि- 
भ्रद्धानस्वभावेन ज्ञानस्य भवन । जीवादिल्ञानस्वभाषेन ज्ञानस्य भवन ज्ञानं | रागादि- 
परिहरणरस्वभावेन ज्ञानस्य भवन चारित्रं। तदेव॑ सम्पण्दशनज्ञानवारित्राण्पेकमेव 
ज्ञानस्य भवनमायात॑ । ततो ज्ञानमेव परमाथमोच्नहेतुए ॥ १५५॥ 


अथ परमार्थमोक्षहेतोरन्यत्‌ कर्म प्रतिपेषयति-- 
मोत्तुण णिच्छयट्ट वचहारेण विदुसा पवदंति। 
परमद्ठमस्सिदाण दु जदीण कम्सक्खओ बविहिओ ॥ १५६॥ 


गाथा १६९७ 
न्वयार्थ!--[ जीवादिश्रद्धानं ] जीवादि पदार्थोंका श्रद्धान [सम्यक्त्व] 
सम्पक्व है, [ लेघां अधिगमः ] उन जीवादि पदार्थोका अधिगम [ ज्ञान ] ज्ञान है, 
ओर [ रामादिपरिहरणं |] गगादिका त्याग [ चरणं | चारित्र है;--[ एषः तु ] 
यही [ मोक्ष॒ुपथः ] मोछ्॒का मार्ग है। 
टीका;+--मोक्षका कारण वास्तवमे सम्यक्दशन, ज्ञान, चारित्र है । उसमें सम्यक्‌- 
दर्शन तो जीवादि पदार्थॉंके श्रद्धानस्वभावरूप ज्ञानका होना --परिणमन करना है; जीवादि 
पदार्थाके ज्ञानस्वभावरूप ज्ञानका होना--परिणमन करना ज्ञान है; रागादिके त्यागरव॒भावरूप 
ज्ञानका होना-परिणमन करना सो चारित्र है। अतः इसप्रकार सम्यक्दशन-झान-चारित्र 
तीनों एक ज्ञानका ही भवन ( -परिणमन ) है | इसलिये ज्ञान ही परमाथ ( वास्तविक ) मोक्ष 
का कारण है| 
भावा्थ।---आत्माका असाधारणस्वरूप ज्ञान ही है। और इस प्रकरणमें श्ञानको 
ही प्रधान करके विवेचन किया है। इसलिये “सम्यक्दशन, ज्ञान और चारित्र इन तीनों 
स्त्ररूप ज्ञान ही परिणमित होता है? यह कहकर क्षानको द्वी मोक्षका कारण कहा है। शान 
अभेदविवक्षामे आत्मा ही है--ऐसा कहनेमें कुछ भी विरोध नहीं है. इसीलिये टीकार्मे कई 
स्थानोंपर आचाय्यदेवने क्लानस्वरूप आत्माको'ज्ञानः शब्दसे कहा है ॥१४श॥ 
अव, परमार्थ मोक्षकारणसे अन्य जो कर्म उनका निपेघ करते हैं:-- 
विद्वान जन भृतार्थ तज, व्यवहारमें वतन करे | 
पर कर्मनाश विधानतो, परमार्थ आश्रित संत्के ॥| १०६ ॥| 


«-- पुण्य-्पाप अधिकार “- ६४९ 


मुक्त्वा निश्चयाय व्यवहारिण विद्वांसः प्रवरतेते | 
परमार्थमाश्रितानां तु यतीनां कर्मच्षयो विहितः ॥ १५६ ॥ 


यः खत परमार्थमोक्षहेतीरतिरिक्तो वृततप!प्रभुतिशुभकर्मात्मा केषांविन्मोक्ष- 
हेतु स सर्वोडपि प्रतिषिद्धस्तस्य द्रव्यान्तरस्वभावत्वातू तत्स्वभावेन ज्ञानसवनस्या- 
भवनात्‌ । परमार्थमोच्तहेतो रेवैकद्रव्यस्वभावत्वातू तत्स्वभावेन ज्ञानमवनस्य भवनात्‌। 


वृत्त ज्ञानस्वभावेन ज्ञानरय भवन सदा । 
एकद्रव्यस्वभावत्वान्सो क्षहेतुस्तदेव ततू ।। १०६ ॥ 

वृत्तं कमस्वभावेन ज्ञानस्य भवनं न हि। 
द्रव्यांतरस्वभावत्वान्मोक्षहेतुन कर्म तत्‌ ॥ १०७ ॥ ( अलुष्डप्‌ ) 


गाथा १०८ 
अन्वयाथ-[ निश्चयार्थ ] निश्चनयके विषयको [ झुक्त्वा ] छोड़कर 
[ विद्वांसः ] विद्दान [ व्यवहारेण ] व्यवहारके द्वारा [ प्रवतेले ] प्रव्तेते हैं; 
[तु | परन्‍तु [ परमाथ आश्वितानां ] परमार्थके ( शआआत्मस्वरूपके ) श्राश्रित 
[ यतीनां ] यतीश्वरोंके ही [ कर्मज्नय। | कर्मोंक्ा नाश [ विहित३ ] ( आगममें ) 
कहा गया है ( केवल व्यवहारमें प्रबतन करनेवाले पणिडितोंके कर्मक्षय नहीं होता । ) 
टीका।-- $छ लोग परमाथ मोक्षहेतुसे अन्य जो त्त, तप इत्यादि शुभकसस्वरूप 
मोक्तद्वेतु मानते हैं, उस समस्तद्वीका निषेध किया गया है; क्योंकि वह (मोक्षद्देतु) अन्यद्रव्यके 
र्वभाववाला ( पुद्लस्वभावबाला ) है, इसलिये उसके स्वभावसे ज्ञानका भवन (होना) नहीं 
बनता, --मात्र परसाथ मोक्षहेतु ही एक द्रव्यके स्वभाववाला(जीवस्व भाववाला) है, इसलिये 
उसके रवभावके द्वारा ज्ञानका भवन ( होना ) बनता है। 
भावारथ।---्योंकि आत्माका सोक्ष होता है,इसलिये उसका कारण भी आत्मस्वभावी 
ही होना चाहिये | जो अन्य द्रव्यके स्वभाववाला है उससे आत्माका मोक्ष कैप्ते हो सकता 
है ! शुभकम पुद्लस्वभाववाले है, इसलिये उनके मबनसे परमार्थ आत्माका भवन नहीं 
बन सकता; इसलिये वे आत्माके मोक्षके कारण नहीं होते । ज्ञान आत्मस्वभावी है इसलिये 
उसके भवनसे आत्मका भवन बनता है; अत: वह आत्माके मोक्षका कारण द्वोता है। इस 
प्रकार ज्ञान ही वास्तविक मोक्षद्देतु है । 
अब इसी अथके कलशरूप दो श्लोक कहते है;-- 
झथ।--शान एकद्रत्यरवभावी ( जीवस्वभावी ) होनेसे ज्ञानके स्वभावसे सदा 
३१ 


श्४२ « ससयसार -« 


मोक्ञहेतुतिरो धानादुवंधत्वात्स्वयमेव च | 
मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्तल्निषिध्यते || १०८ ॥ ( भलुष्डुप्‌ ) 
अथ कर्मणो मोक्षहेतुतिरोधानकरण साधयति-- 

वत्थस्स सेदसावों जह णासेदी मलमेलणासत्तो | 
मिच्छत्तसलोचछरण्ण तह सम्मत्तं खु णाथव्वं ॥ १७७ ॥ 
वत्थस्स सेदभावों जह णासेदी मलमेलणासत्तो | 
अण्णाणमलोचछणणं तह णाणे होदि णायव्व ॥ १०८ ॥ 
वत्थस्स सेदभावों जह णासेदी मलमेलणासत्तो । 
कसायमलोच्छण्ण तह चारित्त पि णायव्य ॥ १७९ ॥ 

वस्नस्य श्वेतमावो यथा नश्यति मलमेलनासक्तः | 

मिथ्यात्मलावच्छुन्न तथा सम्यक्त्व॑ खलु ज्ञातव्यम [| १५७ ॥ 

बरस्य श्वेतभावो यथा नश्यति मलमेलनासक्तः । 

पअज्ञानमलावच्छुन्न तथा ज्ञान भवति ज्ञातव्यम्‌ ॥ १५७८ ॥ 

वलस्य श्वेतमावो यथा नश्यति मलमेलनासक्तः | 

कपायमलावच्छुन तथा चारित्रमपि ज्ञातव्यम्‌ || १५४ ॥| 





मनन तल जल जलता “हज “जा: 


छ्लानका भवतन्त बनता है, इसलिये ज्ञान ही मोक्षका कारण है। 

कर्म अन्यद्रव्यस्वसावी ( पुद्ठलस्वभावी ) दोनेसे कमके रवभावसे ज्ञानका भवन नहीं 
बनता, इसलिये कर्म सोकज्षका कारण नहीं है। 

झअच आगामी कथनझा सूचक श्लोक कहते हैं:-- 

ज्र्थ:--कर्म मोक्षके कारणोंका तिरोधान करनेबाला है, और वह स्वयं दी 
बंधस्वरूप है, तथा मोक्तके कारणोंका तिरोधायिभावस्वरूप ( तिरोधानकर्ता ) है, इसकिये 
उसका निपेध किया गया है। १५६। 


मल मिलन लिप्त ज़ु नाश पावे, श्वेतपन ज्यों वख्रका । 
मिथ्यात्वमलके लेपसे, सम्यक्त त्थों ही जानना ॥ १४७ ॥ 
मल मिलन लिप्त ज्ु नाश पावे, श्वेतपन ज्यों वस्त्रका । 
अत्ानमलके लेपसे, सदन्नान त्यीं ही जानना ॥ १४८ ॥ 
मल मिलन लिप्त जु नाश पाये, उवेतपन ज्यों वस्त्रका | 
चारित्र पावे नाश, लिप कपायमलसे जानना ॥ १५४९ ॥ - 


“- पुएण्यन्पाप अधिकार -“- २४३ 


ज्ञानस्थ सम्पक्त्व॑ मोच्तहैतुए स्वभावः, परभावेन मिथ्यात्वनाम्ना कममलेना- 
पच्छन्नवात्‌ तिरोधीयते परभावभूतमलावच्छन्नम्वेतवद्धजभावभूतरवेतस्वभावपत्‌ | 
तानस्प ज्ञान मोचहेतुः स्वभाव) परभावेनाज्ञाननाम्ना क्मसलेसावच्छन्त्वात्तिरोधी 
यते परभावभूतमलावच्छन्तम्वेतवद्धस्वभावभूतर्वेतसव भाववत्‌ । ज्ञानस्प चारित्र मोक्ष- 
हेतुः स्वधाव), परभावेन कपायनाम्रा कममलेनावच्छन्नत्वात्तिरोधीयते परभावशृत- 
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अब पहले, यह सिद्ध करते हैं कि कम मोक्षके कारणोका तिरोधान करनेवाल्ा हैः-- 
साथा १७७--१५८--१४९ 

अन्वयार्थ।--[ यथा ] जैसे [ वस्लस्थ ] वलका [ इवेतभावः ] खेत- 
भाव [ सलमेलनासक्क+ ] मेलके मिलने से लिप्त होता हुआ [ नश्यति ] नष्ट हो 
जाता है-तिरोभूत हो जाता है| तथा | उसीपग्रकार [ सिथ्यात्वमलाबठछझ्ल | 
मिय्यात्लरूपी मेलसे व्याप्त होता हुआ-लिप्त होता हुआ [ सम्पक्त्व खत्लु | सम्यक्त्व 
वासतबमें तिरोभूत होता है [ ज्ञातव्ख ] ऐसा जानना चाहिये | [ यथा | जैसे 
[ बख्नस्य ] वयका [ श्वेतमावः ] खेतभाव [| मलमेलनासत्त। ] मैलके 
मिलने से शिप्त होता हुआ [ नश्यति ] वाशको प्राप्त होता है-तिरोभूत हो जाता ह 
[ तथा ] उसीग्रकार [ अज्ञानमलावष्छले | अज्नानरूपी मैलसे व्याप्त दोता हुआ- 
लिप्त होता हुआ [ ज्ञान भचति ] ज्ञान विरोभूत हो जाता €, [ ज्ञातवर्ख | ऐसा 
जानना चाहिये। [ थथा ] जैसे [ चस्त्रस्प ] वस्रका [ श्वेतभावः ] सवेतमाव 
[ मलमेलनासतक्त) | मेलके मिलने से लिप्त होता हआ [ नश्यति |] नाशको प्राप्त 
होता ह-तिरोभूत हो जाता है, [ लथा ] उसीम्रकार [ कपायसलाबच्छन्ने ] 
कपायरूपी मेलसे ब्याप्त-लित होता हुआ [ चारित्रे अदि ] चारित्र भी तिरोभूत 
हो जाता है, [ ज्ञातव्य | ऐसा जानना चाहिये | 

टीक्ा;--शानका सम्यक्त्त जो कि मोक्तका कारणरूप स्वमाव है वह परभावस्वरूप 
मिश्यात्व तामफ कमरूपी भंलके द्वारा व्याप्त दोनेसे तिराभूत होझाता हे, जैसे परभावस्वरूप 
भेलप्ले व्याप्त हुआ स्येतवख्तका स्वभावभृत स्वेदखभाव विरोमून हो जाता है। झानका जान 
को कि मोसका कारणरूप स्वभाव है धढ़ परभादगवरूप शपधान नामक कर्म मलके द्वार! 


व्याप्त होनेस तिरोभूत ही पाता हैसदेसे परभावरपछण सेल्स व्याप्त हथा स्वेंत वस्यझ्ा स्यभाष- 


भूठ सेलम्बसाब पिरोभूत हो जाता है द्ानका प्सरित्र जो दि मौतया कारणरूप भाव 


२४४० «+ संमयसार «४ 


मलाइच्छन्नस्वेतवसस्वभावभूतश्वेतस्वभाववत्‌ | अतो मोच्षहेतुतिरोधानकरणात्‌ कर्म 
प्रतिषिद्धं ॥ ११५७-१४८-१४९॥ 
अथ कर्मणः स्वयं वंधत्व॑ साधयति--- 
सो सब्वणाणदरिसी कम्मरएण णियेणवच्छण्णो । 
संसारसमावण्णो ण विजाणदि सब्वदों सब्च ॥ १६० ॥ 
स सर्वेज्ञानदशी कर्मरजसा निजेनावच्छन्नः | 
संसारसमापन्नो न विजानाति सरवेतः सबेम || १६० ॥ 


यतः स्वयमेव ज्ञानतया विश्वसामान्यविशेषज्ञानशीलमपि ज्ञानमनादिस्वपुरुषा- 


है बह परभावसर्वरूप कषाय नामक कममलके द्वारा व्याप्त होनेसे तिरोभूत होता है, जैस्र 
परभावस्वरूप मैत्से व्याप्त हुआ श्वेतवश्नका स्वभावभत श्वेतस्वभाव तिरोभूत हो जाता है। 
इसलिये मोक्तके कारणका, ( सम्यकद्शंन, ज्ञान और चारित्रका ) तिरोधान करने बाजा होने 
से कमेंका निषेध किया गया है। 
भाषाथे-सम्यकद्शंन, ज्ञान और चारित्र मोक्षमागं है। ज्ञानका सम्यक्त्वकूप 
परिणमन मिथ्यात्व करमसे तिरोभूत होता है, ज्ञानका ज्ञानरूप परिणमन अज्ञानकर्मेसे तिरो- 
भूत होता है; और ज्ञानका चारित्ररूप परिणमन कषायकर्से तिरोभूत दोता है। इसप्रकार 
मोज्ञके कारणभावोंको कर्म तिरोभूत करता है. इसलिये उसका निषेश्र किया गया 
है ॥ १५७ - १५६ ॥ 
अब, यह सिद्ध करते हैं कि कर्म स्वयं दी वन्‍्ध स्वरूप है;-- 
गाथा ९६० 
अन्वयार्थ:--[ सः ] वह आत्मा [ सर्वज्ञानदर्शी ] ( स्वभाव से ) सर्वको 
जानने-देखने वाला है, तथापि | निजेन कर्सरजसा ] अपने कर्ममलसे [ अवष्छछन्नः | 
लिप्त होता हुआ-व्याप्त होता हुआ [| संसार समापत्न: ] संसारकों प्राप्त हझा वह 
[ सर्वतः ] सब प्रकारसे [ सर्व ] सवको [ न विज्ञानाति ] नहीं जानता । 
टीका-+जो न्‍्वयं ही ्लान होनेके कारण विश्वको ( सबब पदार्थोंक्रो ) सामान्य- 
बिशेषतया जाननेके स्वभाव वाला है, ऐसा ज्ञान अर्थात्‌ आत्मद्रव्य, अनादिकाकसे अपने 


ह सर्वज्ञानी-दर्शि भी, निजकर्म रज आच्छादसे। 
संसारप्राप्त, न जानता वो सकी सब रीतसे ॥ १६० ॥ 


“- पुंण्य-पाप अधिकार -- २४५ 


प्राधप्रवरतमानकर्ममलावच्छन्नत्वादेव बंधावस्थायां सबेतः सबमप्यात्मानमविजानद- 
ज्ञानभावेनेवेदमेवमवतिए्ठते । वतो नियत स्वयमेष कर्मेंच बंध! | अतः स्वयं बंधर्वा- 
त्कम प्रतिषिद्धं ॥ १६० ॥ 


अथ कर्मणे मोक्रहेतुतिरोधायिभावत्व॑ दशेयति-- 


सम्मत्तपडिणिबद्ध मिच्छत्त जिणचरेहि परिकहिये | 
तस्सोदयेण जीवो मिच्छादिद्वित्ति णायव्वों ॥ १६१ ॥ 


णाणस्स पडिणिबद्ध अण्णाएं जिणवरेहि परिकहिय | 
तस्सोदयेण जीवो अण्णाणी होदिं णायव्वो ॥ १६२ ॥ 
चारित्तपडिणिबद्ध कसाय जिणवरेहि परिकहिय । 

तस्सोदयेण जीवो अचरिकत्तो होदि णायव्वो ॥ १६३ ॥ 


पुरुषार्थके अपराधसे प्रवतेमान कर्ममलके द्वारा लिप्त या व्याप्त दोने से द्वी, बन्‍्ध अवस्थामें 
सर्वप्रकारसे सम्पूर्ण अपने को अर्थात्‌ स्वश्रकारसे सर्वे ज्ञोयोंको जानने वाले अपनेको न 
जानता हुआ, इसमप्रकार प्रत्यक्ष अज्नानभावसे ( शज्ञानद्शामें ) रद्द रद्दा है; इससे यह 
निश्चित हुआ कि कम रवयं हो बन्धरवरूप हैं। इसलिये स्वयं पन्धस्वरूप होनेसे कमका निषेध 
किया गया है। 

भावाथः- यहाँ भी 'ज्ञान! शब्दसे आत्मा समझना चाहिये। ज्ञान अथीत्‌ आत्म- 
द्रब्य रवभावसे तो सबको जानने-देखने वाला है परन्तु अनादि से स्वयं अपराधी होनेके 
कारण कर्मो से आच्छादित है, इसलिये वह अपने सम्पूर्ण स्वरूपको नहीं जानता, यों 
अज्ञानदशासें रह रहा है। इसप्रकार केवलक्ञानस्वरूप अथवा मुक्तस्वरूप आत्मा कर्मों से लिप्त 
होने से अज्ञानरूप अथवा बद्धरूप वतता है, इसलिये यह निश्चित हुआ कि कम रबय॑ ही 
बन्धरवरूप है, अतः कर्मोका निषेध किया गया है ।।| १६० ॥ 





सम्पक्त्ग्रतिबंधक करम, मिथ्यात्व जिनवरने कहा । 
उसके उदयसे जीव मिथ्यात्वी बने यह जानना ॥ १६१॥ 
त्यों ज्ञानप्रतिबंधक करम, अज्ञान जिनवरने कहा । 
उसके उदयसे जीव अज्ञानी बने यह जानना ॥ १६२ ॥ 
चारित्रप्रतिवंधक करम, जिन ने कपायों को कहा । 
उसके उदयसे जीव चारितहीन हो यह जानना ॥ १६३॥ 


२४७६ «- सेमयंसार -» 


सम्यक्लग्रतिनिबद्ध मिथ्यात्व जिनवेरे: परिकथितम्‌। 
तस्योदयेन जीवो मिथ्यादष्टिरिति ज्ञातव्यः ॥ १६१ ॥ 
ज्ञानस्य प्रतिनिवद्ध अज्ञान जिनवरेः परिकदितम्‌ | 
तस्योदयेन जीवो5ज्ञानी मवति ज्ञातव्य: ॥ १६२ ॥ 
चारित्रप्रतिनिवद्धः कषायो जिनवरे: परिकथितः। 
तस्योदयेन जीवो5चारित्रो भवति ज्ञातव्यः ॥ १६३ ॥ 


.. सम्यक्त्वस्थ मोच्चहेतो! स्वभावस्य प्रतिबंधक॑ किल मिथ्यात्व, तत्तु स्वयं 
करमव तदुदयादेव ज्ञानस्य मिथ्यारश्टत्व॑ | ज्ञानस्य मोक्षह्देतोः स्वमावस्य प्रतिबंधर्क 


वी नली नल ललीननननन अनीओन-नीिनन+लननन लि मकान अल न... अल यम 





अब, यह बतलाते है कि कर्म मोक्षके कारणके तिरोधायिभावस्वरूप अर्थात्‌ मिथ्या- 
त्वादि भावरवरूप हैं :-- 











गाथा १६१-१६२-१६३ 

अन्वयार्थः--] सम्यक्त्वप्रतिनिबद्ध॑ ] सम्यक्वको रोकनेवाला | मि- 
थ्यात्वे ] मिथ्याल हे ऐसा [ जिनवरें। | जिनवरो ने [ परिकथित | कहा है, 
[ तस्य उदयेन | उसके उदयसे [ जीव! ] जीव [ मिथ्याहष्टि! ] मिथ्यार्दाष् 
होता है [ इति ज्ञातव्य; ] ऐसा जानना चाहिये। [ ज्ञानस्थ प्रतिनिषद्ध ] 
ज्ञानको रोकनेवाला [ अअज्ञान् ] अज्ञान है ऐसा [| जिनबवरें) ] जिनवरोने [ परि- 
कथित ] कहा है; [ तस्य उदयेन | उसके उदयसे [ जीव१ ] जीव [ अज्ञानी | 
अज्ञानी [ भवति ] होता है [ ज्ञातव्यः ] ऐसा जानना चाहिये । [ चारिच्र- 
प्रतिनिबद्धः ] चारित्रको रोकनेवाला [ कपषाय३ ] कषाय है, ऐसा [ जिनवरेः ] 
जिनघरों ने [ परिकृथितः ] कहा है; [ तस्य उदयेन ] उसके उदयसे [ जीवः | 
जीव [ अचारित्रः ]) अचारित्रवान [ भवति ] होता है [ ज्ञातव्यः ] ऐसा 
जानना चाहिये । 

टीकाः--सम्यक्स्व जो कि मोक्षके कारणरूप स्वभाव है उसे रोकनेवाला मिथ्यात्व 
है वह ( मिथ्यात्व ) तो स्वय कर्म ही है उसके उदयसे द्वी ्ञानके मिथ्यादृष्टिपना द्वोता है | 


न्‍ के छः 
ज्ञान जो कि मोक्तछा कारणरूप न्‍्वभाव है उसे रोकने वाला श्ज्ञान है; वह तो स्वयं कर्म दी 
है, उसके उदयसे दी क्लानके अज्नानीपना होता दै। चारित्र जो कि मोक्षका कारणरूप स्वभाव 


“- पुर्य-्पाप अधिकार «- २४७ 


किलाज्ञानं, तत्त स्त्र्य कमेंच तदुदयादेव ज्ञानस्याज्ञानित्वं | चारित्रस्य मोक्हेतोः 

घट ९ १ न्र 
स्वभावस्य प्रतिबंधक! फिल कषाय), से तु स्रयं कर्मंव तदुदयादेव ज्ञानस्थाचारित्र- 
त्वं । अतः स्वयं मोध्हेतुतिरोधायिभावत्वात्कम प्रतिषिद्धं ॥) 


संन्यस्तव्यमिर्द समस्तमपि तत्कमेँव मोज्षार्थिना 

संन्यस्ते सति तत्र का किल कथा पुणयस्य पापस्य था | 
सम्पक्त्वादिनिजस्व॒रभावभवनान्मोक्षस्य हेतुमव- ५ 
नष्कम्यप्रतिबद्धमुद्धतरस ज्ञान स्वयं धावति ॥१०९॥ ( शादूल्० ) 


है उसे रोकनेवाली कषाय है; चह तो स्वयं कर्म ही है, उसके उदयसे ही ज्ञानके अचारिश्र- 
पना होता है; इसलिये स्वयं मोक्षके कारणक्रा तिरोधायिभावस्वरूप होनेसे कमंका निषेध 
किया गया है । 
भावाथेः--सम्यक्द्शन, क्षान और चारित्र मोक्षके कारणरूप भाव हैं, उनसे विप- 

रीत मिथ्यात्वादि भाव हैं; कम मिथ्यात्वादिभावस्वरूप हैं| इसप्रकार कर्म मोक्षके कारणभूत 
भाषोंसे विपरौत्तमावस्वरुप हैं । 

पहले तीन गाथाओंसे कद्दा था कि कस मोक्षके कारणरूप भावोंका सम्यक्त्वादिका- 
घातक है। बादकी एक गाथामें यह कहा है कि करे स्वयं ही बन्धस्वरूप है। और इन 
अन्तिम तीन गाथाओंमें कहा है कि कम सोक्षके कारणरूपभावोंसे विरोधीभावस्वरूप है-- 
भिथ्यात्वादिस्व॒रूप है इसप्रकार यह बताया है कि कम मोक्षके कारणका घातक है, बन्धस्व- 
रूप है ओर वन्धका कारणस्वरूप है, इसलिये निषिद्ध है। 


अशुभकम तो मोक्षका कारण है दी नहीं, प्रत्युत बाधक ही है, इसलिये निषिद्ध ही 
है; परन्तु शुभकर्स भी कमे सामान्यमें आजाता है इसलिये वह भी बाधक ही है, इसलिये 
निषिद्ध ही है ऐसा समझना चाहिये । 

अब इस अथका कलशरूप काव्य कहते है:-- 


अथः-मोज्षार्थको यह समस्त ही कर्ममात्र त्याग करने योग्य है। जददाँ समस्त 
कर्मोका त्याग किया जाता है फिर वहाँ पुए्य या पापकी क्‍या बात है? ( कर्मसात्र त्याज्य 
है, तब फिर पुण्य अच्छा है और पाप बुरा है ऐसी बातको अवकाश ही कहाँ है? करम्म- 
सामान्यमे दोनों आगये है |) समस्त कर्मका स्याग होने पर, सम्यक्त्वादि अपने स्वभावरूप 
होनेसे--परिणमन करनेसे मोक्षका कारणभूत होता हुआ, निष्कर्म अवस्थाके साथ जिसका 
उद्धत ( उत्कद ) रस प्रतिबद्ध है ऐसा ज्ञान, अपने आप दौड़ा चला आता है। 


श्ष्ठर «- समयसार 


यावत्पाकमुपैति कर्मविरतिज्ञानिस्य सम्यद्ध न सा 

कर्मज्ञानसमुचयो5पि विहितस्तावत्र काचित्वति! । 

किलत्रापि समुल्लसत्यवश॒तो यत्कर्म बंधाय त- 

न्मोक्ञाय स्थितमेकमेव प्रम॑ ज्ञान विमुक्तं स्वत: | ११० ॥ ( शादूल० ) 


मग्ताः कमनयावलंबनपरा ज्ञानं न जानंति यन्‌ 
3 च । | 
मग्मा ज्ञाननयपिणो5पि यदतिस्वच्छंदमंदोद्यमा! । 





भावाथः-फर्मको दूर करके, अपने सम्यक्त्वादि स्वभावरूप परिणमन करनेसे 
मोक्तका कारणरूप होनेवाला ज्ञान अपने आप प्रगट होता है--तव फिर उसे कौन रोक 
सकता है ? 

अब, आशंका उत्पन्न होती है कि--जबतक अविरत सम्यक्टृष्टि इत्यादिके कर्मका 
उदय रहता है तव तक ज्ञान, मोक्षका कारण कैसे हो सकता है और कर तथा ज्ञान (कर्मके 
निमिचसे होनेवाली शुभाशुभ परिणति तथा ज्ञानपरिणति) दोनो एक ही साथ कैसे रह सकते 
हैं ? इसके समाधान्ता्थे काव्य कहते हैं:-- 


अथ।--जवतक ज्ञानकी क्मंविरति भली भाँति परिपूर्णताको प्राप्त नहीं होती तबतक 
कर्म और ज्ञानका एकन्नितपना श/स््रमे कद्दा है; उनके एकत्रित रहनेमें कोई भी क्षति या विरोध 
नहीं है । किन्तु यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि आत्मामे अवशपने जो करे प्रगट द्वोता 
है, चद तो दंधका कारण है. और जो एक परम ज्ञान है वह एक ही मोक्तका कारण है, जो 
कि स्वतः विमुक्त है ( अर्थात्‌ तीनोंकाल परद्रव्य-भावो से भिन्न है । ) 


भावार्थ/---जवतक यथाख्यातचारित्र नहीं द्वोता तबतक सम्यक्दृष्टिके दो घाराएं 
रहती है,-शुभाशुभ कसंधारा और छ्वानधारा | उन दोनोंके एक साथ रहनेमें कोई भी विरोध 
नहीं है। जैसे मिथ्याज्ञान और सम्यकज्ञानके परस्पर विरोध है बैसे कमंसामान्य और श्लानके 
विशेध नहीं है।) ऐसी स्थितिमे कर्म अपना काय करता है, ओर ज्ञान अपना कार्य करता 
है। जितने अंशमें शुभाशुभक्र्मंघारा है. उतने अंशमें कर्मचन्‍ध होता है और जितने अंशमें 
झ्ञानघारा है उतने अंशमें कमंका नाश होता जाता है। विपय कपायके विकल्प या ब्रत 
नियमके विकल्प अयवा शुद्ध स्वरूपका विचार तक भी कर्मवन्धका कारण है,शुद्ध परिणतिरुप 
कानघारा ही सोत्तका फारण है| 

झय कर्म और ज्ञानका नयविभाग वतलाते हैं:-- 


-- पुण्य-पाप अधिकार -- २४९ 


विश्वस्यापरि ते तरंति सतत ज्ञान भव॑तः स्वयं 
ये कुबति न कम जातु न वश यांति प्रमादरय च ॥ १११ ॥ ( शादूल्० ) 


अथे।--कर्मनयके आलम्बनमें तत्पर ( करमनयके पक्तपाती ) पुरुष डूबे हुए हैं, क्यों 
कि वे ज्ञानको नहीं जानते ज्ञाननयके इच्छुक ( पक्तपाती ) पुरुष भी डूबे हुए है; क्योंकि वे 
स्वच्छन्दवासे अत्यन्त मन्‍्द-उचमी है ( वे स्वरूपप्राप्तिका पुरुषार्थ नहीं करते, प्रमादी हैं और 
विषय कषायमें वर्तते हैं । ), वे जीव विश्वके ऊपर तैरते है जो कि स्वयं निरन्तर ज्ञानरूप होते 
हुए,--परिणमतेहुए कर्म नहीं करते और कभी भी प्रमादवश भी नहीं होते, ( स्वरूपमें उद्यमी 
रहते हैं । ) 


भावाथे।--यहाँ स्वेधा एकान्त अभिप्रायका निषेध किया है, क्योंकि सबंधा एकान्त 
झअसिप्राय ही मिथ्यात्व है । 


कितने ही लोग परमाथ भूत ज्ञानस्वरूप आत्माकों तो जानते नहीं और व्यवहार दर्शन- 
झ्ानचारित्ररूप क्रियाकाण्डके आडमस्बरको मोक्षका कारण जानकर उसमें तत्पर रहते हैं,-- 
उसका पक्षपात करते हैं ( ऐसे कर्मनयके पक्तपाती लोग, जो कि ज्ञानकों तो नहीं जानते और 
कमनयमें दी खेदखिन्न है वे संसार में दूबते हैं । 


ओर कितने ही लोग आत्मस्वरूपकों यथार्थ नहीं जानते तथा सबंथा एकान्तवादी 
मिथ्यादृष्टियोंके उपदेशसे अथवा अपने आप ही पअंतरंगमें ज्ञानका स्वरूप मिथ्याप्रकारसे 
कल्पित करके उसमें पक्तपात करते है। वे अपनी परिणतिमें किचित्‌मात्र भी परिवर्तन हुए 
बिना अपनेको सवधा अबन्ध मानते है, और व्यवहार दु्शनज्ञानचारित्रके क्रिया काण्डको 
निरथक जानकर छोड़ देते हैं । ऐसे ज्ञाननयके पक्तपाती लोग जो कि स्वरूपका कोई पुरुषार्थ 
नहीं करते ओर शुभपरिणामोंको छोड़कर स्वच्छुन्दी होकर विषयकषायोमे वतंते हैं वे भी 
संसार समुद्रमें डूबते है । 


मोक्षमार्गो जीव ज्ञानरूप परिणमित होते हुए शुभाशुभ कर्मोको ( अर्थात्‌ शुभाशुभ- 

भाषोको ) हेय जानते हैं और शुद्ध परिणतिको द्वी उपादेय जानते है। वे मात्र अशुभकर्मोंको 

ही नहीं किन्तु शुभकर्मोको भी छोड़कर, स्वरूपसे स्थिर होनेके लिये निरंतर उद्यमी रहते हैं, 

वे सम्पूर्ण स्वरूपस्थित होने तक पुरुषार्थ करते द्वी रहते है, जबतक पुरुषार्थंकी अपूर्णोताके 

कारण शुभाशुभपरिणामोसे छूटकर स्वरूपसे सम्पूर्णृतया स्थिर नहीं हुआ जा सकता तबतक- 

यथपि स्वरूपस्थिरताका आन्‍्तरिक अवज्तम्बन तो शुद्ध परिणति रचयंद्ी है तथापि-शआान्तरिक 
शेर 


२५० ““ ससयसार -- 


मेदोन्माद भ्रमरसभराज्ञाटयत्पीतमोहं 

मूलोन्मूलं सकलमपि तत्कम कृत्य बलेन । 

हेलोन्मीलत्परमकलया साधंमारव्धकेलि * 
ज्ञानज्योतिः कबलिततमः प्रोज्जजुम्मे भरेण ॥ ११२ ॥ ( मंदाकांता) 


इति पुणयपापरूपेण द्विपात्रीभूतमेकपात्रीभूय कर्म निष्क्रांतम्‌ ॥ 


अवक्षम्बन लेनेवालेको जो वाह्य आलम्बनरूप होते हैं, ऐसे ( शुद्धस्वरूपके बिचार आदि ) 
शुभपरिणामोमे वे जीव हेयबुद्धिसे प्रवर्ते हैं, किन्तु शुभकर्मोको निरथेक मानकर, उन्हें 
छोड़कर स्वच्छन्द्तया अशुभ कममि प्रवृत्त होनेकी बुद्धि कभी नहीं होती | ऐसे एकान्त अभि- 
प्राय रहित जीव कर्मोका नाश करके संसारसे निवृत्त होते हैं । 


अब पुण्य-पाप अधिकारको पूर्ण करते हुए आचास्यदेव जझ्ञानकी महिसा करते हैं-- 


अर्थ।--मोहरूपी सदिराके पीनेसे, अ्मरसके भारसे ( अतिशयपनेसे ) शुभाशुभ 
कमके सेदरूपी उन्‍्मादकों जो नचाता है ऐसे समस्त कर्मको, अपने बलद्वारा समूल उखाड़कर 
अत्यन्त सामथ्ययुक्त ज्ञानज्योति प्रगट हुई । चह ज्लानज्योति ऐसी है कि जिसने अन्लानहूपी 
अंधकारका ग्रास कर लिया है, अर्थात्‌ जिसने अज्ञानरूपी अन्धकारका नाश कर दिया है, जो 
लीलामान्नसे ( सहज पुरुषाथंसे ) विकसित होती जाती है और जिसने परम कला भर्थात्‌ 
फेवलज्ञानके साथ क्रीड़ा प्रारम्भ की है । ( जबतक सम्यग्टृष्टि छद्मस्थ है तबतक झ्ानब्योति 
फेवलज्ञानके साथ शुद्धनयके बलसे परोक्ष क्रीड़ा करती है, केवलश्लान द्वोनेपर साक्षात्‌ 
होती है ) 


भावाथ।---भापको ( ज्ञानज्योतिको ) प्रतिबन्धक कर्म (सावकर्म) जो कि शुभाशुभ 
भेदरूप होकर नाचता था और ज्ञानको भुज्ञा देता था, उसे अपनी शक्तिसे उखाड़ ऋर श्ञान- 
ब्योति सम्पूर्ण सामथ्यंसहित प्रकाशित हुई | वह ज्ञानष्योत्ति अथवा ज्ञानकज्ञा, केवजज्लानरूपी 
परमकल्ाका अंश है, तथा वह केवलज्ञानके सम्पूर्ण स्वरूपको जानती है और उस झोर 
प्रगति करतो ६, इसलिये यह कहा है कि 'ज्ञानज्योतिने केवलज्षानके साथ फ्रीड़ा प्रारम्भ की 
है |! क्वानकला सदजरूपसे विकासको प्राप्त होती जातो है और अन्तमें वह परमकला अर्थात 
केवलद्भान हो जाती है। 


टीकाःएस्थपरापरूपसे दो पाश्नों के रूपसें नाचनेवाज्ञा कम एक पाश्ररूप होकर (रंग- 
भूमिमें से ) बाहर निकल गया। मे 


-- पुण्य-पाप अधिकार -- २४१ 


इति श्रीमदसतचनद्र सूरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्यातौ _ 
पुणयपापप्ररूपकः तृतीयोंड्क। ॥ ३॥ 
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भावाथे।--सद्यपि कर्म सामान्यतया एक ही है तथापि उसने पुण्यपापरूपी दो पाष्षों 
का स्वांग धारण करके रंगमभूमिमें प्रवेश किया था। जब उसे ज्ञानने यथा्थतया एक जान- 
लिया तब वह एक पान्नरूप होकर रंगभूमिसे बाहर निकल गया। ओर नृत्य करना बन्द 
कर दिया ॥ १६१-१६३॥ 
झाश्रय कारणरूप सवाइसुं भेद विचारि मिनें दोऊ न्यारे, 
पुए्यद पाप शुभाशुभ सावनि बंधभये सुख दुःखकरारे। 
ज्ञानमये दोड एक लखे बुध आश्रय आदि समान विचारे, 
बंधके कारण हैं दोउरूप इन्हें तजि जिन मुनि मोक्ष पधारे। 


॥ तृत्तीय पुएय पाप अधिकार समाप्त; ॥ 


हा 
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अथ महामदनिर्भरमंथरं 

समररंगपरागतमासवम्‌ । 

अयम्ुदारगभीरमहीदयो 

जयति दुर्जयवोधधलुधरः ॥ ११३ ॥ (हुतविलंबित ) 





--5£ दोहा ::-- 
द्रब्यास्रचर्तें भिन्न हे, भावासव करि नास। 
भये सिद्ध परमातमा, नमूं तिनहि सुख आस ॥ 
प्रथम टीकाकार कहते हैं कि--/अब आस्व प्रवेश करता है?। जैसे चृत्यमंच पर 
लृत्यकार स्वांग धारण कर प्रवेश करता है, उसीप्रकार यहाँ आस्रवका स्वांग दै। उस स्वांगको 
यथार्थवया जाननेवाला सम्यकूज्ञान दे उसकी मद्दिमारूप मंगल करते हैं:-- 
अर्थः--अव समरागणमें आये हुए मद्दामदसे भरे हुए मदोन्‍्मत्त भाखवकों यह 
दुजय ज्ञान-धनुर्धर जीत लेवा है, जिसका मद्दान्‌ उदय उदार है ( अर्थात्‌ आस्रवकों जीतनेके 
लिये जितना पुरुषार्थ चाहिये उत्तता वो पूरा करता है) और गम्भीर है, ( अर्थात्‌ 
छुप्मत्थ जीव झिसका पार नहीं पा सकते। ) 
भावाथेः- यहाँ आसव ने द्ृत्यमंच पर प्रवेश किया है। नृत्यमें अनेक रसोंका 
सुन होता है इसलिये यहाँ रसवत अलंकारके द्वारा शांतरसमें वीररसको प्रधान करके बण॑न 
किया दै कि 'झ्ञानरूपी धनुर्धर आसवऊो जीतता है?। समस्त विश्वको जीतकर मदोन्मत्त 
५ भासब सप्रामभूमिमें भाकर खड़ा दो गया, किन्तु ज्ञान तो उससे भी अधिक बतबान 


-- आखव अधिकार -- श्श्ड्‌ 


तत्रासवस्तरुपम भिदधाति-- 
उछत्त अविरभर्ण कसायजोगा थ सण्णसण्णा दु | 
घहुविहभेया जीवे तस्लेव अणण्णपरिणामा ॥ १६४ ॥ 
णाणावरणादीयस्स ते दु कम्मस्स कारण होंति | 
तेसिंपि होदि जीवो य रागदोसादिभावकरों ॥ १९० ॥ 
मिथ्यात्वमविरमर कषाययोगो च॒ संकज्ञासंज्ञास्तु । 
बहुविघमेदा जीवे तस्येवानन्यपरिणामा: ॥ १६४ ॥ 
ज्ञनावरणाधस्य ते तु कर्मणः कारण भवंति। 
तेषामपि भवति जीवश्व रागद्रेघादिभावकरः ॥ १६५ ॥ 
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योद्धा है, इसलिये वह आसबको जीठ लेता है, अथौत्त्‌ अन्तर्सहृतेमे क्मोका नाश करके 
केवलशान उत्पन्न करता है| झ्ञानका ऐसा सामथ्य है। 

अच आख्वका स्वरूप कहते हैं:-- 

गाथा १६४-१६७ 

अन्वयार्थ।--[ मिध्यात्व॑ ] मिथ्याल, [ अविरसण | श्रविर्ण [ क- 
चाययोगौ च ] कपाय और योग-यह आख््र [ संज्ञासंज्ञाः तु ) संज्र ( चेतनके 
बिकार ) भी हैं और असंज्ञ ( पुन्‍्नलके विकार ) भी है । [ वहुविधमेदाः | विविध मेद 
वाले संत्र आखब-[ जीबे ] जो कि जीवमें उदन्न होते है वे-[ लस्य एच ] जीवके ही 
[ अनन्यपरिणासाः) |] अनन्‍्य परिणाम है । | ले तु | ओर असंज आख्रव [ ज्ञा- 
नावरणाइस्य कर्मण! | ज्ञानाग्ण्णादि कर्मके | कारण | कारण ( निमित्त ) 
[ भवति ] होते हैं, [ च ] और [ तेषां अदि | उनका मी ( असंज्ञ भ्रात्वोके भी 
कर्मवन्‍्धका निमित्त होनेमें ) | रागद्रेपादिभावक्कर। जीव३ | राग द्वेपादि माव करने 
वाला जीव [ भवति ] कारण ( निमित्त ) होता है । 


पिथ्यात्व अविरत अरु कपायें, योग संज्ञ असंत्त हैं । 

ये विविध भेद जु जीवमें, जिवके अन्य हि भाव हैं ॥ १६४ ॥ 
अरु वे हि ज्ञानावरन आदिक, कमके कारण बनें । 

उनका पि कारण जिच बने, जो रामहेपादिक करे ॥ १६४ ॥ 
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झथ महामदनिर्भरमंथर 

समररंगपरागतमासवस्‌ । 

अयमुदारगभी रम होदयो 

जयति दुर्जयधोधधचुधरः ॥ ११३ | (हवतविलंबित ) 


--४: दोहा ५४-- 

दृव्याखवर्तें मिन्न हे, भावासखव करि नास। 

भये सिद्ध परमातमा, नमूं तिनहि सुख आस ॥ 
प्रथम टीकाकार कहते हैं कि--/अब आस प्रवेश करता है?। जैसे जृत्यमंच पर 
नृत्यकार स्वांग घारण कर प्रवेश करता है, उसीग्रकार यहाँ 'आस्रवका स्वांग है। उस स्वांगको 

यथार्थतया जाननेवाला सम्यकृज्नान है उसकी सह्दिमारूप मंगल करते है;+> 
अथः--अब समरागणमे आये हुए मद्दामदसे भरे हुए मदोन्‍्मत्त आखवकों यह 
दुजय ज्ञान-धनुर्धर जीत लेता है, ज्िसका महदान्‌ उदय उदार है ( अर्थात्‌ आस्रवको जीवनेके 
लिये जिवना पुरुपार्थ चाहिये उतना वो पूरा करता है) ओर गम्भीर है,. ( अर्थात्‌ 
छुद्मत्थ जीव जिसका पार नहीं पा सकते। ) 

भावाथः- यहाँ आस ने झृत्यमंच पर प्रवेश किया है.। जृत्यमें अनेक रसोंका 
बर्णन होता है इसलिये यहाँ रसवत अलंकारके द्वारा शांवरसमें वीररसको प्रधान करके बन 
किया है कि ज्ञानरूपी घनुवर आसवऊफो जीतता है! । समस्त विश्वको जीतकर मदोन्‍्मत्त 
हुआ भासब सप्रामभूमिर्से शादर खद़ा हो गया, किन्तु ज्ञान तो उससे भी अधिक बत़बान 


-- आख्तव अधिकार -- २५३ 


तत्रासवस्वरूपम भिदधाति--- 
मिच्छत्त अविस्मर्ण क्सायजोगा य सण्णसण्णा दु | 
घहुविहभेया जीवे तस्सेव अणण्णपरिणामा ।| १६४ ॥ 
णाणावरणादीयस्स ते दु कम्मस्स कारण होंति । 
तेसि पि होदि जीवो य रागदोसादिभावकरो ॥ १९५ ॥ 
मिथ्यात्यमविरमरा कषाययोगौ च संज्ञासंज्ञास्तु । 
बहुविधमेदा जीवे तस्थेबानन्यपरिणामा; ॥ १६४ ॥ 


ज्ञनावरणाबस्य ते तु कर्मण! कारण भवति। 
तेषामपि भवति जीवश्व रागद्वेघादिभावकरः ॥ १६५ ॥ 


थोड़ा है, इसलिये वह आसवबको जीठ लेता है, अथोत्त अन्तर्महर्तमें फर्मोका नाश करके है, इसलिये बह आसबको जीठ लेता है, अथोत्त्‌ अन्तमेहर्तेमें कर्मोका नाश करके 
केवलशान उत्पन्न करता है । ज्लानका ऐसा सामथ्य है। 
अब आस्रवका स्वरूप कहते हैं+-- 
गाथा १६९४-१६५० 
अन्वयार्थ+-[ मिथ्यात्व ] मिथ्याल, [ अविरमण ] अविर्मण [ क- 
चाययोगो च ] कपाय और योग-यह आखव [ संज्ञासंज्ञा: तु ] संज्ञ ( चेतनके 
विकार ) भी हैं और असंज्ञ ( पुह्नलके विकार ) भी हैं | [ बहुविधभेदा! ] विविध मेद 
वाले संज्ञ श्राखव-] ज्ीवे ] जो कि जीवमें उम्नन्न होते हैं वे-[ लस्य एच ] जीवके ही 
| अनन्यपरिणामाः ] अनन्य परिणाम है | | ले तु ] ओर असंज्ञ श्ाद्नव [ ज्ञा- 
नावरणाव्यस्थ करमेणः | ज्ञानावणादि कर्मके | क्वारण |] कारण ( निमित्त ) 
[ भवंति ] होते हैं, [ व ] और | लेषां अधि ] उनका भी ( असंज्ञ आश्नवोंके भी 
कर्मबन्धका निमित्त होनेगे ) | रागद्वेषादिभावक्कर। जीव! | राग द्वेषादि भाव करने 
वाला जीव [ भवति ] कारण ( निमित्त ) होता है । 





मिथ्यात्व अविरत अर कपायें, योग संज्ञ असंज्ञ हैं । 

ये विविध भेद जु जीवमें, जिवके अनन्य हि भाव हैं॥ १६४ ॥ 
अरु वे हि ज्ञानावरन आदिक, करके कारण बनें । 

उनका भि कारण जि बने, जो शागद्ेपादिक करे ॥ १६४ ॥ 


२४५४ -- समयसार -- 


रागद्रेपमोहा आखवाः इह हि जीवे स्वपरिणामनिमित्ता।, अजडत्वे सति 
चिदामासाः व मिथ्यात्वाविरतिकपाययोगा। पुद्दलपरिणामा॥,ज्ञानावर णा दिपु द्लकर्मा - 
सवशनिमित्तत्वात्किलासबा! । तेषां तु तदासवणनिमित्तत्वनिमित्त अज्ञानमया 
आत्मपरिणामा रागहपमोहा। । तत आख्रवशनिमित्तत्वनिमित्तत्वात्‌ रागडेपमोदा 
एवासवा), ते चाज्ञानिन एवं भव॑तीति अर्थादेचापचते ॥ १६४-१६५ ॥ 


अथ ज्ञानिनस्तदभाव॑ दर्शयति-- 


णत्थि द॒ आसवर्धो सम्मादिद्विस्स आसवणिरोहो। 
संते पृ्वणिबद्धे जाणदि सो ते अबंधतो ॥ १६६॥ 


अवगत जननभनकन- आम 23 अल हल 


दीका:-इस जीवमें राग, हेप ओर मोह - यह्‌ आसव अपने परिणासके कारणसे 
होते हैं. इसलिये वे जड़ न होनेसे चिदाभास हैं । ( अर्थात्‌ जिसमें चेतन्‍्यका आभास है ऐसे 
हैं, चिद्दिकार हैं । ) 

सिथ्यात्व, अविरति, कपाय भौर योग-यह पुद्टलपरिणाम, हानाबरणादि पुद्टलकर्म के 
भासवणके निमित्त होनेसे, वास्तबसें आसव हैं; और उनके (मिथ्यात्वादि पुद्टलपरिणासोंके) 
फर्म--आसवशाके निमित्तत्वके निमित्त राग, हप, मोह हैं--जो कि अज्ञानमय आत्मपरिणाम 
हैं । इसलिये ( मिथ्यास्वादि पुद्टल परिणामोंके ) आसूचणके निमित्तत्वके निमित्तभूत होनेसे 
राग-हेप मोह ही आसच हैं। और वे ( राग, ेष, मोह ) तो अज्ञानीके दी दोते हैं, यद भथे 
में से ही स्पष्ट ज्ञात होता है | ( यद्यपि गाथामे यह स्पष्ट शब्दोंमें नदीीं कद्दा है तथापि गाथाके 
ही अ्रथमेंसे यह श्राशय निकलता है। ) 

भावार्थ:--शानावरणादिकर्मोंके आखसत्रवणका (आगमन का ) निमित्त कारण तो 
मिथ्यात्वादिकर्मके उदयरूप पुद्क्न-परिणाम हैं, इसलिये वे चास्तबमें आस्रव हैं | और उनके 
कर्माश्रवण॒के निमित्तभत होनेका निमित्त जीवके राग, द्वेप, मोहरूप ( अन्नानमय ) परिणाम 
हैं, इसलिये रागह्रपमोह ही आख्व हैं | उन रागह्रपमोहको चिद्दिकार भी कहा 
जाता दै। वे रागट्पमोह जीवकी अन्नान अवस्थामें हो होते हैँं। मिथ्यात्वसहित ज्ञान दी 
अज्ञान कहलाता है। इसल्यि मिथ्यादृष्टिके अर्थात्‌ अज्षानीक्रे ही रागद्रप्मोहरूप श्रासब 
होते ६ ॥ १६४७-१६५ ॥ 

अब यह चतलाते दे कि ज्ञानीके उन आसवोका ( भावासवबोंका ) अभाव है:-- 


सददृष्टिको आश्रव नहीं, नहिं बंध, भाभवरोध है । 
नहिं बॉधता जाने दि पूवनिबद्ध जो सचावियें॥ १६६॥ 


-- आख्रव अधिकार -- २४४ 


नास्ति त्वाख्बबंधः सम्यग्दष्टेरखवनिरोधः । 
संति प्रवैनित्रद्धानि जानाति स्त तान्यबन्ननू ॥ १६६ ॥ 


यतो हि ज्ञानिनोज्ञानमयेमविरज्ञानमया भावा। परस्परविरोधिनो्वश्यमेव 
निरुष्यंते । ततोउ्ज्ञानमयानां भावानां रागहेपमोहानां आख़वभूतानां निरोधात्‌ 
ज्ञानिनों भवत्येव आखवनिरोध। | अतो ज्ञानी नास्वनिमिच्तानि पुहलकर्माणि 


गाथा १६६ 

अन्वयार्थ:--[ सम्यप्दष्टः तु ] सम्पन्दृ्कि [| आख्रवर्बंधः ] शआख्तव 
जिसका निमित्त है ऐसा बंध [ नास्ति ] नहीं है, [ आख्रवनिरोधः ] ( क्योंकि ) 
आखत्रका ( भावात्वका ) निरोध है; | तानि ] नवीन कर्मो को [ अबध्नन ] नहीं 
बॉधता हुआ [ सः |] वह, [ संति ] सत्तामें रहे हुए [ पूर्वनिबद्धानि ] पू्वबद्ध 
करमोंको | जानाति ] जानता ही है। 

टीकाः--वास्तवमें ज्ञानीके ज्ञानमय भावोंसे अज्ञानमयभाव अवश्य ही निरुद्ध-- 
अभावरुप होते हैं, क्योंकि परस्पर विरोधीभाव एकसाथ नहीं रह सकते; इसलिये अज्ञानमय- 
भावरूप राग-हेष-मोह्द जो कि आसूवभूत ( आखवस्वरूप ) हैं. उनका निरोध होनेसे, ज्ञानीके 
आख्रवका निरोध होता ही हे। इसलिये ज्ञानी, आख्रव जिनका निर्मित्त है ऐसे ( ज्ञानावर- 
णादि ) पुद्ललकर्मोको नहीं बाॉँधता,--सदा अकतेत्व होनेसे नबीन कर्मोको न बाँधता हुआ 
सत्तामें रहे हुए पूर्वबद्ध कर्मों को, स्वयं ज्ञानस्वभाववान्‌ होनसे मात्र जानता दी है। (ज्ञानीका 
ज्ञानही स्वभाव है, कदुत्व नहीं; यदि कर्दृत्व हो तो कर्मको बाँचे, ज्ञाठृत्व होनेसे कर्मबन्ध नहीं 
करता | ) 

भावाथे।--ल्ञानीके अज्ञानमयभाव नहीं होते, ओर अज्ञानप्रथ भाव न द्वोनेसे 
( अज्ञानमय ) रागद्वेषमोह अर्थात्‌ आख्रव नहीं होते, और आखब म दोनेसे नवीन बंध नहीं 
दोता । इस प्रकार ज्ञानी सदा ही अकर्ता दोनेसे नवीनकम नहीं बाँधता, और जो पूर्वेबद्धकर्म 
सत्तामें विद्यमान हैं उनका मात्रज्नाता ही रहता है। 

अविरतसम्यक्दृष्टिके भी अज्ञानसय राग, दष मोह नहीं होता । जो मिथ्यात्व सहित 
रागादि द्ोता है वही अज्ञानके पक्तमे माना जाता है, सम्यकत्व सहित रागादिक अज्ञानके 
पक्षमें नहीं है । सम्यकदृष्टिके सदा ज्ञानमय परिणमन दी होता है। उसको चारित्रमोहके 
उद्यकी बलबतसे जो रागादि द्दोता है, उसका स्वामित्व उसके नहीं है। वह रागादिको 
रोग समान जानकर श्रवर्तता है और अपनी शक्तिके अनुसार उन्हें काटता जाता है, इसलिये 


रशप्‌ -“ समयसार -- 
बन्नांति, नित्यमेवाकलेकत्वान्नवानि न वन्नन्‌ सदवस्थानि पूबेबद्धानि ज्ञानस्वभावत्वा- 
त्केवलमेव जानाति॥ १६६ ॥ 
अथ रागहेपमोहानामास्रवत्व॑ नियमयति--- 
भावो रागादिजुदो जीवेण कदो हु बंधगो भणिदो । 
रागादिविप्पसुक्को अवंधगो जाणगो णवरि ॥ १६७ ॥ 
भावों रागादियुतो जीवेन कृतस्तु बंधको भणितः । 
रागादिविप्रमुक्तो5बधको ज्ञायकः केवलम्‌ ॥ १६७ ॥ 


हृह खलु रागढेपमो हसंपकजोड्श्ञानमय एवं भाव), अयस्कांतोपलसंपर्कज हव 
कालायसम्तचीं कम कर्तमात्मानं चोदयति | तद्विविकजस्तु ज्ञानमय), अयस्कांतोप- 








शानीके जो रागांदिं होता है वह विद्यमात होने पर भी अविद्यमान जैसा ही है। बह आगा- 
मी सामान्य-संसारका वन्ध नहीं करता मात्र अल्पर्थिति-अनुभागवाला बंध करता है। ऐसे 
अल्पबंधको यहाँ नहीं गिना है । 


इसप्रकार ज्ञानीके आसूब न दोनेसे बन्ध नहीं होता ॥ १६६ ॥ 
अब, राग, हेष, मोह द्वी आसव है ऐसा नियम करते हैं “-- 
गाथा १६७ 

अन्वयार्थ:--[ जीवेन क्ृतः ] जीवक्त [ रागादियुतः | रण्गादियुक्त 
[ सावः तु ] भाव [ बंधक! सणितः | वधक्र ( नवीन कर्मोका अन्य करनेवाला ) 
कद्दा गया है | [ रागादिविप्रम्तुक्तः ] रागादिसे रहित भाव [ अवंधकः | वंधक 
नहीं है, [ केवल ज्ञायकः | वह मात्र ज्ञायक ही है । 

टीकाः- जैसे लोहचुम्बक पापाणके साथ संसगंस ( लोहेकी सुईमे ) उत्पन्न हुआ 
भाव लोदेकी सुईको ( गति करनेके लिये ) प्रेरित करता है उसी प्रकार रागद्वेपमोहके साथ 
मिश्रित होने से ( आत्मामें ) उत्पन्न हुआ पशन्लनानमयभाव द्वी आत्माको कर्म करनेके लिये 
प्रेरित करता है भौर जैसे लीह चुम्ब॒#-पापाणके असंसगंस (सुईमे ) उत्पन्न हुआ भाव 
लोदेकी सुईकी ( यति न करनेरूप ) स्वभावमे ही स्थापित करता है उसीप्रकार रागह्ेप मोद्दके 


रामादियुत जो भात्र जिवकृत उसहि को बंधक कहा | 
गगादिसे प्रविमृक्त ज्ञायक मात्र, बंधक नहिं रहा ॥ १६७॥ 


-+ आसव अधिकार २४७ 


लविवेकन इव कालायसस्ची अकमकरणौत्सुक्यमात्मानं स्वभावैनैव स्थापयति। 
ततो रागादिरसकीर्णोजज्ञानमय एवं कलंत्वे चोदकत्वाद्बंधकः। तदसंकीणस्तु स्व- 
भावोद्धासकत्वात्केवल ज्ञायक एवं, न मनागपि बंधक! ॥ १६७ ॥ 
अथ रागायसंकीरभावसंभव द्शयति-- 
पक्के फलह्मि पडिए जह ण फले बज्भए पुणो चिटे। 
जीवस्स कम्मभावे पडिए ण॒ पुणोदयसुचेई ॥ १६८॥ 
पक्के फले पतिते यथा न फल बध्यते पुनवैतेः । 
जीवस्य कर्ममावे पतिते न पुनरुदयमुपैति || १६८ || 


यथा खलु पक फल वृन्तात्सकृड्विश्लि् सत्‌, न पुन्चेतसंबंधमुपैति तथा 


साथ मिश्रित नहीं द्दोनेसे ( आत्मामें ) उत्पन्न हुआ ज्ञाननय भाव, जिसे के करनेकी उत्सु- 
कता नहीं है ( अर्थात्‌ कर्म करनेका जिसका स्वभाष नहीं है ) ऐसे आत्माको स्वभावमें ही 
स्थापित करता है; इसलिये रागादिके साथ मिश्रित अज्ञानमय भाव द्वी कवृत्वमें प्रेरित करता 
है अतः वह बंधक है, और रागादिके साथ अमिश्रित भाव स्वभावका प्रकाशक द्वोनेसे मात्र 
ज्ञायक दी है, किचित्‌मात्र भी बंधक नहीं है । 
भावाथे:-रागादिके साथ मिश्रित अज्ञानमयभाव ही बंधका कर्ता है, और रागादि 

के साथ अमिश्रित ज्ञानमय भाव बंधका कर्ता नहीं है,--यह नियम है।। १६७॥ 

अब, रागादिके साथ अमिश्रित भावकी उत्पत्ति बतलाते हैं:-- 

गाथा (६८ 

अन्वयार्थ:--[ यथा ] जैसे [ पक्के फल़े | पके हुए फलके [ पतिते ] 
गिरने पर [ घुनः ] फिरसे | फले ] वह फल | चूंलेः ] उस डंठलके साथ [ न 
यध्यते ] नहीं जुड़ता, उसीप्रकार | जीवस्य ] जीवके [ कर्मभावे ] कर्ममाव 
[ पतिते ] खिर जानेपर वह [ पुनः ] फिरसे | उदय न उपेति ] उत्पन नहीं 
होता, ( अर्थात्‌ वह कर्ममाव जीवके साथ पुनः नहीं जुड़ता ) । 

टीकाः- जैसे पका हुआ फल्न एक बार डंठलसे गिर जाने पर फिर बह उसके साथ 
संबंधको प्राप्त नहीं होता इसी प्रकार कर्मोंद्यसे उत्पन्न होनेवाला भावध्जीवभावसे एक बार 


फल पक खिरता, इृन्तसद्द संबंध फिर पाता नहीं । 
त्यों कमंभात्र खिरा, पुनः जिनमें उदय पाता नहीं ॥ १६८ ॥ 
शेर 


श्श्प “>' समयस्तार -- 


कर्मोदयजो भावों जीवभावात्सकृद्विश्लि्ट सन्‌ , न पुनर्जीवभावमुपैति । एवं ज्ञान- 
मयो रागायसंकी्णों भाव। संभवति । 


भावों रागह्नेपमोद्दर्षिना यो 

जीवस्य स्याद ज्ञाननियेत्त एव । 

रुंधन्‌ सर्वान्‌ द्ृन्यकर्मासवोधान्‌ 

एपो5भावः स्भावाश्चवाणाम्‌ ॥ ११४ || ( शालिनी ) 
अथ श्ञानिनो द्रव्यास्रवाभाव॑ दर्शयति-- 


अलग होने पर फिर जीवभावको प्राप्त नहीं होता | इसप्रकार रागादिके साथ न मिला हुआा 
ह्ानमयभाव उत्पन्न होता है। 

भाषाथेः--यदि ज्ञान एकबार ( अप्रतिपाती भावसे ) रागादिकसे भिन्न परिणमित 
हो तो बह पुनः कभी भी रागादिके साथ मिश्रित नहीं द्दोता | इसप्रकार उत्पन्न हुआ, रागादि 
के साथ न मिला हुआ ज्ञानमयभाष सदा रहता है। फिर जीव अस्थिरतारूपसे रागादियें युक्त 
होता है वह निम्चयदृष्टिसे युक्तता है ही नहीं, और उसके जो अल्पबंध द्वोता है. वह भी 
निश्चयदृष्टिसे बंध है ही नहीं, क्योंकि अबद्धरपृष्टरूपसे परिणमन निरंतर वर्तता ही रहता है। 
तथा उसे मिथ्यात्वके साथ रहने वाली प्रकृतियोंका बन्ध नहीं होता और अन्य प्रकृतियाँ 
सामान्य संसारका कारण नहीं है। मूलसे कटे हुए वृक्तके हरे पत्तोके समान वे प्रकृतियों शीघ्र 
ही सूखने योग्य हैं । 

अब, 'ज्ञानमयभाव ही भावासूबका अभाव है? इस अथका कल्शरूप काव्य 
कहते हैं :--- 
अ्र्थः-जीवका जो रागह्वेषमोह रदित, ज्ञानसे दी रचित भाव है, और जो सब 

द्ृव्यकर्मके आसूव समूहको रोकने वाला दे, वद्द ( श्ञानमय ) भाव से भावासूवके अभाव- 
स्वरूप है | 

भावार्थः- मिथ्यात्वरहित भाव ह्वानसय है । चहद्र ज्ञानसय भाव राग, द्वेप, मोह 
रहित है भौर द्रव्यकर्मके प्रवाहको रोकनेवाला है इसलिये वह भाव द्वी भावासबके 
झमाबरवरूप है | 

ससारका कारण मिथ्यात्व ही है; इसलिये मिथ्यात्व सम्बन्धी रागांदिका अभाव 
दोनेपर सब भावासबोका अभाव हो जाता है, यह यद्दोँ कद्दा गया है॥ १६८॥ 

अब यह बतलातें हैं कि ज्ञानीके द्रव्यासवका अभाव है:-- 


- आसंब अधिकार -- ५४९ 


पुटवीरपिड्समाणा पुव्वणिबद्धा दु पच्चया तस्स | 
कम्मसरीरेण दु ते बद्धा सव्वेषि णाणिस्स ॥ १६९ ॥ 
प्रथ्वीपिंडसमानाः पूवेनिबद्धास्तु प्रत्ययास्तस्य | 
कर्मशरीरेण तु ते बद्धाः सर्वेडपि ज्ञानिनः ॥ १६९ ॥ 
ये खलु पू अज्ञानेन बड़ा मिथ्यात्वाविरतिकपाययोगा द्रव्पाखवभूताः 
प्रत्यया), ते ज्ञानिनों द्रव्यांतरभृता अचेतनपुद्दलपरिणामत्वात्‌ प्रथ्वीपिंडसमाना। । 
ते तु सर्वेडपि स्वभावत एवं कार्माण शरीरेणेंव संबद्धा न तु जीवेन, अतः स्वभाव- 
सिद्ध एवं द्रव्यास्रवाभावों ज्ञानिनः । 


गाथा १६९ 

अन्वयार्थ:---[ तस्य ज्ञानिनः ] उस ज्ञानीके [ पूर्वनिबद्धाः तु ] एव 
बद्ध [ सर्वे अपि ] समस्त [ प्रत्यथाः ] प्रत्यय [ एथ्वीपिएडसमाना$ | मिट्टीके 
ढेलेके समान हैं | तु ] और [ ते ] वे [ कर्मशरीरेण ] (मात्र ) कार्माण शरीरके 
साथ [ बद्धा! ] बचे हुए हैं । 

टीकाः-जो पहले अज्ञानसे बंधे हुए मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योगरूप 
द्रव्यासवर्भूत प्रत्यय हैं वे अन्य द्रव्यस्वरूप प्रत्यय, अचेतन पुद्टल परिणामचाले हैं इसलिये 
ज्ञानीके लिये मिट्टीके ढेलेके समान है । ( जैसे मिट्टी आदि पुद्टलस्कन्ध हैं वैसे ही यह भ्रत्यय 
हैं); वे तो समरत द्वी, स्वभावसे ही मात्र कार्माणशरीरके साथ बंधे हुए हैं--सम्बन्धयुक्त हैं, 
जीवके साथ नहीं; इसलिये ज्ञानीके स्वभावसे द्वी द्रव्यासवका अभावसिद्ध है । 

भावाथे:-श्ानीके जो पहले अज्ञानदशामें बंचे हुए मिथ्यात्वादि द्रव्यासबभूत प्रत्यय 
हैं वे तो मिदट्टीके ढेलेकी भाँति पुद्ल्मय हैं, इसलिये वे स्वभावसे ही अमूर्तिक चैतन्यस्वरूप 
जीबसे भिन्न हैं। उनका बन्ध अथवा संबंध पुद्ुलमय कार्मणशरीरके साथ ही है, चिन्मय 
जीबके साथ नहीं । इसलिये ज्ञानीके द्रव्यास॒वका अभाव तो रवभावसे ही है। ( और ज्ञानी 
के भावासवका अभाव होनेसे, द्ृव्यास॒व नवीन कर्मोंके झ।श्रवणके कारण नहीं होते, इसलिये 
इस दृष्टिसे भी ज्ञानीके द्रव्यासवका अभाव है। ) 

अब, इसी अथका कलशरूप काव्य कहते है :-- 


जो सर पूर्वनिबद्ध प्रत्यय, वर्तते हैं ज्ञानिके । 
वे एथ्विपिंड समान हैं, कामणशरीर निबद्ध हैं॥ १६५९ ॥ 


२६० «“- खसंमयसार -+ 


भावासवाभावमयं प्रपन्नो 
द्रव्यासवेस्य/ स्वत एवं मिन्न। । 
ज्ञानी सदा ज्ञानमयेकभावों 
निराखवो ज्ञायक एक एवं ॥ ११५ ॥ ( उपजाति ) 
कथ्थ॑ ज्ञानी निराखव इति चेत्‌-- 
चडउविह अणेयमभेय बंधते णाणदंसणगुणेहि | 
समए समए जद्मा तेण अवधोत्ति णाणी दु ॥ १७० ॥ 
चतुर्विधा अनेकमेद वध्नति ज्ञानदशनगुणाभ्याम्‌ | 
समये समये यस्मात्‌ तेनाबध इति ज्ञानी तु ॥ १७० ॥ 
ज्ञानी हि तावदासबरभावमावनाभिप्रायामावालिरासव एव। यत्त तस्यापि द्रव्य- 


अथः-भाषासवोके अभावको प्राप्त और द्रव्यासबॉसे तो स्वभावसे ही भिन्न श्ञानी-- 
जो कि सदा एक ज्ञानमय भाववात्ता है--निरासव द्दी है, मात्र एक ज्ञायक द्वी है। 
भावार्थः-ज्ञानीके रागह्ेषमोहस्वरूप भावासवका अभाव हुआ दै, ओर वह द्रव्या- 
सबसे तो सदा द्वी स्वयमेव भिन्न द्वी है, क्योंकि द्रव्यासब पुद्नल परिणामस्वरूप है, भौर ज्ञानी 
चैतन्यस्वरूप दै। इसप्रकार ज्ञानीके भावासव तथा द्रव्यासवका अभाव द्वोनेसे बह निरासव 
ही है॥ १६६॥ 
अब, यह प्रश्न होता है कि ज्ञानी निरासव कैपे है उसके उत्तरस्वरूप गाथा 
कहते हैं :--- 
गाथा १७० 
न्वयार्थ!ः--][ घस्मात्‌ ] क्योंकि [ चतुविधा! ] चार्प्रकारके द्रव्यास्तंव 
[ ज्ञानदशनगुणाभ्याम्‌ | ज्ञान दर्शन गुणेके द्वारा [ समये समये | समय 
समय पर [| अनेकणेदं ] झनेक प्रकारका कर्म [ बन्नति ) बॉघते हैं [ तेन ] इसलिये 
[ ज्ञानी तु ] ज्ञानी तो [ अवध) इति ] झवन्ध है । 
टीकाः- पहले, ज्ञानी तो आस॒व भावकी भावनाके अ्रभ्िप्रायके अभावके कारण 





चउविधाश्रव समय समय ज्, घानदशन गुणदिसे । 
बहु भेद बांधे कम, इससे ज्ञानि बंधक नाहिं है ॥| १७० ॥ 


- आसंच झधिकार -- २६१ 


प्रत्ययाः प्रतिसमयमनेकप्रकारं पुद्ठलकर्म बध्नंति तत्र ज्ञानयुणग॒परिणाम एव 


हेतु। ॥ १७० ॥ 
कर्थ ज्ञानगुणपरिणामो बंधहेतुरिति चेतु-- 
जश्या दु जहण्णादों णाणग्रुणादों पुणोवि परिणमदि । 
अण्णत्त णाणग्रुणों तेण दु सो बंधगों भणिदो ॥ १७१॥ 
यस्मात्ु जधन्यात्‌ ज्ञानयुणात्‌ पुनरपि परिणमते । 
अन्यत्व ज्ञानगुणः तेन तु स बधको भणितः ॥ १७१ ॥ 
ज्ञानगुणस्य हि यावज्जघन्यों भाव, तावत्‌ तस्यांतप्व हृतविपरिणामित्वात्‌ 
पुनः पुनरन्यतयास्ति परिणाम। । स तु यथाझ्यातचारित्रावस्थाया अधस्तादवश्यंभा- 
विरागसद्भावात्‌ बंधहेतुरेव स्थात्‌ ॥ १७१ ॥ 
निरासब ही है, परन्तु जो उसे भी द्रव्यप्रत्यय प्रति समय अनेक प्रकारका पुद्लकर्म बाँवते हें 
बहाँ क्वानगुणका परिणमन कारण है ॥ १७०॥ 
झवब, यह प्रश्न द्ोता है कि ज्ञानगुणका परिणमन बंधका कारण कैसे है? उसके 
उत्तरकी गाथा कहते हैं:-- 
हक. गाथा १७१ 
अन्वयार्थ+--न ययस्मात्‌ तु | क्योंकि [ ज्ञानशुणः | ज्ञानगुण | जघ- 
न्यात्‌ ज्ञानगुणात्‌ | जघन्य ज्ञानगुणके कारण [ पुनरपि | फिसे भी [ अन्य- 
त्वे ] अन्यरूपसे [ परिणमले ] परिणमन करता है, | तेन लु ] इसलिये [ सः ] 
वह ( ज्ञानगुण ) | बंधकः ] कर्मोका बन्धयक [ भणित; ] कहा गहा है । 
टीका;---जबतक ज्ञानगुणका जघन्य भाव है ( क्षयोपशमिक भाब है ) तबतक बह 
( ज्ञानगुण ) अन्तमुंहू्तेमें विपरिणामको प्राप्त होता है, इसलिये पुनः पुनः उसका अन्यरूप 
परिणसन होता है। वह ( ज्ञानगुणका जघन्य भावसे परिशमन ), थथाखरूयातचारित्र-अवब- 
स्थाके नीचे अवश्यम्सावी रागका सद्भाव होनेसे, बन्धका कारण ही है । 
भावाथे;--क्ञायोपशमिकज्ञान एक ज्ञेय पर अंतमुंहत ही ठहरता है, फिर वह 
अवश्य ही अन्य ज्ञेयको अवलम्बता है; स्वरूपमे भी बह अंतमुहते ही टिक सकता है, फिर 





जो ज्ञानगुणकी .जघनतामें, बतेता गुण ज्ञानका । 
फिर फिर प्रणमता अन्यरूप जु, उसहिसे बंधक कहा ॥ १७१ ॥ 


२६२ «““ खसयसार «* 


एवं सति कथ॑ ज्ञानी निरास़व इति चेत-- 
दंसणणाणचरित्त ज॑ परिणमदे जहरणमावेण । 
णाणी तेण दु बज्ञ्दि पुर्गलकम्मेण विविहेण ॥ १७२॥ 
दर्शनज्ञानचारित्र यत्परिणमते जघन्यभावेन। 
ज्ञानी तेन तु बध्यते पुद्नलकर्मणा विविधेत || १७२ ॥ 
यो हि ज्ञानी स वुद्धिपूवकरागद्रेपमोहरूपास्रवभावाभावात्‌ निराखव एव, 
किंतु सोडपि यावज्ज्ञानं सर्वोत्कृष्टमावेन दृष्ट ज्ञातुमनुचरितुं वाज्शक्तः! सन्‌ जघन्य- 
भावेनव ज्ञानं पश्यति जानात्यचुचरति तावत्तस्यापि जघन्यभावान्यथालुपपत्याण्लु- 


वद्द विपरिणासको प्राप्त द्ोता है । इसलिये ऐसा अनुमान भी हो सकता है कि सम्यक्दृष्टि 
आत्मा सबिकल्पद्शासें हो या निर्विकल्प अनुभवद॒शा से,-उसे यथाख्यातचारिशत्र अवस्था 
होनेसे पूर्व अवश्य द्वी रागभावका सद्भाव होता है; और राग होनेसे बंध भी होता है। इस- 
लिये ज्ञानगुणके जघन्यभावको बन्धका हेतु कहा गया है॥ १७१॥ 
झब, पुनः प्रश्न होता है कि-यदि ऐसा है ( अर्थात्‌ ज्ञानगुणका जघन्यभाव बन्धका 
कारश है ) तो फिर क्लानी निरासव कैसे है ? उसके उत्तरस्वरूप गाथा कहते हैं:-- 
गाथा १७२ 
अन्वयार्थ;--[ यत ] क्योंकि [ दशेनज्ञानचारित्र ] दरीन-ज्ञान-चारित् 
[जघन्यभावेन ] जधन्यभावसे [ परिणमते ] परिणमन करते हैं [ तेन तु | इसलिये 
[ ज्ञानी ] ज्ञनी [ विविधेन ] अनेक प्रकारके [ पुद्ललकर्मणा ) पद्वलकर्मसे 
[ बध्यते | वेंधता है । 
टीका।--भो पास्तवमें ज्ञानी है, उसके बुद्धि पूवक रागद्वपमोहरूपी आखबभावोंका 
अभाव है, इसकिये वह निराखव द्वी है। परन्तु वहाँ इतना विशेष है कि--वह ह्ञानी जबतक 
श्ञानको सर्वोत्कष्भावसे देखने, जानने और आचरण करनेमें अशक्त बतेता हुआ जघन्यभाव 
से ही श्ानको देखता, जानता और आचरण करता है तबतक उसे भी, जघन्य भावकी 
भन्यया अनुपपत्तिके द्वारा ( जधन्यभाव अन्य प्रकारसे नहीं बनता इसलिये ) जिसका अनु- 
मान हो सकता दै ऐसे अखुद्धि पूवंक कर्मकलकके विपाकका सद्भाव होनेसे पृद्लकर्मका बन्‍्ध 
१ युद्धिपूव कास्‍्ते परिणामा ये मनोद्वारा बाह्मविषयानलब्ध प्रवतते, प्रवर्तमानाथ स्वानुभवगम्याः अनुमानेत 


४ त् ्‌ हि || न प् 
परश्यापि गम्या भव॑ति ! भदुद्धिपूवरात्तु परिणामा इम्द्रियमनोव्यापारमंतरेण क्वलमोदीदयनिमित्तास्ते तु 
र्‌ः | ( ब्ण् 
ध्वानुभवगोचरत्वादबुद्धिपूत का हति विशेष: । 


चारित्र दशन ज्ञान तीन, का भाव जु परिणमे । 
उससे दि ज्ञानी विविध पृष्ठलकमंसे बंधात है ॥ १७२ ॥ 


-- आसूव अधिकार -- २६३ 


मीयमानाबुद्धिएवंककलंकविपाकसदभावात्‌ पुद्लकमंबंधः स्थात्‌ । अतस्तावज्यानं 
द्रष्टव्य ज्ञातव्यमचुचरितव्य॑ च यावज्ज्ञानस्य यावान्‌ पूर्णो भावस्तावान दशे ज्ञातोश्लु- 
चरितथ्॒ सम्यग्भवति । ततः साक्षात्‌ ज्ञानीभूतः सवंथा निराखव एवं स्थात्‌ । 
संन्यस्पन्निजबुद्धिपूव मनिश राग॑ समग्र स्वयं | 
वारंवारमबुद्धिपू्वमपि त॑ जेतुं स्वशक्ति स्पृशन्‌ । 
उन्छिंदन्परवृत्तिमेव सकलां ज्ञानस्य पूर्णों भव- ५ 
त्रात्मा नित्यनिराखवो भवति हि ज्ञानी यदा स्पात्तदा | ११६॥ (शादूल० ) 


होता है। इसलिये तबतक ज्ञानको देखना, जानना और शचरण करना चाहिये जबतक 
ज्ञानका जितना पूर्णभाव है उतना देखने जानने ओर आचरणमें भली भाँति आजाये । तबसे 
लेकर साज्ञात्‌ ज्ञानी होता हुआ (बह आत्मा) सबंधा निराखव दी होता है। 

भावाथ!--ब्लानीके बुद्धि पूवक ( अज्ञानमय ) राग-हेष-मोहका अभाव द्ोनेसे वह 
निराखव द्वी दै। परन्तु जबतक क्षायोपशमिकज्ञान है तबतक वह ज्ञानी श्ञानको सर्वोत्किष्ट 
भावसे न तो देख सकता है, न जान सकता है ओर न आचरण कर सकता है; किन्तु जघन्य 
भावसे देख सकता है, जान सकता है ओर आचरण कर सकता है। इससे यह ज्ञात होता 
है कि उस ज्ञानीके अभी अ्रबुद्धिपूवक कमंकलंकका विपाक ( चारित्रमोद् सम्बन्धी रागद्वेष ) 
विद्यमान है, ओर इससे उसके बंध भी होता है, इसलिये उसे यह उपदेश है कि--जब तक 
केवलज्ञान उत्पन्न न हो तबतक निरंतर ज्ञानका ही ध्यान करना चाहिये, ज्ञानको ही देखना 
चाहिये, ज्ञानको ही जानना चाहिये और ज्ञानका ही आचरण करना चाहिये | इसी मार्गसे 
दशन-झ्ान-चा रित्रका परिणमन बढ़ता जाता है और ऐसा करते करते केवलशञान प्रगट होता 
है। जब केवलज्ञान प्रगटता है तबसे आत्मा साक्षात्‌ ज्ञानी है और सब प्रकारसे निरास्रव है। 

जबतक क्षायोपमिक ज्ञान है तबतक अलुद्धि पृवक ( चारित्र मोहका ) राग द्ोने पर 
भी, बुद्धि पूवक रागके अभावकी अपेत्षासे ज्ञानीके निराखवत्व कद्दा है और श्रबुद्धि पूवक 
रागका श्रभाव होनेपर तथा केवलज्षान प्रगट दोनेपर स्बथा निरासवत्व कहा है। 
यह, विवज्ञाकी विचित्रता है। अपेकज्षासे समभनेपर यह सब कथन यथाथ है। 

अब इसी अथका कल्शरूप काव्य कहते हैं:-- 

अथ।--भात्मा जब ज्ञानी द्योता है तब, स्वयं अपने समस्त बुद्धि पूबेक रागको 
निरंतर छोड़ता हुआ अर्थात्‌ न करता हुआ, ओर जो अबुद्धि पूर्वक राग है उसे भी जीतनेके 
लिये बारस्वार ( ज्ञानानुभवनरूप ) स्वशक्तिको स्पर्श करता हुआ, भर ( इस प्रकार ) समस्त 


परबत्तिको पर-परशणितिकी उखाड़ता हुआ श्ञामके पूर्ण भावरूप होता हुआ वास्तवमें सदा 
निराश्रब है। 


श्६४ «“«» समयसार “- 


सर्वेस्थामेव जीवंत्यां द्ज्यप्रत्ययसंत्तो । 
कुतो निराखपो ज्ञानी नित्यमेवेति चेन्मति। ॥ ११७॥६ अल॒ष्डप्‌ ) 
सब्वे पुव्वणिवद्धा दु पच्चया संति सम्मदिद्विस्स । 
उचओोगप्पाओग बंधते कम्म'भावेण ॥ १७३ ॥ 
| भावार्थ+---शानीने समस्त रागको देय जाना दे। बह रागको मिटानेके लिये उद्यम 
किया करता है। उसके आाखवभावकी भावनाका अभिप्राय नहीं है, इसलिये वह सदा निरा- 
सब ही कहलाता है । 

परवृत्ति ( परपरिणुति ) दो प्रकारकी है--अश्रद्धारुप ओर अस्थिरतारूप । ज्ञानीने 
अश्रद्धारुप परवृत्तिको छोड़ दिया है ओर वह अस्थिरतारूप परवृत्तिको जीतनेके लिये निज 
शक्तिको बारम्बार स्पश करता है, अर्थात्‌ परिणतिको स्वरूपके प्रति बारम्वार उन्मुख किया 
करता है । इसप्रकार सकल परवृत्तिको उखाडुकरके केवलज्नान प्रगट करता है । 

धुद्धि पूचेंक' और 'अबुद्धि पूर्वक! का अथ इस प्रकार, हैः--जो रागादि परिणाम 
इच्छा सद्दित होते हैं सो बुद्धि पूवक हैं और जो इच्छा रहित--परनिमित्तकी बलबत्तासे 
दोते हैं सो भवुद्धि पूर्वक हैं । ज्ञानीके जो रागादि परिणाम दोते हैं वे सभी अलुद्धि पूरवेक 
ही हैं; सविकल्पदशामें होनेवाले रागादि परिणामोंको ज्ञानी जानता है, तथापि वे अ्रवुद्धि 
पूर्वक हैं क्योंकि वे बिना ही इच्छाके होते हैं । 

( परिडित राजमल्लजी ने इस क्ञशकी टीका करते हुए “बुद्धि पूवक' और “अबुद्धि- 
पू्वक! का अथ इस प्रकार किया हैः--जो रागादि परिणाम मनके द्वारा बाह्य विषयोंका 
आलम्पन लेकर प्रवर्तते हैं. और जो प्रवर्तते हुये जीचको निजको ज्ञात होते हैं, तथा दूसरोंको 
भी अजुमानसे ज्ञात होते हैं वे परिणाम बुद्धि पूवक हैं;और जो रागादि परिणाम इन्द्रिय-मनके 
वज्यापारके अतिरिक्त मान्न मोहोदयके निमित्तसे होते हैं तथा जीवको ज्ञात नहीं होते वे अवुद्धि- 
पूर्वक हैं | इन अवुद्धिपूवक परिणामोंको प्रत्यक्षज्षानी जानता है, और उनके 'अविनाभावी 
चिन्होंसे वे अनुमानसे भी ज्वात होते हैं । ) 

अब शिष्यकों आशंकाका श्लोक कहते हेँ:-- 

अथ:--मानीके समस्त द्रव्यासबकी संतति विद्यमान द्वोनेपर भी यद्द क्यों कहा है 
कि ज्ञानी सदा ही निरासव है! (--यदि तेरी यह मति ( आशका ) दे तो अ्रव उसका उत्तर 


कट्दा जाता है ॥ १७२ ॥। 
० - 3४ 
अब, पूर्वक्त प्राशंकाके समाघानाथ गाथा कहते है:-- 


यू ९ कह कप 

जो सब पूत्र निबद्ध प्रत्यय, बतेते सददष्टिके । 
उपयोगके के है ०७ 

उपयोगके प्रायोग्य बंधन, कमसावोंसि करे ॥ १७३ ॥ 


«““ घ्यास्व अधिकार “- २६५ 


होदूण णिरुवमोज्ञा तह बंधदि जह हव॑ति उवभोज्ञा । 
सत्तद्नविहा भूदा णाणावरणादिभावेहि ॥ १७४ ॥ 
संता दु णिरुवभोज्ञा बाला इत्थी जहेह पुरिसस्स । 
बंधदि ते उवमोज्जे तरुणी इत्थी जह णरस्स ॥ १७५ ॥ 
एदेण कारणेण दु सम्माविद्ठी अबंधगो भणिदो । 
आसचसभावा'भावे ण पत्चया ंधगा भणिदा ॥ १७६ ॥ 

सर्वे पृवनिवद्धास्तु प्रद्ययाः संति सम्यरहष्टेः | 

उपयोगगप्रायोग्यं बन्नति कर्ममावेन || १७३ ॥ 

भूत्वा निरुपभोग्यानि तथा बन्नाति यथा भरव॑त्युपभोग्यानि । 

सप्ताष्टविधानि भूतानि ज्ञानावरणादिभावैः ॥ १७४ ॥ 

संति तु निरुपभोग्यानि बाला स्री यथेह् पुरुपस्थ | 

बच्नाति तानि उपभोग्यानि तरुणी त्री यथा नरस्य ॥ १७५ ॥ 

एतेन कारणेन तु सम्यग्दष्टिरबंधकों भणितः | 

आख्रवमभावाभावे न ग्रत्यया बंधका भणिताः ॥ १७६ ॥ 


गाथा १७३-१७४-१७५-१७६ 


अ्न्वयार्थ।--- [ सम्यण्हण्टे! ] सम्यग्दष्टिके [ सर्वे ] समस्त [ पू्येनि- 


बद्धा) तु ] एतद्ध [ प्रत्यथा: | प्रत्यय ( द्रव्याखव ) [ संति ] सत्तारूपमें विद्यमान 
हैं, वे | उपयोगप्रायोरस ] उपयोगके प्रयोगानुसार [ कर्म भावेन ] कर्ममावके द्वारा 
( रागादिके द्वारा ) [बध्न॑ति] नवीन वन्ध करते है । वे प्रत्यय [ निरुपभोग्यानि ] 
निरुपभोग्य [ सूत्वा ] होकर फिर [ घथा ] जेसे | उपभोग्यानि ] उपमोग्य 


३४ 


अनभोग्य रह उपसोग्य जिस विध होय उस विध बांधते । 
ज्ञानावरण इत्यादि कर्म जु सप्त अष्ठ प्रकार के ॥ १७४ ॥ 
सत्ताविपं वे निरुपभोग्य हि, वालिका ज्यों पुरुषको । 
उपभोग्य बनते दे हि बांधे, यौवना ज्यों पुरुपकोी ॥ १७५७ ॥ 
इस हेतुसे सम्यक्त्वसंयुत, जीव अनबंधक कहे । 

आसरच भाव अशभावमें, प्रत्यय नहीं दंधक कहे ।॥ १७६ ॥ 


२६६ «“« खंसयसार «“ 


यतः सदतस्थायां तदात्वपरिणीतवालख्रीवत्‌ पूवंमलुपभोग्यस्वेणपि विपाकाब- 
स्थायां प्राप्तयौचनपृचपरिणीतख्लीवत्‌ उपभोग्यत्वात्‌ उपशोगप्रायोग्यं पुद्वलकमेद्रव्य- 





[ भवंति ] होते हैं [ तथा ] उत्ती प्रकार [ ज्ञानावरणादिभावैः ] ज्ञानाबरणादि 
मावसे [सप्ताष्ठविधानि भूतानि ] सात-शआठ अकारसे होनेवाले क्मोंको [बध्नाति] 
बावते हैं [ संति तु ] सत्ता-अवस्थामें वे | निरुपभोग्यानि ] निरुपभोग्य हैं, अर्थात्‌ 
भोगने योग्य नहीं हैं [ यथा ] जैसे [ इह ] इस जगतमें [ बाला स्त्री | वाल सत्र 
[ पुरुषस्य ] पृरुषके लिये निरुपभोग्य है। | यथा ] जैसे [ तरुणीरत्री ] तरुण त्री- 
युवती [ नरस्थ ] प्ररुषको [ बध्नाति ] बेंध लेती है, उसी प्रकार [ तानि ] वे 
[ उपभोग्यानि ] उपभोग्य अर्थात्‌ भोगने योग्य होनेपर वन्धन करते हैं | [ एतेन तु 
कारणेन ] इस कारणसे [ सम्परदृष्टि। ] सम्बन्बहिको [ अवबंधकः ] अवन्धक 
[ भणित; ] कहा है, क्योंकि [ आख्रव भावाभावे ] आत्तवभावक्ते अभावमें 
[ प्रत्थया; ] प्रत्ययोको [ बंधका। ] ( कर्ोंका ) वन्‍्चक [ न सणिता; ] नहीं 
कहा है 
टीका -जैसे पहले तो तत्कालकी परिणीत चालल्ी अनुपभोग्य है किन्तु योवनको 
प्राप्त वह पदलेझी परिणीत स्ली योवनावस्थामें उपभोग्य होती है, और जिसप्रकार उपभोग्य हो 
तदनुसार बह पुरुषके रागभावके कारण ही पुरुषको वंधन करती है-वशमें करती है, इसी- 
प्रकार जो पहले तो सत्तावस्थामें अनुपभोग्य हैं किन्तु बिपाक अवस्थार्में उपभोग योग्य होते 
हैं ऐसे पुद्टलकमरूप द्रव्यप्रत्यय दोनेपर भी थे जिसप्रकार उपभोग्य हों वदनुसार 
( भर्थात्‌ उपयोगके प्रयोगालुसार ) कर्मोदयके कार्यरूप ज्ञीबभावके सद्भावके कारण ही 
बंधन करते हैं। इसलिये ज्ञानीके यदि पूच्रबद्ध द्रव्यप्रत्यय विद्यमान हैं दो भले रहें; तथापि 
बह ( ज्ञानी ) तो निरासव हो है, क्योंकि कर्मोदयका कार्य जो राग, दवप, मोहरूप आसवभाब 
है उसके अमावमें द्रच्यप्रत्यय चंबके कारण नहीं हैँ | ( जैसे यदि पुरुषकों रागमाष दो तो ही 
योवनावस्थाऊो प्राप्त री उसे वश कर सकती है, इसीप्रकार जीबके आसवभाव हो तब ही 
उदयप्राम द्रव्यप्रत्यय नवीन वंघ फर सकते हैं. । 
भावाथे-द्वव्यापबोंके उदय और जीवके रागटेपमोहभावका निमित्त नैमित्तिक 
माव है। द्रव्यासबंकि इदयमें युक्त हुवे त्रिता जीवके भावालव नहीं हो सकता और इसलिये 
बंप भी नहीं हो सकता | द्रव्यास्रबोंका ददय धोने पर जीव जैसे उसमें युक्त हो उसीप्रकार 


«- आखसव अधिकार “- २६७ 


प्रत्यया। संतोषपि कर्मोद्यकायजीवभावसद्भावादेव बध्न॑ति ततो ज्ञानिनों यदि 
+ ५ (रे ग्॒‌ 

द्रव्यप्रत्यया! पूरवबढ्र) संति । संतु, तथापि स तु निराखव एवं कर्मोद्यकायस्य राग- 

इंपमोहरूपस्थास्वमावस्याभावे द्रव्यप्रत्ययानामबंधहेतुत्वात्‌ । 


द्ृव्यासव नवीन बंधके कारण होते है। यदि जीव भावासूव न करे तो उसके नवीन बंध 
नहीं होता | 

सम्यक्दृष्टिके मिथ्यात्वका ओर अनन्तानुबंधी कषायका उदय न होनेसे उसे उस 
प्रकारके भावासच तो होते ही नहीं ओर मिथ्यात्व तथा अनन्तानुचन्धी कषाय सम्बन्धी बंध 
भी नहीं होता। ( क्षायिक सम्यक्टृष्टिके सत्तामेंसे सिथ्यात्वका क्षय होते समय ही अनन्तातु- 
बंधी कषायका तथा तत्सम्बन्धी अविरति और योग भावका भी क्षय होगया होता है, इस- 
लिये उसे उसप्रकारका बन्ध नहीं होता; ओऔपशमिक सम्यम्दृष्टिके सिथ्यात्व तथा अनन्तानु- 
बन्धी कपषाय, सान्न उपशमसें - सत्तामें ही होनेसे सत्तामें रहा हुआ द्रव्य उदयमें आये बिना 
उसप्रकारके बन्धका कारण नहीं होता; ओर ज्ञायोपशमिक सम्यकृदृष्टिको भी सम्यक्त्व मोह- 
नीयके अतिरिक्त छुद् प्रकृतियाँ विपाकमें ( उद्यमें ) नहीं आती इसलिये उसप्रकारका बन्ध 
नहीं होता | ) 

अविरति सम्यक्दृष्टि इत्यादिके जो चारित्रमोहका उदय विद्यमान है उसमें जिसप्रकार 
जीव युक्त होता है उसीप्रकार उसे नवीन बंध होता है; इसलिये गुणस्थानोंके वर्णनमें अवि- 
रति सम्यक्दृष्टि आदि गुणस्थानोंमे अमुक-असुक प्रकृतियोंका बन्ध कहा है। किन्तु यह बन्ध 
अल्प है इसलिये उसे सासान्‍्य संसारकी अपेक्षासे बंधमें नहीं गिना जाता | सम्यकदृष्टि 
चारिप्रमोहके उदयमे स्वामित्व भावसे युक्त नहीं होता, बह मात्र अस्थिरतारूपसे युक्त होता 
है; भोर अस्थिरतारूप युक्तता निम्चयदृष्टिमें युक्तता ही नहीं है। इसलिये सम्यकहृष्टिके राग 
दृषमोहका अभाव कहा गया है। जब तक जीव कमका स्वामित्व रखकर कर्मोदयमें परिण- 
सित होता दे तब तक ही बह कमका कर्ता कहलाता है; उदयका ज्ञाता-दृष्टा होकर परके 
निमित्तसे सात्र अस्थिरतारूप परिणमित होता है तब कर्ता नहीं किन्तु ज्ञाता ही है। इस 
अपेक्षासे सम्यक्रृष्टि होनेके बाद चारित्रमोहके उद्यरूप परिणमित होते हुए भी उसे ज्ञानी 
ओर भबन्धक कहा गया है जबतक भिथ्यात्वका उदय है और उसमें युक्त होकर जीब 
रागहष मोहभावसे परिणमित द्ोता है तब तक ही उसे अज्ञानी और वन्धक कहद्दा जाता है। 
श्सप्रकार ज्ञानी-अज्ञानी ओर बंध-अबंधका यह भेद जानना | और शुद्धस्वरूपमें लीन रहनेके 
भश्यास द्वारा केवलज्ञान प्रगट द्ोनेसे जब जोब साज्षात्‌ सम्पूर्ण क्वादी दोता है तब बह 
सबंथा निरासब दो जाता दे,--यह पहले कद्दा जा चुका है। 


श्ध८ -- समयसार -- 


विजहति न हि सच्तां प्रत्यया! पूवेबद्धा) 

समयमनुसरंतो यद्यपि द्रव्यरूपा) । 

तदपि सकलरागहपमोहव्युदासा- 

दवतरति न जातु ज्ञानिनः कर्मवंध! || ११८ ॥ ( मालिनी ) 

रागहेपविभोहानां ज्ञानिनों यदसंभवः । 

तत एवं न बंधोज्स्य ते हि बंधस्य कारणम्‌॥११९॥ ( भनुष्ठप्‌ 
रागो दोषों सोहो य आसवचा णत्थि सम्मदिद्टिस्स ! 
तह्या आसव'ावेण बिणा हेदू ण पच्चया हॉति ॥ १७७॥ 
हेदू चदुवियप्पो अठ्ववियप्पस्स कारण भणिदं | 
तेसि पि य रागादी तेसिमभावे ण बज्ञञति॥ १७८॥ 


अब इस अथका कलशरूप काव्य कहते हैं :--- 
प्र्थः:--यद्यपि अपने अपने समयका अनुसरण करनेवाले ( अपने अपने समयमें 
उदयमे आनेवाले ) पूवबद्ध ( पहले अज्ञान अवस्थामें वंघे हुवे ) द्रव्यरूप प्रत्यय अपनी सत्ता 
को नहीं छोड़ते ( वे सत्तामें रहते हैं ), तथापि सर्व राग हष-मोहका अभाव होनेसे श्ञानीके 
कर्मबन्ध फदापि अवतार नहीं धरता - नहीं होते । 
भावाथ:-ज्ञानीके भी पहले अज्ञान अवस्थामें बाँघे हुए द्रव्यासव सत्ता-अवस्थामें 
विद्यमान हैं और वे अपने उद्यकालमें उदयमें आते रहते हैं, किन्तु वे द्रव्यासव ज्ञानीके कर्म- 
बन्धके कारण नहीं होते, क्योंकि ज्ञानीके समस्त राग, हप, मोह भाषोंका अभाव है। यहाँ 
समस्त राग-हेप मोहका अभाव वुद्धिपूवक राग हेप मोहकी अपेक्षासे समझना चाहिये । 
अब इसी अथंको दृढ़ करने वाली आगामी दो गाथाओंका सूचक श्क्षोक कद्दते हैं: 
अर्थ:-क््योंकि ज्ञानियोके राग, हेष, मोहका असम्भव है, इसलिये उनके घन्ध 
नहीं है। कारण कि वे ( राग हप मोह ) ही घंघका कारण है।॥ १७३-१७६॥ 
अब इस अर्थकी समर्थक दो याथाएं कहते हैँ:-- 


नहिं रागहप ने मोह ये, आभ्रव नहीं सददश्टिके । 

इससे हि आश्रवमाव विन, प्रत्यय नहीं हेत बनें ॥ १७७॥ 

हेतू चतुर्विध कर्म अष्ट प्रकारका कारण कहा । 

उनका दि रागादिक कहा, रामादि नहिं वहां बंध ना ॥ १७८ ॥ 


-- पआख्व अधिकार -- २६५९ 


रागो द्वेषो मोहश्व श्रासत्रा न॒संति सम्यन्दष्टे: । 
तस्मादाखवभावेन विना हेतवो न प्रत्यया भबंति | १७७ || 
हेतुश्वतुरविकल्पः अष्टविकल्पस्य कारण भमणितम्‌ | 

तेषामपि च रागादयस्तेषाममावे न बध्यते ॥ १७८ ॥ 


रागठेपमोहा न संति सम्यस्च््टे! सम्यग्दश्टित्वान्यथालुपपत्ते।। तदभावे न 
तस्य द्रव्यप्रत्ययाः पुद्ठलकमहेतुत्व॑ विश्रति द्रव्यप्रत्ययानां परृद्दलकमहेतुत्वस्य रागा- 


अनिनिनरभगरगरगन#++ अनननभगन्‍जरग्फरण-गरगनगन+- 3 अिनननारिनरनननरन्‍गरनरन्‍अरगए2न्‍+ 





गाधा ९७३-१७८ 
अन्ययार्थ+-[ रागः ] राग [ द्वेष४ ] देप [ च सोह) ] ओर मोह 
[ आखवाः ] यह आस | सम्यग्दष्ठे! | सम्पग्द्शिकि [ न संति ] नहीं होते 
[ तस्मात्‌ ] इसलिये | आसत्रवभावेन विना ] आखवभावके बिना [ प्रत्यया$ ] 
द्रव्यप्रत्यय [ हेतव३ ] कर्मन्धके कारण | न भर्॑ति ] नहीं होते। [ चतुर्विकल्प* 
हतुः ] ( मिध्यात्वादि ) चार प्रकारके हेतु [ अद्विकल्पस्थ ] आठ प्रकारके क्मोंके 
[ कारण |] कारण [ भणितं ] कहे गये है, [ च |] ओर [ तेषां अपि ] उनके 
भी [ रागादय$ ] ( जीवके ) रागादि भाव कारण है; [ तेषां ध्यसावे ] इसलिये 
उनके अभावमें [ न बध्येते ] कर्म नहीं वेधते | ( इसलिये सम्यक्दृष्टिक वध नहीं है। ) 
दीकाः--सम्यक्दृष्टिके राग, हुप, सोह नहीं है, क्योंकि 'सम्यम््ष्टिवकी अन्यथा 
अनुपपत्ति है ( अर्थात्‌ राग, हप, मोहके अभावके विना सम्यक्दृष्टित्व नहीं हो सकता 
राग हप मोहके अभावसें उसे ( सम्बकहृष्टिको ) द्रव्यप्रत्यय पुद्नल्कमंका ( प्र्थात्‌ पृद्टलक्स के 
चंघनका ) हेतुत्व धारण नहीं करते, क्योकि द्रव्यप्रत्ययोंके पुद्टलकमंके हेतुत्वके हेतु रागादिक 
हैं; इसलिये हेतुके हेतुके अभावसे हेतुमानका ( अर्थात्‌ कारणका जो कारण है उसके अभावमे 
कार्यका ) अभाव प्रसिद्ध है, इसलिये ज्ञानीके बंध नहीं है । 
भावाथे:--यहाँ, राय, दृप, मोहके »भावके बिना सम्यस्दप्रित्व नहीं हो सकता 
ऐसा अआविनाभसादी नियस बताया है, सो यहाँ मिथ्यात्व सम्बन्धी रागादिका अभाव समममता 
चादहिये। यहाँ मिथ्यात्व सम्बन्धी रागादिकों ही रासादि माना गया है। सम्यकरष्टि होनेक 
बाद जो कुछ चारिप्रमोह सम्बन्धी राग रह ज्ञाता है उसे यहाँ नहीं लिया है; यद्द यौण 
है। इसप्रकार सस्यग्दष्ठिके भावासवका अर्थात्‌ राय, हेंण, मोहका अभाव है। 


३ के. 0 


द्रव्यासबोंकी बंधका देतु होनेमे देतुभूत जो राम, द्रेष. मोह हैं उनका सम्यकूदृष्टिक अभाव 


२७० “- समयसार -+ 


दिहेतुत्वात्‌ । हेतुहेस्वभावे हेतुमदभावस्य प्रसिद्धत्वात्‌ ज्ञानिनो नासिति बंध! ॥ 
अध्यास्य शुद्धनयमुद्धतवो धचिहन- 

मेकाउयमेव कलयंति सदैव ये ते । 

रामादिसुक्तमनसः सतत भवंतः 

पश्य॑ति वंधविधुरं समयस्य सारम्‌ ॥ १२० | ( वसंततित्का ) 


होनेसे द्रव्यासव बन्धके हेतु नहीं होते, ओर द्रव्यासब बंधके हेतु नहीं होते इसलिये सम्यक्‌- 
दृष्टिके-ह्ञानीके बन्ध नहीं होता । 

सम्यक्दृष्टिको ज्ञानी कह्या जाता है बह योग्य द्वी है। ज्ञानी शब्द मुख्यतया तीन 
अपेत्ताभोंको लेकर प्रयुक्त होता हैः--(१) प्रथम तो जिसे ज्ञान दो बह ज्ञानी कहलाता है;इस 
प्रकार सामान्य ज्ञानकी अपेक्षासे सभी जीव ज्ञानी हैं, (२) यदि सम्यकल्लान और मिश्याक्षान 
की अपेक्षासे चिचार किया जाये तो सम्यग्दृष्टिको सम्यक्‌ ज्ञान होता है इसलिये उस श्रपेक्षासे 
बह ज्ञानी है, ओर मिथ्यादृष्टि'अज्ञानी है, (३) सम्पूर्णश्नान और अपूर्णज्ञानकी अपेक्षासे 
बिचार किया जाये तो केवज्ञी भगवान ज्ञानी हैं और छद्मश्थ अज्ञानी हैं, क्‍योंकि सिद्धान्तमे 
पाँच भावोंका कथन करने पर बारहवें गुणस्थान तक अनश्लानभाव कहा है। इस' प्रकार भने- 
कान्तसे अपेक्ताके द्वारा विधि निषेध निर्वाधरूपसे सिद्ध होता है, स्वधा एकानन्‍्तसे कुछ भी 


सिद्ध नहीं होता । 
अब, झ्ञलानीको वंध नहीं होता, यह शुद्धनयका महद्दात्म्य है, इसक्षिये शुद्धनयका 


महिमा दशक काव्य कहते हैं :-- 

अथे।--उद्धतज्ञान ( जो कि किसीके दबाये नहीं दब सकता ऐसा उन्नतज्ञान ) 
जिसका लक्षण है ऐसे शुद्धनयमें रहकर 'अथौत्‌ शुद्धनयका आश्रय लेकर जो सदाद्दी एकाग्रता 
का अभ्यास करते हैं वे निरंतर रागादिसे रहित चित्तबाले वतते हुए बंधरद्दित समयके सारको 
( अपने शुद्ध आत्मस्वरूपको ) देखते हें--अलनुभव करते हैं । 

भावार्थ+-यद्ाँ शुद्धनयके द्वारा एकाग्रताका अभ्यास करनेको कहा है । 'मैं केवकज्ञान- 
स्वरुप हूँ, शुद्ध हूँ"--ऐसा जो आत्मद्रब्यका परिणमन वह शुद्धनय । ऐसे परिणगनके कारण 
वृत्ति क्वानक्ी ओर उन्मुख होती रहे और स्थिरता बढ़ती जाये सो एकाग्रताका अभ्यास | 

शुद्धनय श्रुतक्नानका अंश दै और श्रुतश्ञान तो परोक्ष है इसलिये इस भपेक्षासे शुद्ध 
मय के द्वारा होनेवाला शुद्ध स्वरूपका अनुभव भी परोक्त है। और वह अनुभव एक देश शुद्ध 
है इस अपेत्तास उसे व्यवहारसे प्रत्यक्ष भौ कहा जाता है। साक्तात्‌ शुद्धनय तो केबलक्ान 


होनेपर होता है | 
अब, यह कहते हैं कि जो शुद्धनयसे च्युठ होते दें वे कर्म बाँधते दैं:-- 








« झासब अधिकार ० श्फरै 


प्रच्युत्य शुद्धनयतः पुनरेव ये तु 
रागादियोगमपयांति विम्ुक्तबोधाः । 


ते फर्मबंधमिह विश्रति पूर्वबद्ध- 
द्रव्यास्रपे! कृतविचित्रविकरपजालस || १२१ ॥ 


जह पुरिसेणाहारो गहिदो परिणमदि सो अणेयवबिहं । 
मंसचस'रुहिरादी भावे उदरग्गिसंज़ुत्तो ॥ १७९ ॥ 


अर्थः--जगतमें जो शुद्धनयसे च्युत होकर पुनः रागादिके सम्बन्धको प्राप्त द्वोते हैं 
ऐसे जीव, जिन्होंने ज्ञानको छोड़ा है ऐसे होते हुए, पूवबद्ध द्रव्यास्॒वके द्वारा कर्मबन्‍धको 
धारण करते है. (कर्मांको बांधते हैं) जो कि अनेक प्रकारके विकल्प जालको करता है (अर्थात्‌ 
जो कमबंध अनेक प्रकारका है )। 


भावार्थ/---शुद्धनयसे च्युत होना अर्थात्‌ 'मैं शुद्ध हूँ” ऐसे परिणमनसे छूटकर अशु- 
द्वरुप परिणमित होना,अर्थात्‌ मिथ्यादृष्टि हो जाना । ऐसा द्ोनेपर जीवके मिथ्यात्व सम्बन्धी 
रागादिक उत्पन्न होते हैं, जिससे द्रव्यासब कमचन्धके कारण दोते हैं और उससे अनेक प्रकार 
के कर्म बँधते हैं इसप्रकार यहाँ शुद्धनयसे च्युत होनेका अर्थ शुद्धता की प्रतीतिसे (सम्यक्त्वसे) 
च्युव होना समझना चाहिये। यहाँ उपयोगकी अपेक्षा गौण है; शुद्धनयसे च्युत होना शर्थात्‌ 
शुद्ध उपयोगसे च्युव होना ऐसा अर्थ मुख्य नहीं है. क्‍योंकि शुद्धोपयोगरूप रहनेका समय _ 
अल्प रहता है इसलिये सात्र अल्पकाल शुद्धोपयोगरूप रहकर, और फिर उससे छूटकर ह्लान 
अन्य क्षेयोंमें उपयुक्त हो तो भी मिथ्यात्वके बिना जो रागका अंश है वह अभिप्राय पूबक नहीं 
है इसलिये ज्ञानीके मात्र अल्पबंध होता है, ओर अल्पबंध संसारका कारण नहीं है इसलिये 
यहाँ उपयोगकी अपेक्षा मुख्य नहीं है । 

अब यदि उपयोगकी अपेक्षा ली जाये तो इसप्रकार अर्थ घटित होता हैः:--यदि जीव 
शुद्धग्वरूपके निविकत्प अनुभवसे छूटे परन्तु सम्यक्त्व से न छूटे तो उसे चारित्र मोहके रागसे 
कुछ बंध द्ोता है । यद्यपि बह बंध अज्ञानके पक्तमें नहीं है तथापि वह बंध तो है ही | इसलिये 
उसे मिटानेके लिये सम्यकदृष्टि ह्वानोंको शुद्धनयसे न छूटनेका अर्थात्‌ शुद्धोपयोगमें क्षीन 
रहनेका उपदेश है । केवलज्नान द्योनेपर साक्षात्‌ शुद्धनय होता है।| १७७-१७८ || 


जनसे ग्रहित आहार ज्यों, उद्राभ्िके संयोगसे । 
बहुमेद मांस, वसा भरू, रुधिरादि भावों परिणमे ॥ १७९ ॥ 


रेजरे ““ समयसार «“+ 


तह णाणिस्स दु पुव्व जे बद्धा पच्चया बहुवियप्पं | 
बज्मंते कम्स ते णयपरिहीणा दु ते जीवा ॥ १८० ॥ 
यथा पुरुषेणाहारों गृहीतः परिणमति सोडइनेकविधम । 
मासवसारुघिरादीन्‌ भावान्‌ उदराग्निसंयुक्त' ॥ १७६॥ 
तथा ज्ञानिनस्तु पूत्र ये बद्धा; प्रत्यया बहुविकल्पम्‌ | 
ध्न॑ति कर्म ते नयपरिद्दीनास्तु ते जीवा;॥ १८० ॥ 


यदा तु शुद्धनयात्‌ परिहीणों सवति ज्ञानी तदा तस्य रागादिसद्धावात्‌ पृ 
बद्धा। द्रव्यप्रत्यया) स्वस्थ हेतुत्वहेतुसद्भावे हेतुमद्भावस्पानिवायत्वात्‌ ज्ञानवरणादि 


आ-ज्जन+ 


अब इसी अथ को दृष्टान्तद्वारा दृढ़ करते हैं।-- 
गाथा १७९-१८० 
अन्वयार्थ/--[ यथा ] जेसे [ पुरुषण ] पुरुषके द्वारा [ ग़हीतः |] ग्रहण 
किया हुआ [ आहारः ] जो भाहार है [ सः ] वह | उदराग्निसंयुक्तः ] उद- 
राग्निसे संयुक्त होता हुआ [ अनेकवरिर्ध ] अनेक प्रकार [ मांसवसारुधिरादीन ] 
मांस, चर्बी, रुचि: आदि [ 'सावान्‌ ] मावरूप | परिणमति ] परिणमन करता है, 
[ तथा तु ] इसीप्रकार [ ज्ञानिनः ] ज्ञानियोके [ पू्े बद्धा। ] पूर्ववद्ध [ ये 
-प्रत्ययाः ] जो प्रत्य है [ते ] वे [ बहु विकल्प ] अनेक प्रकारके [ कर्म ] 
कर्म [ बध्न॑ति ] बॉधते है,-[ ते जीवाः ] ऐसे जीव | नथपरिहीना: तु ] श॒द्ध- 
नयसे च्युत है ( ज्ञानी शुद्धनयसे च्युत होवे तो उसके कर्म वेंधते है )। 
टीकाः-जवब क्षानी शुद्धनयसे नक्युत हो तब उसके रागादि भाषोंका सद्भाव होता है 
इसलिये, पूर्वबद्ध द्रव्य प्रत्यय, अपने कसबन्धके देतुत्वके द्ेतुका सद्भाव होनेपर देतुमान्‌ भाव 
( कार्यभाव ) का अनिवायत्व द्ोने से, छानावरणादि भावसे पृद्लकमंकों वंधरूप परिणमित 
करते हैं। और यह प्रसिद्ध भी नहीं है ( अर्थात्‌ इसका हृष्टान्त ज़गतमें प्रसिद्ध है--सबे- 
हाव है); क्योंकि मनुष्यके द्वारा प्रहण क्ये गये 'प्राहरको जठराग्नि रस, रुघिर, मॉँल इत्या- 
दिरुपमें परणमित करती है, यह देखा जाता है | 





३ गंगादिघदभावे 


त्यों ज्ञानिके भी पूवेकालनिवद्ध जो प्रत्यय रहे | 
बहुमेद बांधे कम, जो जिन शुद्धनयपरिच्युत बने ॥ १८० ॥ 


-- घआख्व अधिकार “- २७३ 


भाषै! पुद्दलकर्मचंधं परिणमयंति । न चैतदप्रसिद्ध पुरुषग्रहीताहारस्योदराप्रिना रस- 
रुधिरमांसादिभाव! परिणामकारणस्य दशेनात्‌ । 
इदमेवात्र तात्पय हेय! शुद्धनयों न हि । 
नास्ति बंधस्तद॒त्यागात्तत्यागादूवंध एवं हि ॥ १२२॥ ( अब॒ष्डप्‌ ) 
धीरोदारमहिम्न्यनादिनिधने बोधे निव्नन्धृति । 
स्थाज्यः शुद्धनयों न जातु कऋृतिभि! सर्वकृप! कमंणाय। 
तत्रस्था। स्वमरीविचक्रमचिरात्संहृत्य नियेद्वहिः 
पूर्ण ज्ञानधनौघसेकमचलं पश्यंति शांत मह) ॥ १२३ ॥( शादूल्० ) 


भावाथेः--जब ज्ञानी शुद्धनयसे च्युव हो तब उसके रागादि भावोका सद्भाब होता 
है। रागादि भावोंके निमित्तसे द्ृव्यासव अवश्य क्ंबन्ध के कारण होते है और इसलिये 
कार्मण वर्गणा बंधरूप परिणमित होती है। टीकामें जो यह कहा है कि “द्रव्यप्रत्यय पुद्ठल- 
कर्मको बंधरूप परिणमित कराते हैं? सो निमित्तकी अपेक्तासे कहा है। वहाँ यह सममना 
चाहिये कि द्वव्यप्रत्ययोंके निमित्तमृत होनेपर कार्मण वर्गणा स्वय बन्धरूप परिणमित 
होती हैं? । 
अब, इस स्व कथनका तात्पयरूप श्लोक कद्दते हैः-- 
अथे;--यहाँ यही तात्पय है कि शुद्धनय स्यागने योग्य नहीं है, क्योंकि उसके 
अत्यागसे (+मंका ) बन्ध नहीं होता और उसके त्यागसे बन्ध दी होता है । 
शशुद्धनय त्याग करने योग्य नहीं है? इस अथंको दृढ़ करनेबाला काव्य पुनः कहते हैः-- 
अथे;---धौर ( चलाचलता रहित ) और उदार (स्व पदार्थोमे विस्तार युक्त ) 
जिसकी मधिमा है ऐसे अ्रतादिनिधन ज्ञानमें स्थिरताकों बोधता हुआ ( अर्थात्‌ ज्ञानमें परि- 
ण॒ति को स्थिर रखता हुआ ) शुद्धनय--जो कि कर्सोका समूल नाश करनेबाला है--पविश्न 
धर्मौत्मा ( सम्यक्‌ दृष्टि ) पुरुषो के द्वारा कभी भी छोड़ने योग्य नहीं है। शुद्धनयमे स्थित वे 
पुरुष, बाहर निकलती हुई अपनी ज्ञान किरणोक समूहको अल्पकालमे ही समेटकर, पूर्ण 
शानघनक पुजरूप, एक, अचल, शांत तेज को-तेजः पुंजको देखते हे अर्थात्‌ अनुभव करते हैं। 
भावाथ--शुद्धनय, ज्ञानक समस्त विशेषपोको गोण करके तथा परनिमित्तसे होने 
बाले समस्त भावोंकों गौण करके, झात्माको शुद्ध, नित्य, अभ्रेद्रूप, एक चैतन्यमातन्र ग्रहण 
करता है, भोर इसलिये परिणशति शुद्धतयक्रे विषयस्वरूप चेतन्यमात्र शुद्ध आत्मामे एकांग्र- 
स्थिर होती जाती है। इसप्रकार शुद्धनयका आश्रय लेने चाले जीव बाहर निकलती हुई क्षाम 
की विशेष व्यक्तवाश्योंको अल्पकालमें ही समेटकर. शुद्धनयमें (आत्माकी शुद्धवाके अनुभवर्मे) 
निविकल्पतया स्थिर होने पर अपने झात्माकों सर्व कमोसे भिन्न, केचलल्तानस्वरूप, 'अमूर्तिक 
३घ, 














२७०४ “” सेसयसार +--- 


रागादीनां कगिति विगमात्सवंतोः्प्यास्रवाणां 
नित्योद्योतं किमपि परम वस्तु संपरयतोज्न्त। | 
स्फारस्फारेः स्वरसविसरे प्लावयत्सवंभावा- 
नालोकांतादचलमतुर्ल ज्ञानमुन्मग्रमेतत्‌ ॥ १२४ ॥ (मंदाकांता ) 
इति आसूवो निष्कांतः | 
इति श्रीमदस्नतचन्द्रसरिपिरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्यातौ 
आख्वग्ररूपक) चतुर्थोड्क। ॥ ४॥ 


पुरुषाकार, वीतराभ ज्ञानमूर्तिस्वरूप देखते हैं और शुक्लध्यानमे प्रवृत्ति करके अन्त्महर्तमें 
केवलज्नान प्रगट करते है. शुद्धनयक़ना ऐसा माहात्म्य है। इसलिये श्री गुरुओ फ़वा यह उपदेश है 
कि जबतक शुद्धनयके अवलम्बनसे केचल्कज्ञान उत्पन्न न हों तबतक सम्यक्दृष्टि जीबोको 
शुद्धनयका त्याग नहीं करना चाहिये | 
अब, आखवोंका सबंथा नाश करनेसे जो ज्लान प्रगट हुआ उस ह्ञानकी महिमाका 
सूचक काव्य कहते हैं:-- 
अथूः-जिसका उद्योत (प्रकाश ) नित्य है ऐसी किसी परमवस्तुको अंतरंगमें 
देखने वाले पुरुषको, रागादि श्राखरवोका शीघ्र द्वी सब प्रकार नाश होनेसे, यह श्ञान प्रगट 
हुआ कि जो ज्ञान अत्यंतात्यत ( अनन्तानन्त ) विस्तारको प्राप्त निजरसके प्रसारसे स्वभाबों 
को व्याप्त कर देता है अर्थात्‌ सब पदार्थोक्ों ज्ञानता है, वह ज्ञान प्रगट हुआ तभीसे सदाकाल 
अचल है, अरथोत्‌ प्रगट द्ोनेके पश्चात्‌ सदा ज्योका त्योँ ही बना रहता है--चलायमान 
नहीं होता और वह ज्ञान अतुल है अर्थात्‌ उसके समान दूसरा कोई नहीं है । 
भावाथ+-जो पुरुष अतरंगमें चेतन्यमात्र परमवस्तुको देखता है और शुद्धनयके 
आलंवन द्वारा उसमें एकाग्र होता जाता है उस पुरुषको, तत्काल सब रागादिक आख्व भाकों 
का सर्वथा अभाव होकर, सर्वे अतीत अनागत ओर वर्तमान पदार्थोंक्रो जानने वाला निश्चल 
अतुल केवलज्ञान प्रगट होता है। वह ज्ञान सबसे मद्दान्‌ है, उसके समान दूसरा कोई नहीं है। 
दीकाः-इसप्रकार आस्रव ( रंगभूमिमेंसे ) बाहर निकल गया | 
भावार्थ--रंगभूमिमें आस्रवका स्वांग आया था उप ज्ञानने उसके यथाथ स्वरुपमें 
ज्ञान लिया, इसलिये वह बाहर निकल गया ॥ १७६-१८० ॥ 
योग ऊपाय मिथ्यात्व असंयम आस्तनव द्रव्यत आगम गाये 
राग विरोध विमोह विभाव 'अ्ज्ञानमयी यह भाव जताये | 
जे मुनिगाज करें इनि पाल सुरिद्धि समाज लये सिव थाये 


काय नवाय नमू' चितलाय कहूँ जय पाय ल्र्ट सन भाये ॥ 
॥ चतुथ पाातम्रव अधिकार समाप्र: ॥ 
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अथ प्रविशति संवरः । 


आसंसारबिरोधिसंवरजयेकांतावलिप्तास्व- 

न्यकोरासतिलब्धनित्यब्रिजय संपादयत्संवरम्‌ । 

व्यावत्तं पररूपतो नियमितं सम्यक्खरूपे स्फुर- 

ज्ज्योतिश्रिन्मयम्नुज्ज्वलं निजरसम्राग्मारम॒ज्जंभते ॥ १२४ ॥ ( शाइंल० ) 


--४४ दीहा ;:+-- 
मोहरागरुष दूरि करि, समिति मुप्ति ब्रत पारि | 
संवरमय आत्म कियो, नमू ताहि सन्र घारि॥ 
प्रथम टीकाकार आचायदेद कद्दते हैं कि “अब संवर प्रवेश करता है।” आख्वके 
रंगभूमिमेसे बाहर निकल जानेके बाद अब संवर प्रवेश करता है । 
यहाँ पहले टीकाकार आचायदेव से सवांगको जाननेवाले सम्यकज्ञानका महिमा- 
दशक मंगलाचरण करते हैं :-- 
अथः--अनादि संसारसे लेकर अपने विरोधी संवरको जीतनेसे जो एकान्त गर्वित 
( भत्यन्त अइंकार युक्त ) हुआ है, ऐसे आखसत्रवका तिरस्कार करनेसे जिसने सदा विज्ञय प्राप्त 
की है ऐसे संवरको उत्पन्न करती हुई, पररूपसे भिन्न ( ध्रर्थात्‌ परद्रव्य और परद्रव्यके निमित्त 
से होने वाले भादोसे मिन्न ), अपने सम्यक स्वसुपमें निम्बल्नतासे प्रकाश करती हुई, चिन्मय 
उश्वल ( निरावाध, निर्मल, देदीप्यमान) और निम्रसके ( अपने चैतन्यरसके ) भारसे 
युक्त-अपसिशयतासे युक्त ज्योति प्रगट होती है,--प्रसारित होती है | 
भावारथ/-भनादिकालसे जो झासतवका विरोधी है ऐसे संवरको जीवकर आशद्धब 


जन नल नननाे अिननलल नननज न नननल लननन न्‍नननन जजननन+न« 


२७६ -+ ससयसार -- 


तत्रादावेव सकलकम संवरणस्य परमोपायभेद्विज्ञानमभिनंद्ति -- 
उबओोगे उचओगो कोद्दादिद णत्थि को वि उबओगो । 
कोहो कोहे चेव ६ उदओणे ण॒रत्थि खल्ठ कोहो ॥ १८१ ॥ 
अट्टववियप्पे कम्मे णोकृम्से चाथि णत्थि उपओगो | 
उवचोगसिसि य करते णोकररूस चाथि णो अत्थि ॥ १८२॥ 
एयं तु अविवरीद णाणं जइ्या दु होदि जीवस्स | 
तहया ण किंचि कुब्बदि लावे उचओगलुद्धप्पा ॥ १८१॥ 
उपयोगे उपयोगः क्रोधादिपु नास्ति कोडप्युपयोगः | 
क्रोधः क्रोधे चेव हि उपयोगे नास्ति खलु क्रोध: ॥ १८१ ॥ 
अषप्टविकल्पे कर्मणशि नोकर्मणि चापि नास्व्युपयोगः । 
लपयोगे च कर्म नोकर्म चापि नो अस्ति॥ १८२ ॥ 
एतक्विपरीत ज्ञान यदा तु भवति जीवस्य । 
तदा न किचित्करोति भावमुपयोगशुद्धात्मा ॥ १८३ ॥ 








क्लिि जज *+> 


सदसे गवित हुआ है। उस झआस्तत्का तिरस्कार करके उसपर जिसने सदके लिये विजय 


प्राप्त की है ऐसे संवरको उत्पन्न करता हुआ, समस्त पररूपसे मिन्न और अपने स्वरूपमें 
निश्वल यह चैतन्य प्रकाश निजरसकी अतिशयतापूचक मिर्मलतासे उद्यको प्राप्त हुआ है । 
संवर अधिकारके प्रारम्भमे ही श्री कुन्दकुन्दाचाय सकल कर्मका संवर करनेका उत्कृष्ट 
उपाय जो भेद विज्ञान है उसकी प्रशसा करते हैं :-- 
गाथा १८१-९८२-१८३ 
धअन्वयार्थ:--[ उपयोग: ] उपयोग [ उपयोगे ] उपयोगमें है [ क्रो- 


उपयोगमें उपयोग, की उपयोग नहिं क्रोधादि में । 

है क्रोध क्रोधविंप हि निश्रय, क्रोध नहिं उपयोग में ॥ १८१ ॥ 
उपयोग है नहिं अष्टविध, कर्पो अबरु नोकम्े । 

ये कर्म अरु नोकर्म भी कुछ हैं नहीं उपयोगमें | १८२ ॥ 
ऐसा अविपरित ज्ञान जब ही प्रगटता है जीवफे । 

तब अन्य नहिं कुछ भाव बढ़ उपयोग शुद्धात्मा करे ॥ १८३ ॥ 





-- संवर आँधिक्वार -- २७७ 


न ख्वेकस्य द्वितीय स्ति दयोगिन्रप्रदेशत्वेनेकसत्तानुपपत्तस्तद्सत्वे च तेन 
सहाधाराधेयसंबंधो5पि नास्त्येव, ततः स्वरूपग्रतिष्ठत्वलक्षण एवाधाराधेयसंबंधो5्वति- 
पते | तेन ज्ञान॑ जानतायां स््ररुपे प्रतिष्ठित | जानताया ज्ञानादपथम्भूतत्वात्‌ ज्ञाने 
एवं स्थात्‌ । क्रोधादीनि क्रध्यतादोी स्वरुपे प्रतिष्ठितानि, क्रध्यतादे! क्रोधादि 
भ्योज्पृथम्भूतत्वात्क्री धादिष्वेव स्युप, न पुनः क्रोधादिपु कमंशि नोकमेणि वा ज्ञान- 
मस्ति, नच ज्ञाने क्रोधादयः कम नोकम वा संति परस्परमत्यंतस्वरूपवैपरीत्येन 
परमार्थाधाराधेयसंबंधशून्यत्वात्‌ । न च यथा ज्ञानस्य जानतास्वरूप॑ तथा क्रध्यतादि- 
रपि क्रोधादीनां च यथा क्रध्यतादि स्वरुप तथा जानतापि कर्थंचनापि व्यवस्थाप- 








निजता नल लिन िनभिनन्‍ननत ++>+ 


धादिषु | क्रोधाव्मि [ कोडपि उपयोगः | कोई भी उपयोग [ नास्ति ] नहीं है 
[थे] और [ क्रोध: ] क्रोध [ क्रीघधे एवं हि ] क्रोधमें ही है [ उपयोगे ] 
उपयोगमें [| खलु ] निश्चसे [ ऋोधः ] क्रोध [ नास्ति | नहीं है। [ अष्ठ वि- 
कल्पे कर्मणि | श्राठ प्रकारके करमोमे [ च अपि ] ओर [ नोकर्मणि | नोकर्ममें 
[ उपयोग; ] उपयोग [ मास्ति ] नहीं है [ च्‌ ] और [ उपयोगे ] उपयोगमें 
[ कर्म ] कर्म [च अपि ] तथा [ नोकर्म ] नोकर्म [ नो अस्ति ] नहीं हे,-- 
[ एतत्‌ तु ] ऐसा [ अविपरीत | अविपरीत [ ज्ञान ] ज्ञान [ यदा तु ] जब 
[ जीवस्थ | जीवके [ सबति ] होता है [ तदा ] तब [ उपयोग झुद्धात्मा ] 
वह उपयोगस्वरूप शुद्धात्मा [ किचित्‌ सायं ] उपयोगके अतिरिक्त अन्य किसी भी 
भावको [ न करोति ] नहीं करता । 

टीकाः-वास्तवमें एक बस्तुकी दूसरी वस्तु नहीं है ( अर्थात्त एकवस्तु दूसरी वस्तु 
के साथ कोई सम्बन्ध नहीं रखती ) क्योकि दोनोंके प्रदेश भिन्न है इसलिये उनसे एक सत्ताकी 
अनुपपत्ति है ( अर्थात्‌ दोनोंकी सत्ताएं भिन्न भिन्न हैं )) और इसप्रक्वर जब कि एक बस्तुकी 
दूसरी वस्तु नहीं है तब उनमे परस्पर आघाराधेय सम्बन्ध भी है दी नहीं। इसलिये ( प्रत्येक 
वस्तुका ) अपने स्वरूपमे प्रतिष्ठाहप ( इृढ़वापूवक रहनरूप ) ही आधाराघिय सम्बन्ध है । 
इसलिये ज्ञान जो कि ज,ननक्रियारूप अपने स्वरूपसे प्रतिष्ठित है वह, ज्ञाननक्रियाका श्वानसे 
अभिन्नत्व दोनेसे, ज्ञानमे ही है; क्रोधादिक जो कि क्रोधादिक्रियारूप अपने स्वरूपसें प्रतिप्ठित 
है वह क्रोधादिक्रियाका क्रोधादिसे अभिन्नत्व दोनेके कारण क्रोघादिकम द्वी है। ( ज्ञानका 
स्वरूप जानन क्रिया है इसलिये ज्ञान आधेय है और जानसक्रिया आधार है। जानन- 


श्ज्प -- समयसार -- 


यितुं शक्येत, जानतायाः क्रध्यतादेश स्वभावमेदेनोद्भासमानत्वात्‌ स्वमावभेदाद् 
उस्तुमेद एवेति नास्ति ज्ञानाज्ञानयोराधाराधेयर्व॑ | कि च यदा किलैकमेवाकाशं 
स्वब॒द्विमधिरोप्याधाराधेयभावो विभाव्यते तदा शेषद्र॒व्यांतराधिरोपनिरोधादेव बुद्धेने 
मिश्नाधिकरणापेत्षा प्रभवति । तदगप्रभवे चेक॑ माकाशमेवैकस्मिन्नाकाश एच प्रतिष्ठित 
विभावयतो न पराधाराधेयत्व॑ प्रतिभाति | ततो एवं यदैकमेचज्ञानं स्ववु द्धिमधि- 
रोप्याधाराधेयभावों विभाग्यते तदा शेपद्रव्यांतराधिरोपनिरोधादेव बुद्धेने भिन्नाधि- 





क्रिया आधार होनेसे यह सिद्ध हुआ कि ज्ञान ही आधार है, क्योंकि जाननक्रिया और ज्ञान 
भिन्न नहीं हैं | तात्पय यह है कि शान, ज्ञानमें द्वी है; इसोप्रकार क्रोध, क्ोधमें दी है।) और 
क्रोधादिकमें, कममें या नोकमंमे ज्ञान नहीं है तथा ज्ञानमें क्रोधादिक, कर्म या नोकम नहीं हैं 
क्योंकि उनके पररपर अत्यन्त स्वरूपविपरीतता द्ोनेसे ( अर्थात्‌ ज्ञानका स्वरूप और क्रोधादिक 
तथा कर्म-नोकसका स्वरूप अत्यन्त बिरुद्ध होनेसे ) उनके परमारथभूत भाधाराधेय सम्बन्ध 
नहीं है। भोर जैसे ज्ञानका रबरूप जाननक्रिया है उसीप्रकार ( ज्ञानका रवरूप ) क्रोधादि- 
क्रिया भी हो, अथवा जैसे क्रोधादिका स्वरूप क्रोधादि क्रिया है उसीप्रकार जाननक्रिया भी 
हो ऐसा किसी भी प्रफारसे स्थापित नहीं किया जा सकता; क्योंकि जाननक्रिया और क्रोधादि- 
क्रिया भिन्न भिन्न स्बभावसे प्रकाशित होती हैं; और इस भाति स्वभावोंके भिन्‍न होनेसे वस्तुएँ 
भिन्न ही हैं । इसप्रकार ज्ञान तथा अज्ञानमें ( क्रोधादिक में ) आधाराघेयत्व नहीं है । 
इसीको विशेष सममाते हैं:--जब एक ही आाकाशको अपनी बुद्धिमें स्थापित करके 
( झाकाशके ) आधाराधेयभावका विचार किया जाता है तब झाकाशको शेष अन्य द्रव्योंमें 
झारोपित करनेका निरोध ही होनेसे (भर्थात्‌ भन्य द्रव्योमे स्थापित करना शअरशक्‍य ही होनेसे) 
बुद्धिमं भिन्न आधारकी अपेक्षा प्रभवित ( उद्धुत) नहीं होती और उसके प्रभवित नहीं होनेसे, 
'एक झाकाश ही एक आकाशमें ही प्रतिष्ठित है? यह भलीभाँति समझ लिया जाता है और 
इसक्षिये ऐसा समझ लेनेवालेके पर-भाधाराघेयत्व भासित नहीं होता । इस प्रकार जब एक 
हो ह्वानकों अपनी बुद्धिमें स्थापित करके (ज्ञान का ) आधाराधेय भावका बिचार किया 
जाये तब ज्ञानको शेष भन्य द्रव्योमें आरोपित करनेका निरोघ ही होनेसे बुद्धिमें मिन्न आधार- 
की अपेक्षा प्रभवित नहीं होती, भौर उसके प्रभवित नहीं होनेसे 'एक ज्ञान द्वी एक ह्लानमें ही 
प्रतिष्ठित है? यह्‌ भलीभोति समझ लिया जाता है, और ऐसा सममक लेनेवालेको पर-आधारा 
घेयत्व भासित नहीं होता इसलिये ज्ञान ही ज्ानमें ही है,भौर क्रोधादिक ही क्रोधादिकमें ही है । 


इस प्रकार ( ज्ञानका ओर क्रोघादिक तथा कर्म नोकमंका ) भेदविज्ञान भक्ी भाँति 
श्विद्ध हुआ | 


«- संवर अधिकार -- २७९ 


करणापेज्ञा प्रभवति । तदप्रभवे चेक ज्ञानमेषे कसिमिन ज्ञान एव प्रतिष्ठित विभावयतो 
न पराधाराधेयत्व॑ प्रतिभाति | 
चैद्रप्प॑ जडरूपतां च दधतो! क्ृत्वा विभाग हयो 
रन्तदारुणदारणेन परितो ज्ञानस्य रागस्यथ च । 
भेदज्ञानमुदेति निमंलमिद मोदध्यमध्यासिताः 
शुद्ध॒ज्ञनघनोघमेकमधुना संतो हिवीयच्युता। || १२६ ॥ ( शादूल* 





भावाथे।--उपयोग तो चैतन्यका परिणमन दोनेसे ज्ञानरवरूप है, और क्रोधादि भाव- 
कम, ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म तथा शरीरादि नोकम--सभी पुद्टलद्वव्यके परिणाम दोनेसे जड़ 
हैं, उनमे और ज्ञानमे प्रदेशभेद दोनेसे अत्यंत भेद है। इसलिये उपयोगमें क्रोधादिक, कम 
तथा नोकम नहीं हैं, और क्रोधादिकमे, कर्मसें तथा नोकरसे उपयोग नहीं है। इस 
प्रकार उनमें पारसार्थिक आधाराधेय सम्बन्ध नहीं है | प्रत्येक चस्तुका अपना अपना आधा- 
राधेयत्व अपने अपनेसे ही है | इसलिये उपयोग, उपयोग में ही है ओर क्रोध, क्रोधमें दी है । 
इसप्रकार भेद्विज्ञान भल्नीभाँति सिद्ध दो गया। ( सावकर्म इत्यादिका और उपयोगका भेद्‌ 
जानना सो भेद्विज्ञान है |) 

अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

अथे;---चिद्रपताको धारण करने वाला ज्ञान और जड़रूपताको धारण करने वात्ा 
राग-दोनोंका, पअंतरंगमें दारुण विदारणके द्वारा ( भेद करनेवाल्ले उग्र अभ्यासके द्वारा ) 
सभी ओरसे विभाग करके ( सम्पूणतया दोनोंको अज्ञग करके), यह निमल भेदज्ञान उद्यको 
प्राप्त हुआ है; इसलिये अब एक शुद्धविज्ञानघनके पुंजमें रिथत और अन्यसे अथौत्‌ रागसे 
रहित; दे सत्पुरुषो ! मुदित होओ । 

भावाथं! --ज्ञान तो चेतनास्वरूप है और रागादिक पृद्टलविकार होनेसे जड़ हैं;किन्तु 
ऐसा भासित होता है कि मानों अज्ञानसे ज्ञान भी रागादिरूप दो गया हो, अर्थात्‌ ज्ञान और 
रागादिक दोनो एकरूप--जड़रूप भासित होते है । जब अंतरंगमें ज्ञान और रागादिका भेद 
करनेका तीत्र अभ्यास करनेसे भेदज्ञान प्रगट होता है तब यह ज्ञात होता है कि ज्ञानका 
स्वभाव तो मात्र जाननेका ही दै,ज्ञानमें जो रागादिकी कलुषता-आकुलतारूप संकल्प विकल्प- 
भासित होते है वे सब पुद्कलचिकार है, जढ़ है । इसप्रकार ज्ञान और रागादिके भेदका स्वाद 
आता है अथोत्‌ अनुभव दोता है | जब ऐसा भेद ज्ञान होता है तब आत्मा आनंदित द्वोता 
है, क्योंकि उसे ज्ञात है कि “स्वयं सदा ज्ञानस्वरूप द्वी रहा है, रागादिरूप कभी नहीं हुआ” 
इसलिये आचायेदेबने कहा है कि-- हे सत्पुरुषो ! अब मुद्ति होओ?” | 


श्प० -- संसयसार -- 


एयमिद भेदविज्ञानं यदा ज्ञानस्थ वेपरीत्यकशिकामप्यनासादयदबविचलित- 
मबतिष्ठते तदा शुद्धोपयोगमयात्मत्वेन ज्ञान ज्ञानमेव केवर्स सन्न किंचनापि रागदेप- 
मोहरूपं भावमारचयति । ततो भेद्विज्ञानाच्छुद्वात्मोपलंभः प्रभवति। शुद्धात्मोपलं- 
भात्‌ रागह्ेपमोहाभावलक्षण; संवरः प्रभवति ॥ १८१-१८२-१८३ ॥ 
कथ॑ं भेदविज्ञानादेव शुद्धात्मोपलध इति चेत्‌-- 
जह कणयमण्गितविय पि कणयभाव ण ते परिख्चयदि । 
तह कम्मोदयतविदों णए जहदि णाणी दु णाणित्तं ॥ १८४ ॥ 
एवं जाणदि णाणी अण्णाणी म्रुणदि' रायमेवाद॑ | 
अण्णाणतम्ोच्छण्णो आदसहाव॑ अयाणंतो ॥ १८५ ॥ 
यथा कनकमम्मितप्तमपि कनकभाव न त परित्यजति | 
तथा कर्मोदयत्तो न जह्याति ज्ञानी तु ज्ञानित्मम्‌ ॥ १८४ ॥ 
एव जानाति ज्ञानी अज्ञानी मनुते रागमेवात्मानम्‌ | 
अज्ञानतमो5वच्छुन्न: आत्मखभावमजानन्‌ | १८५ ॥ 


टीका;--इस प्रकार जब यह भेद्विज्ञान ज्ञानको अगुसातन्न भी (रागादि विकाररूप) 
विपरीतताको न प्राप्त कराता हुआ अविचलरूपसे रहता दै तब शुद्ध उपयोगमयात्मकताके 
द्वारा ज्ञान केबल ज्ञानरूप ही रहता हुआ किचित्मान्न भी रागद्वेपमोहरूप भावको नहीं करता; 
इसलिये ( यह सिद्ध हुआ कि ) भेदविज्ञानसे शुद्ध आत्माकी उपत्ब्धि ( अनुभव ) द्ोती है, 
और शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे रागठ्वपमोहका ( आसृुवभावका ) अभाव जिसका लक्तण है 
ऐसा संबर दोता है ॥ १८१-१८३ ॥ 

आअच, यह प्रश्न होता है र भेदविज्लानसे ही शुद्ध आात्माकी उपलब्धि कैसे होती है ? 
उसके उत्तरमें गाथा कहते हैं;-- 

गाधा १८४-१८४५ 
अन्वयार्थ:--[ घथा ] जैसे | कनक॑ ] छबया | अग्नितप्त अपि ] 


ज्यों अभिवप्त सव्ण भी, निज स्वभाव नहीं तले । 

त्यों कमे उदय प्रतप्त मी, ज्ञानी न ज्ञानिपना तजे ॥ १८४ ॥ 
जिब्र ज्ञानि जाने यहि, अर ग्रज्ञानि राग हि जिन गिनें। 
आत्मस्वभाव अजान जो, अतानतमआच्छादसे ॥ १८४ ॥ 


“« संबर अधिकार «- श८१ 


यतो यस्येब यथोदितभेदविज्ञानमस्ति स एवं तत्सद्भावात्‌ ज्ञानी सब्र 
जानाति। यथा प्रचंडपावकमप्रतप्तमपि सुबण न सुवर्णत्वमपोहति तथा प्रचंडकर्म- 
विपाकोपष्टब्यमपि ज्ञान न ज्ञानत्वमपोहति, कारणसहस्रणापि स्वभावस्यापोढुम 
शक्यत्वात्‌ । तदपोहे तन्मात्रस्य पस्तुन एवचोच्छेदात्‌। नचास्ति वस्तृच्छेदः सतो 
नाशासंभवात्‌ । एवं जानंश्र कर्माक्रांतोडपि न रज्यते न द्ोष्टि न मुश्यति किं तु शुद्ध- 
मात्मानमेवोपलभते । यस्य तु यथोदितं मेदविज्ञानं नास्ति स तदभावादज्ञानी सन्न 
ज्ञानतमसाचव्छन्नतया चैतन्यचमत्कारमात्रमात्मस्वभावमजानन्‌ रागमेवात्मानं मन्य- 


श्रग्निसे तप्त होता हुआ भी [ ते ] अपने [ कनकभार्व ] उवशतको [ न परित्य- 
जति ] नहीं छोड़ता [ तथा ] इसी प्रकार [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ कर्मोद्यतप्तः तु ] 
कर्मोके उदयसे तप्त होता हुआ मी [ ज्ञानित्ब ] ज्ञानिचको [ न जहाति ] नहीं 
छोड़ता;-[ एवं ] ऐसा [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ जानाति ] जानता है, [ अज्ञानी ] 
और अज्ञानी [ अज्ञानतमो5वच्छन्न। ] अज्ञानांपकारसे आच्छादित होनेसे [आत्म- 
स्वभाव ] तत्माके स्वभावकों [ अजानन | न जानता हुआ [ राग एवं ] रागको 
ही [ आत्मान ] झात्मा [ मनुते ] मानता है । 


टीकाः- जिसे ऊपर कहा गया ऐसा भेद्विज्ञान है वही उसके (भेदबिश्लानके ) 
द्राबसे ज्ञानी होता हुआ इसप्रकार जानता हैः--जैसे प्रचंड अग्निके द्वारा तप्त होता हुआ 
' सुबर्ण सुबणत्वको नहीं छोड़ता उसीप्रकार प्रचंड कर्मोद्यके द्वारा घिरा हुआ द्वोनेपर भी 
न ज्ञानत्वको नहीं छोड़ता, क्‍योंकि हजारों कारणोंके एकत्रित होने पर भी स्वभावको छोड़ना 
शक्य है; उसे छोड़ देने पर स्वभावमात्र वस्तुका द्वी उच्छेद हो जायेगा; और बर्तुका 
छेद तो होता नहीं है. क्योंकि सतूका नाश होना असम्भव है। ऐसा जानता हुआ ज्ञानी 
से आक्रान्त होता हुआ भी रागी नहीं द्वोता, हषी नहीं होता, मोही नहीं होता किन्तु बह्‌ 
६ आत्माका ही अनुभव करता है । ओर जिसे उपरोक्त भेद्विज्ञान नहीं है बह उसके 
प्रावसे अज्ञानी होता हुआ भन्नानांधकार द्वारा आच्छादित होनेसे चैतन्यचमत्कार मात्र 
त्मस्वभावकों न जानता हुआ, रागको ही आत्मा समानता हुआ, रागी होता है, देषी द्दोता 
मोही होता है, किन्तु शुद्ध आत्माका किचित्मात्र भी अनुभव नहीं करता । इससे सिद्ध 
प्रा कि भेद्विशज्ञानसे ही शुद्ध आत्माकी उपलब्धि होती है। 


भावाथेः जिसे भेद्विज्ञान हुआ है वह आत्मा जानता है कि आत्मा कभी झ्ञान- 


भावसे छूटता नहीं है ।” ऐसा जानता हुआ वह, कर्मोदयके द्वारा तप्त होता हुआ भी रागी 
३६ 


श्एप२ ““ समयस्रारं ० 


मानो रज्यते द्वेष्टि मुद्यति च न जातु शुद्धमात्मानमुपलभते । ततो भेदविज्ञानादेव 
शुद्धात्मो पलंभ! ॥ १८४-१८५ ॥ 
कथ्थ शुद्धात्मी पलंभादेव संचर इति चेतू-- 
खुद्ध तु वियाणंतो रुद्ध चेवप्पय छह जीवो । 
जाणतो दु अरुद्ध असुद्धमेचप्पर्य लह॒ह ॥ १८६ ॥ 
शुद्ध तु विजाननू शुद्ध चेवात्मानं लभते जीव: | 
जान॑स्वशुद्धमशुद्धमेब्रात्मान॑ लभते || १८६ ॥ 
यो हि नित्यमेत्राच्छिन्रपारावाहिना ज्ञानेन शुद्धमात्मानमुपलभमानोज्यतिष्ठते 


द्वषी मोदी नहीं दोता, परन्तु निरंतर शुद्ध आत्माका अनुभव करता है। जिसे भेदविशज्ञान 
नहीं है वह आत्मा, आत्माके ज्ञान स्वभावको न जानता हुआ रागको ही आत्मा मानता है, 
इसलिये वह रागी, हपी, मोही होता है किन्तु कभी भी शुद्ध आत्माका अनुभव नहीं करता | 
इसलिये यद्द सिद्ध हुमा कि भेद्विश्ञानसे द्वी शुद्ध आत्माकी उपलब्धि होती है॥ १८४-१८५॥ 
अब यह प्रश्न होता है कि शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे ही संवर कैसे होता है 

इसका उत्तर कहते हैं : - 

गाथा १८६ 

अन्वयार्थ!--[शुद्ध तु] खद्द आमाको [ विजानन्‌ ] जानता हआ---अछ्ु- 
भत्र करता हुआ [ जीव। ] जीव [ शुद्ध च एवं आत्माने ] शद्ध श्रात्माको ही 
[ लभते ] श्राप्त करता है [ तु ] ओर [ अशुद्ध ] अशुद्ध [ आत्मान ] श्रात्माको 
[ जानन्‌ ] जानता हुआ--अनुभव करता हुश्ा जीव [अशछुर्द्ध एव] अशुद्ध श्रात्माको 


ही [ लगते | प्राप्त करता है । 

टीकाः--जो सदा द्वी अच्छिन्न घारावाही ज्ञानसे शुद्ध आत्माका अनुभव किया 
करता है वह, 'ज्ञानमयभावमें से ज्ञानमयभाव ही होता है? इस न्‍्यायके अनुसार आगामी 
कर्मके आस्रवणका निमित्त जो शगद्वेपमोहकी सत्ति ( परम्परा ) उसका निरोध इोनेसे, 
शुद्ध आत्माको ही प्राप्त करता है; और जो सदा ही अज्ञानसे अशुद्ध आत्माका अनुभव किया 
करता है वह, “श्रन्ञानमयभावमेंसे अन्नानमयभाव ही होता है? इस न्यायके अनुसार 


जो शुद्ध जाने आत्मको, वो शुद्ध आत्म दि प्राप्त हो । 
अनशुद्ध जाने आत्मको, अनशुद्ध आत्म हि प्राप्त हो ॥ १८६ ॥ 


-- संवर अधिकार -- शै८ई 


से ज्ञानमयाद भावात्‌ ज्ञानमय एवं भावों भवतीति कृत्वा प्रत्यग्रकर्मासवणनिमित्तरय 
रागद्रेषमोहसंतानस्य निरोधाच्छुड्टमेवात्मानं प्रामोति । यो हि तु नित्यमेवाज्ञानेना- 
शुद्धमात्मानमुपलभमानो5वतिष्ठते सोछ्ज्ञानमयाह्भावादज्ञानमय एवं भावों भवतीति 
कृत्वाप्रत्यग्रकर्मास्वणनिमित्तस्य रागहेषमोहसंतानस्यानिरो धादशुद्धमेवात्मान 
प्राम्नोति । अतः शुद्धात्मोपलंभादेव संवरः । 


यदि कथमपि धारावाहिना बोधनेन 

प्रवप्ुपल्भमानः शुद्धमात्मानमास्ते । 
तदयमुदयदात्माराममात्मानमात्मा 
परपरिणतिरोधाच्छुद्धमेवाभ्युपैति || १२७॥ ( मालिनी ) 


आगामी कर्मोंके आस्रवण॒कां निमित्त जो रागह्षमोहकी संत्ति उसका निरोध न होनेसे 
अशुद्ध आत्माको ही प्राप्त करता है। अतः शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे ( अनुभवसे ) दी संवर 
होता दे | 
भावाथः-जो जीव अखण्डधारावाही ज्ञानसे आत्माकों निरन्तर शुद्ध अनुभव 
किया करता है उसके रागद्वेषमोहरूपी भावास्रव रुकते है, इसलिये बह शुद्ध आत्माको प्राप्त 
करता है; ओर जो जीव अज्ञानसे आत्माका अशुद्ध अनुभव करता है उसके रागद्वषमोहरूपी 
भावास्त्रव नहीं रुकते इसलिये वह अशुद्ध आत्माको ही प्राप्त करता है। अतः सिद्ध हुआ कि 
शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे ही संवर होता है । 
अब, इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
अर्थः-यदि किसी भी प्रकारसे ( तीत्र पुरुषा्थे करके ) धारावाही ज्ञानसे शुद्ध 
आत्माको निश्चलतया अनुभव किया करे तो यह भात्मा जिसका आत्मानन्द प्रगट होता 
जाता है ( अर्थात्‌ जिसकी आत्मस्थिरता बढ़ती जाती है ) ऐसे आत्माको परपरिशतिके 
निरोधसे शुद्ध ही प्राप्त करता है। 
भावाथेः- धारावाही ज्ञानके द्वारा शुद्ध आत्माका अनुभव करनेसे रागह्रेषमोहरूप 
परपरिशतिका ( भावाखवोंका निरोध होता है, ओर उससे शुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती है। 
धारावाही ज्ञानका अथ है प्रवाहरूप ज्ञान | वह दो प्रकारसे कहा जाता है--एक 
तो, जिसमें बीचमें मिथ्याज्ञान न आये ऐसा सम्यकज्ञान धारावाही ज्ञान है, और दूसरा, 
एक ही ज्ञेयमें उपयोगके उपयुक्त रहनेकी अपेक्षासे ज्ञानकी घारावाहिकता कही जाती है, 
अर्थात्‌ जहाँतक उपयोग एक ज्ञयमे उपयुक्त रहता है वहाँतक धारवाहदी ज्ञान कहलाता है; 
इसकी स्थिति ( छ्नत्थके ) अन्तसुंहूर्त द्वी है, वत्पश्चातू बह खंडित द्ोती है। इन दो अरथोमें 


श्प४॑ -- समयसार -+ 


केन प्रकारेण संवरो भवतीति चेत्‌-- 

अप्पाणमप्पणा रुंधिकण दोपुरशणपावजोएसु । 
देसणणाणह्लि ठिदो इच्छाविरदों थ अण्णह्मि ॥ १८७॥ 
जो सब्वसंगस्ुको झायदि अप्पाणमप्पणों अप्पा। 
णवि कम्म णोकम्म चेदा चिंतेदि एयत्त ॥ १८८॥ 
धप्पाण झार्यतो दंसएणाणमओ शअणण्णमओ 
लह॒इ अचिरेण अप्पाणमेव सो कम्मपविमुकक ॥ १८५९ ॥ 

आत्मानमात्मना रुन्ध्वा द्विंपुण्यपापयोगयोः । 

दरशनज्ञाने स्थितः इच्छाविरतश्रान्यस्मिन्‌ | १८७ ॥ 

यः सर्वेसंगमुक्तो भ्यायत्यात्मानमात्मनात्मा | 

नापि कर्म नोकर्म चेतयिता चिंतयत्येकल्वम्‌ ॥ १८८ ॥ 

आत्मान ध्यायन्‌ दशनज्ञानमयोइनन्यमयः | 

लभतेडचिरेणात्मानमेव स कर्मप्रविमुक्तम | १८९ ॥ 


से जहाँ जेसी विवक्षा हो वहाँ वैसा अर्थ समझना चाहिये। अविरति सम्यक्रृष्टि इत्यादि 
नीचेके गुणस्थान बाले जीवोके मुख्यतया पहली अपेक्ता लागू होगी, और भ्रणी चढ़ने वाले 
जीबके मुख्यतया दूसरी अपेक्षा लागू द्ोगी, क्योकि उसका उपयोग शुद्ध आत्मामें ही उपयुक्त 


है॥ १८६॥ 
अब प्रश्न करता है कि संवर किस प्रकारसे होता है, इसका उत्तर कद्दते हैं :-- 


गाथा १८७-१८८-१ ८९ 
अन्वयार्थ:--][ आत्मान ] आत्माको [ आत्मना ] शअ्रात्माके द्वाग़ 
[ द्विपुण्यपापथोगयोः | दो पुण्य-पापरूपी शुभाशुभ योगोंसे [ रून्ध्या ] रोककर 


शुभ अशुभसे जो रोककर निज आत्मको आत्मा हि से । 
दशन अवबरु ज्ञानहि ठहर, परद्रव्यइच्छा परिहरे ॥। १८७ ॥ 
जो स्वसंगविमनक्त ध्यावे, आत्मसे आत्मा हि को । 

नहिं कर्म अह नोकम, चेतक चेतता एकत्व को ॥ १८८ ॥ 
वह आत्मध्याता, ज्ञानद्शनमय झनन्‍्यमयी हुआ । 

बस अल्पकाल जु कमसे परिमोक्ष पावे आत्मका ॥ १८५॥ 


-- संवर अधिकार -- श्८ं५ 


यो हि नाम रागडेपमोहमूले शुभाशुभयोगे बरतमानं च्ढतरमेदविज्ञानाव्धमेन 
आत्मानं आत्मनैवात्यंतं रुंधवा शुद्धदुशनज्ञानात्मन्यात्मद्रव्ये सुष्ठ प्रतिष्ठित कृत्वा सम- 
स्तपरद्रव्येच्छापरिहारेश सप्तस्तसंगविमुक्तो भृत्वा नित्यमेवातिनिष्यकंपः सन्‌ , मना- 
गपि कर्मनोकर्मणोरसंस्पशन आत्मीयमात्मानभेवात्मना ध्यायन्‌ स्वय॑ सहजचेतयि- 
तृत्वादेकत्वमेव चेतयते; स खस्वेकलवचेतनेनात्यंतविविक्त चैतन्यचमत्कारमात्रमात्मानं 
ध्यायन्‌ शुद्धदशनज्ञानमयमात्मद्रव्यमवाप्त) शुद्धास्मोपलंभे सति समस्तपरद्रव्यमयत्व- 





[ दशेन ज्ञाने | दरशन ज्ञानमें [ स्थितः ] स्थित होता हुआ [ च ] और [ अन्य- 
स्मिन |] अन्य (वस्तु ) की [ इच्छाविरतः ] इच्छासे विरत होता हुआ [ यथा 
आत्मा ] जो आत्मा [ सर्वसंगसुक्तः | ( रच्छारहित होनेसे ) सर्वेसंगसे रहित होता 
हुआ [| आत्मान ] ( अपने ) आत्माको [| आत्मना ] आत्माके द्वारा [ ध्यायति ] 
ध्याता है, और [ कर्म नोकर्म | कर्म तथा नोकर्मको [ न अपि ] नहीं ध्याता, एवं 
[ चेतयिता ] ( स्व ) चेतयिता ( होने से ) [ एकत्व ] एकत्वको ही [ चिन्त- 
यति ] चिन्तवन करता है-अचुभव करता है [ सः | वह ( आत्मा ) | आत्माने 
ध्यायन्‌ ] आत्माको ध्याता हुआ [दशनज्ञानमयः] दर्शनज्ञाममय [अमनन्‍्यमयः] 
ओर अनन्यमय होता हुआ [ अचिरेण एवं | अल्पकालमें ही [ कर्मप्रविसतुक्त ] 
कर्मोंसे रहित [ आत्मा ] आत्माको [ छ'मते ] प्राप्त करता है | 
टीकाः-रागह्ेषमोह जिसका मूल है ऐसे शुभाशुभयोगमे प्रवततेमान जो जीव 
हृढ़तर भेद्विशज्ञानके आतलम्बनसे आत्माको आत्माके द्वाराही अत्यन्त रोककर, शुद्धदशन- 
ज्ञानरुप आत्मद्र्यमें भलीभाति प्रतिष्ठित ( स्थिर ) करके, समरत परद्र॒ग्योंकी इच्छाके त्याग 
से सवसंगसे रहित होकर, निरंतर अठि निष्कंप बर्तता हुआ, कर्स नोकसंका किचितृप्ात्र भी 
स्पश किये बिना अपने आत्माको दी आत्माके द्वारा ध्यावा हुआ स्वयंको सहज चेतयितापन 
होनेसे एकत्वका ही चेतता ( अनुभव करता ) है ( ज्ञान चेतनारूप रहता है), वह जीव 
वास्तवसे एकत्व-चेतन द्वारा अर्थात्‌ एकत्वके अनुभवन द्वारा ( परद्रव्यसे ) अत्यंत मिन्न 


चैतन्य चमत्कारमात्र आत्माको ध्याता हुआ, शुद्ध द्शनन्लानमय आत्मद्गव्यको प्राप्त होता 
हुआ, शुद्ध आत्माकी उपलब्धि ( प्राप्ति ) होनेपर समस्त परद्रव्यमयतासे अतिक्रांत होता 





१--चेत्तयिता ८ ज्ञात्ता दरष्ठा; 


श्प्६ “- सेंसयसार «- 


पतिक्रांतः सन अविरेणेव सकलकर्म विम्ुक्तमात्मानमवापौति । एप संवरप्रकारः । 
निजमहिमरतानां भेदविज्ञानशक्तया 
भवति नियतमेषां श॒ुद्धतखोपलंभः । 
अचलितमखिलान्यद्रव्यद्रेस्थितानां 
भवति सति च तस्मिन्नक्षयः/ कर्ममोक्षः ॥ १२८ || ( मालिनी ) 
फेन ऋ्रमेण संवरो भबतीति चेत-- 
तेसि हेऊ मणिया अज्ञवसाणाणि सब्वदरसीहिं । 
सिच्छत्तं अण्णाण अधिरयभायों थ जोगो थ॥ १९०॥ 
हेउअभमाये णियमा जायह णाणिस्स आसचवणिरोहो | 
आखवसावेण विणा जायइ कम्मस्स वि णिरोहो ॥ १९१ ॥ 


हुआ अल्पकालमे दी सर्व कर्मोंसे रद्दित भात्माको प्राप्त करता है, यह संचरका प्रकार 
(विधि ) दे । रे 

भावाथ;---जो जीव पहले तो रागद्रघमोहके साथ मिले हुए सनवचन, कायके 
शुभाशुभ योगोसे अपने आत्माको भेदज्ञानके बलसे चलायमान नहीं होने दे, और फिर 
उसीको शुद्धद्श नज्ञानमय आत्मस्वरूपमे निश्चल करे तथा समस्त वाह्याभ्यंतर परिग्रहस रहित 
होकर कमं--नोकमसे भिन्न अपने स्वरूपसे एकाग्र होकर उसीका द्वी अनुभव किया करे 
अर्थात्‌ उसीके ध्यानमे रहे, वह जीव आत्माका ध्यान करनेसे दशन ज्ञानमय होता हुआ और 
परद्रव्यमयताका उल्लंघन करता हुवा अल्पकालमे द्दी समस्त कर्मोत्ते मुक्त हो जाता दहै। यह 
संवर होनेकी रीति है। 

झब इस अर्थका कल्नशरूप काव्य कहते हैं 

अथः-जो भेद विज्ञानको शक्तिके द्वारा अपनी (स्वरूप की ) महिमा में तीन 

रहते हैं उन्‍हें नियम से शुद्ध तत्वको उपलब्धि द्ोती है, शुद्ध तत्वकी उपलब्धि द्वोने पर, 
अचलितरूपसे समस्त अन्य द्र॒व्यो से दूर बतंते हुवे ऐसे उनके अक्षय कममोक्ष होता है। 
( भर्थात्‌ उनका कमोसे ऐसा छुटकारा हो जाता है कि पुनः कभी कमबन्ध नहीं होता 
| १८७-१८५९ | 


रागादिके हेत कहे, सर्वज्ञ अध्यवसानको | 
मिथ्यात्व अरु अज्ञान, अविरतभाव त्यों ही योगकी ॥ १९० ॥ 


कारण अभाव जरूर आश्रवरोध ज्ञानीको बने । 
आसरचभाव अभावमें, नहिं कमंका आना बने ॥ १९१ ॥ 


“- संवर अधिकार «- २८७ 
कम्मस्स अभावेण य णोकम्माण पि जायह णिरोहो | 
णोकम्मणिरोहेण य संसारणिरोहण होह॥ १९२॥ 

तेषां हेतवो भणिता अध्यवसानानि स्ेदर्शिमिः । 
मिथ्यात्वमज्ञानमविरतभावश्व योगश्व ॥ १<० ॥ 
हेत्वभावे नियमाज्जायते ज्ञानिन शआख्रवनिरोध: | 
आखवभावेन बिना जायते कर्मणोडपि निरोधः ॥ १६१ ॥ 
कर्मणो5भावेन च नोकर्मणामपि जायते निरोधः । 
नोकर्मनिरोधेन च संप्तारनिरोधन भवति ॥ १६२ ॥ 
संति तावज्जीवस्य आत्मकमेंकत्वाध्यासमूलानि मिथ्यात्वाज्ञानाविरतियोग- 
लक्षणानि अध्यवसानानि । तानि रागहेषमीहलक्षणस्थास्वभावस्थ हेतवः । आखब- 
अब यह प्रश्न होता है कि संबर किस क्रमसे होता है ? उसका उत्तर कहते हैं:- 
गाथा १९०-१९१-१९२ 
अन्वयार्थ+--][ तेषां ] उनके ( प्रवंकथित रागद्वेषमोहरूप आख्रवोके ) 
[ हेतवः ] हेत [ सर्वद्शिभिः ] सर्वदर्शियों ने [सिथ्यात्व॑] मिथ्यात्व [अज्ञान] 
श्ज्ञान [ च अविर्तमावः ] और श्रविरतभाव [ व थोगः ] तथा योग [अध्यव- 
सानानि ] यह ( चार ) अध्यवसान [ भणिता; ] कहे हैं | [ ज्ञानिनः ] ज्ञानियों 
के [ हेत्वभावे ] हेतुओंके अमावमें [ नियसात्‌ ] नियमसे [ आख्रवनिरोधः ] 
आख्रवोंका निरोध [ जायले ] होता है, [ आख्रव भावेन बिना ] आखवमातरके 
विना [ कर्मणः अपि ] कर्मका भी [ निरोधः ] निरोध [ जायते ] होता है, 
[ च ] भर [ कर्मण! अमभावेन ] कर्मके अभावसे [ नोकर्मणां अपि ] नोकमों 
का भी [ निरोधः ] निरोध [ जायते ] होता है, [ व ] और [नोकर्मनिरोधेन] 
नोकर्मके निरोधसे [ संसारनिरोधने ] संसारका निरोध [ 'भचति | होता है । 
टीकौः+-पहले तो जीवके, आत्मा और करके एकत्वका आशय ( अभिप्राय ) 
जिनका मूज्न है, ऐसे मिथ्यात्व-अज्लान--अविरति--योगस्वरूप अध्यवसान विद्यमान हैं, वे 


है कमके जु अभावसे, नोकमेका रोधन बने । 
नोकमेका रोधन हुवे, संसार संरोधन बने ॥ १९२ ॥ 


श्पप “' समयसार «+ 


भावः कर्महेतुः | कमनोकर्महेतु) | नोकम संसारहेतुः इति। ततो नित्यमेवायमात्मा 
आत्मकमंणोरेकत्वाध्यासेन मिथ्यात्वाज्ञानाविरतियोगमयमात्मानमध्यवस्पति । ततो 
रागठेपमो हरूपमासखवभाव॑ भावयति । ततः कर्म आखवति, ततो नोकर्म भवति, ततः 
संसारः प्रभवति । यदा तु आत्मकमंणोर्भेदविज्ञानेन शुद्धवेतन्यचमत्कारमात्रमात्मान॑ 
उपलभते वदा मिथ्यात्वाज्ञानाविरतियोगलक्षणानां अध्यवसानानां आखवभावहेतूनां 
भवत्यभावः । तदभावे रागठेपमोहरूपास्वभावस्य भवत्यभाव३, तदभावे भवति कर्मा- 
भाव), तदसावे भवति नोकर्माभाव), तदभावेडपि भवति संसारामावः। इत्पेष 
संवरक्रमः । 


रागद्रेपमोहस्वरूप आसूवभावके कारण हैं, आसवभाव कमका कारण है, कर्म नोकमेंका 
कारण है; और नोकस संसारका कारण है, इसलिये सदा ही यह झात्मा, आत्मा और 
कमके एकत्वके अध्याससे मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति, योगसय भात्माको मानता है ( अर्थात्‌ 
मिथ्यात्वादि अध्यवसान करता है ); इसलिये रागह्घमोहरूप आसूवभाबको भाता है; उससे 
कर्मासव द्वोता है; उससे नोकर्म होता है, और उससे संसार उत्पन्न होता है| किन्तु जग 
( बह झआात्मा ), आत्मा और कमके भेद्विज्ञान के द्वारा शुद्ध चैतन्य चमत्कारमात्र भात्माको 
उपल्ग्ध करता है-अनुभव करता है तब मिथ्यात्व, भज्जान, अविरति और योगरवरूप 
अध्यबसान, जो कि भासवभाचके कारण हैं उनका अभाव होता है; अध्यवसानोंका श्रभाव 
होनेपर रागद्रपमोहरूप आसवभावका अभाव दोता है; आसवभावका अभाव होनेपर 
कर्मका अभाव होता है, कमंका अभाव होनेपर नोकसंका अभाष द्ोता है, और नोकमंका 
अभाव होनेपर संसारका अभाव द्वोता है। इसप्रकार यह संवरका क्रम है। 


भावा[ध।--भौवके जबतक आत्मा और कमके एकत्वका आशय है-सभेद्विश्वान 
नहीं है तथतक मिथ्यात्व, अश्ञान, अचिरति भौर योगस्वरूप अध्यवसान वतंते हैं, अध्यवसान 
से रागह्वेपमोदररूप आसूवभाव होता है, आसृवभावसे कर्म बंधता है, कर्मसे शरोरादि नोकर्म 
उत्पन्न होता है और नोकमंसे ससार है। परन्तु जब उसे आत्मा और कसका भेद्विज्ञान 
होता है तब शुद्धात्माकी उपकव्यि दोनेसे मिथ्यात्वादि 'अध्यवसानोंका अभाव होता है, भौर 
उससे रागद्वपरमोहरूप आसवका अभाव होता है, आसवके अभावसे कर्म नहीं बंघता, कर्मके 
अझभावसे शरीरादि नोकम उत्पन्न नहीं होते और नोकमंके अभावसे संसारका अभाव होता 
है ।हसप्रजार संबरका क्रम जानना चाहिये । 


-- संवर अधिकार -- श्पंध 


संपच्ते संवर एप साक्षा- 

च्छुद्धात्मतखस्य किलोपलंभात्‌ । 

स भेदविज्ञानत एवं तस्पात्‌ 

तद्भेदविज्ञानमतीव भाव्यम्त ॥ १२९५ || ( उपजाति ) 
भावयेद्मेदविज्ञानमिदमच्छिनधारया । 
तावदावत्पराच्च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ते ॥| १३० ॥ ( भननृष्डप्‌ ) 
भेदविज्ञानतः सिद्धाः सिद्धा ये किल केचन । 
अस्येवाभावतों बद्धा बद्धा ये किल केचन ॥ १३१ | ( अलुष्डपू) 


संवर होनेके क्रममे संचरका पहला ही कारण भेद्विज्ञान कहा है, अब उसकी 

भावनाके उपदेशका काव्य कहते हैः-- 
थ्ु।--यह साक्षात्‌ संचर वास्तवमें शुद्ध आत्मतत्वकी उप्लब्धिसे होता है और वह 

शुद्धात्मतस्वकी उपलब्धि भेद्विज्ञानसे ही होती है। इसलिये बह भेदविज्ञान अत्यंत भाने 
योग्य है। ० 

भावाथ।---जब जीवको सेद्विज्ञान होता है अर्थात्‌ जब जीव आत्मा और कमको 
यथाथतया भिन्न जानता है तब वह शुद्ध आत्माका अनुभव करता है; शुद्ध आत्माके अनुभव 
से आसवभाव रुकता है ओर अलनुक्रमसे सबप्रकारसे संबर द्वोवा है, इसलिये भेद्विज्ञानको 
अत्यन्त भानेका उपदेश किया है| 

अब काव्य द्वारा यह बतलाते है कि भेदविज्ञान कहाँ तक भाना चाहिये । 

आथे।----यह भेद्विज्ञान अच्छिन्त धारासे ( जिसमें विच्छेद न पड़े ऐसे अखण्ड 
प्रयाहरुपसे ) तबतक भाना चादिये जबतक ज्ञान परभावोंसे छूटकर ज्ञान ज्ञानमें दही ( अपने' 
स्वरूपमें ही ) स्थिर हो जाये । 


भावाथे।--यहाँ ज्ञानका ज्ञाससे स्थिर होना दो प्रकारसे जानना चाहिये | एक तो, 
सिथ्यात्वक। अभाव होकर सम्यकन्नान हो और फिर सिध्यात्व न आये तब ज्ञान, ज्षानमें 
स्थिर हुआ कहलाता है। दूसरे, जब ज्ञान शुद्धोपयोगरूयमे स्थिर हो जाये और फिर अन्य 
विकाररूप परिणमित न हों तब ज्ञान, ज्ञानमे स्थिर हुआ कद्दल्लाता है । जबतक ज्ञान दोनो 
प्रफारसे ल्लानमे स्थिर न हो जाये तब्रत्क भेद्विज्ञानकों साते रहना चादिये | 

अब पुनः भेदविज्ञानकी महिमा बतलाते हैं:--- ॥ 

अथु।--जो कोई सिद्ध हुए है व भेदविज्ञानसे सिद्ध हुए है; और जो कोई बेघे 
उसीफे ( भेदबिह्ञानफे ) ही अभाषसे बंधे हैं । ह जप 

३७ 
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» सेसयसार “८ 


भेदज्ञानोच्छलनकलना च्छुद्धत लो पलंभा- 
द्रागग्रामप्रलयकरणात्कमंणां संवरेण । 

विश्नत्तोष परमममलालोकमम्लानभेक॑ 

ज्ञानं ज्ञाने नियतम्र॒दितं शाश्वतोद्योतमेतत्‌ ॥ १३२ ॥ (मंदाक्रांता ) 


इति संवरो निष्क्रांतः । 


भावाध;-- अ्रनादिकालसे लेकर जबतक जीवको भेद्विज्ञान नहीं है तबतक 
वह फर्मसे बेंधता ही रहता है--संसारमें परिभ्रमण ही करता रहता है। जिस जीवको 
भेद्विश्ञान होता है वह कर्मोसे अवश्य छूट जाता है--मोक्षको प्राप्त कर ही लेता है। इस- 
लिये कर्मंबन्धका--संसार का मूल भेद्विज्ञानका अभाव ही है ओर मोक्षका पहला कारण 
भेदपिज्ञान ही है। भेद्विज्ञानके बिना कोई सिद्धिको प्राप्त नहीं कर सकता । 


यहाँ ऐसा भी समझना चाहिये कि-विज्ञानाहेतवादी बौद्ध और वेदान्ती जो कि 
वस्तुको अछेत कहते हैं और अ्रद्वेतके अनुभवसे हो सिद्धि कहते है उनका, भेदविज्ञानसे दी 
सिद्धि कहनेसे, निषेध हो गया फ्योंकि वस्तुका रवरूप सवंथा अद्वेत न होने पर भी जो सबंधा 
झद्देत मानते हैं उनके किसी भी प्रकारसे भेद्विज्ञान कद्दा दी नहीं जा सकता; जद्टाँ वेत 
( दो पत्तुएँ ) ही नहीं मानते वहाँ सेद्विज्ञान कैपा? यदि जीव और अज्ीव-दो वस्तुएं 
मानी जाये और उनका संयोग माना जाये तभी भेद्विज्ञान द्वो सकता है, भोर सिद्धि हो 
सकती है । इसलिये स्याद्वादियोंको दी सब कुछ निबीधतया सिद्ध होता है | 

अब संवर अधिकार पूर्ण करते हुए, संवर द्वोनेसे जो ज्ञान हुआ उस ज्ञानकी महि- 
साका काव्य कहते हैं:-- 

अर्थ:-भेदक्ञान प्रगट करनेके अभ्याससे शुद्ध तत्वक्ी उपलब्धि हुई, शुद्ध ठत्वकी 
उपक्षव्धिसे रागसमूहका विलय हुआ, राग समृदके विलय करनेसे क्मोंका संचर हुआ औओोर 
कर्मोंका संबर दवोनेसे ज्ञानमें दही निश्चल हुआ ऐसा यह ज्ञान उदयको प्राप्त हुआ कि जो ज्ञान 
परम संतोपषको ( परम अतोन्द्रिय आनन्दको ) धारण करता है, जिसका प्रकाश निर्मल है 
( भर्याव्‌ रागादिकके कारण मलिनता थी वह अब नहीं है ), जो अम्लान है ( अर्थात्‌ क्षायो- 
पशमिक ह्वानफो भाँति कुम्दल्ाया हुवा-निबल नहीं दे, से लोकालोकऊे जाननेवाला है ), 
जो एक है ( अर्थात्‌ क्षयोपशमसे जो भेद था बह अब नहीं है ) और जिसका उद्योत शाश्वत 
है. ( अर्थात्‌ जिसका प्रकाश अधिनश्वर दे ) | 

टीकाः-“इसप्रकार संभर ( रंगमूमिमेसे ) घाहर निकन गया | 


आलजीी गु 


-- संबर अधिकार -- २६३ 
॥ इति श्रीमदस्् तचंदसूरि विरचितायां, समयसारव्याख्यायामात्मख्यातौ 
संवरप्रूषकः पश्चमोंज्कः ॥ ५॥ 


ल््च्च्िज्प्प्स्ल्ता 





अजीज ब७०>मकक 


भावाथ-- रंगभूमिमें संवरका स्वांग आया था उसे ज्ञानने जान लिया इसकिये वह 
नृत्य करके बाहर निकज्ष गया ॥ १६०-१६१-१६२॥ 
&8 सबैया तेईसा # 
भेदविज्ञान कला प्रगटे,,तब शुद्ध स्वभाव लहे अपना ही, 
रागहेष विमोह सबद्दि गलि जाय, इसे दुठ कम रुकादी | 
उज्ज्वलज्ञान प्रकाश करे, बहु तोष धरे परमातममाद्दी, 
यो मुनिराज भत्नी विधि घारत, केवल पाय सुखी शिव जाहीं ॥ 


-- पाँचवां संवर अधिकार समाप्त -- 
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अथ प्रविशति नि्जेरा-- 
रागादास्ररोधतो निजधुरां धृत्वा पर। संवरः 
कर्मागापि समस्तमेव भरते दूराज्निरंधन्‌ स्थितः । 
प्रागबद्धं तु तदेब दुग्धुमधुना व्याजम्मते निजेरा 
ज्ञानज्योतिरपाबृतं न हि यतो रागादिमिमछति ॥१३३॥ ( शादूल० ) 


अरे नकद 3595 >+ 8 जरललमनक पड. नद 


-..... दोहा .-- 
रागाठिक कू' सेटि करि, नवे बंध हति संत | 
. पूर्व उदय से सम रहे, नमू' निज्जेरावंत॥ 
प्रथम टीकाकार आचाये देव कहते हे कि “अब निजरा प्रवेश करती है” | यहाँ तत्वों 
का नृत्य है. अत. जेसे नृत्यमंच पर नृत्य करने वाला स्वॉग धारण कर प्रवेश करता है, 
उसीम्रकार यहाँ रंगभूमिमे निजराका स्वॉग प्रवेश करता है । 
अच, सब स्वॉगको यथाथ जानने वाले सम्यकून्नानकों मंगलरूप जानकर आचार्यदेव 
मंगलके लिये प्रथम उसी-निर्मल जान ज्योतिको ही प्रगट करते है -- 
अर्थ -परस संबर, रागादि आख्रवोकों रोकनेसे अपनी काये धुरा को धारण करके 
( अपने कार्य को यथाथतया सभालकर ), समस्त आगामी कमका अत्यन्ततया दूरसे ही रोकता 
हुआ स्डा है; और पूर्चचद्ध ( मंबर होनके पहले देंचे हुवे ) कर्मको जलानेके लिये अब नि्जेरा 
( निर्जरारूपी अग्नि ) फल रही हे, जिससे ज्ञान ज्योति निरावरण होती हुई ( पुनः ) रागादि 
भावोके द्वारा मूस्छित नहीं होती--सठा अमूर्चिछित रहती है । 
भावथ -संवर होनेके वाद नवीन कर्म तो नहीं वेंघने | और जो कर्म पहले बेंघे 
हुए थे उनझी जब निर्जंगा होती है तब ज्ञान का आवबर्ण दूर होनेसे वह (ज्ञान ) ऐसा 
दो जाता है फ़ि पुन' रागादिसप परिणमित नहीं हाता--सदा प्रकाशरूप ही रहता है । 


€& सं 
-- निजरा अधिकार -- श६३ 


उवमभोगमिदियेहि दव्वाणमचेदणाणमिदराणं । 
ज॑ कुणदि सम्मदिद्दी ते सब्व॑ णिज्नरणिमित्त ॥ १९३॥ 
उपभोगमिंद्रिये! दृब्याणामचेतनानामितरेषाम्‌ । 
यत्करोति सम्यग्दृष्टिः तत्सव निजरानिभित्तम्‌ ॥ १९३ ॥ 
विरागस्थोपभोगो निर्जरायायेव । रागादिभावानां सदभावेन मिथ्यारशटरे- 
चेतनान्यद्रव्योपभोगो बंधनिमित्तमेव स्थात्‌ । स एवं रागादिभावानामभावेन सम्य- 
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अब द्रव्य निजजेराका स्वरूप कहते हैं:-- 
गाथा १६३ 

अ्न्वयार्थ/--[ सम्यम्दृष्टि। ] सम्प्दृष्टि जीव [ यत्‌ | जो [ हन्द्रियेः ] 
इन्द्रियोके द्वार [ अचेतनानां ] अ्रचेतन [ इतरेषां ] तथा चेतन [ द्रव्याणां ] 
द्र॒ब्योका [ उपभोग ] उपभोग [ करोति ] करता है [ तत्‌ से ] वह से 

[ निजरानिमित्त ] निजरा का निमित्त है। 
टीका---विरागीका उपभोग निजेराके लिये ही है ( वह निजेराका कारण होता है। ) 
रागादिभावोके सद्भावसे मिथ्यादृष्टिके अचेतन तथा चेतनद्रव्योका उपभोग बंधका निमित्त 
होता है; बही ( उपभोग ), रागादि भावोके अभावसे सम्यकृदृष्टिके लिये निजेराका निमित्त 

होता है| इसम्रकार द्रव्य निजराका स्वरूप कहा । 
भावाथे:--सम्यग्दष्टिको ज्ञानी कहा है और ज्ञानीके रागह्रपमोहका अभाव कहा 
है; इसलिये सम्यग्दृष्टि विरागी है। यद्यपि उसको इन्द्रियोके द्वारा भोग दिखाई देता हो 
तथापि उसे भोगकी सामग्रीके प्रति राग नही है। वह जानता है कि “यह ( भोगकी सामग्री ) 
परद्वव्य है, मेरा और इसका कोई सम्बन्ध नहीं है; कर्मोद्यके निमित्तते इसका और मेरा 
संयोग वियोग है ।” जब तक उसे चारित्र मोहका उदय आकर पीड़ा करता है ओर. स्वय॑ 
बलहीन होनेसे पीड़ाको सहन नही कर सकता तबतक--जैसे रोगी रोगकी पीड़ाकी सहन 
नहीं कर सकता तब उसका औपधि इत्यादिके द्वारा उपचार करता है इसीग्रकार--भोगोपभोग 
सामग्रीके द्वारा विषयरूप उपचार करता हुआ दिखाई देता है; किन्तु जैसे रोगी रोगको या 
ओषधिको अच्छा नहीं मानता उसीप्रकार सम्यग्दष्टि चारित्रमोहके उदयकों या भोगोपभोग 


चेतन अचेतन द्रव्यका, उपभोग इन्द्रिसमूहसे । 
जो जो करे सद्दृष्टि वह सब, निजेरा कारण बने ॥ १९३ |. 


र६ ४७ » संसयसार - 


र्टरेनिजेरानिमित्तमेव स्थात्‌ । एतेन द्रव्यनिजेतास्वरूपमावेदित ॥ १९३ ॥ 
अधथ भावनिजेरास्वरुपमावेदय ति-- 
दव्वे उचस्छुजले णियममा जायदि खुह च दुक्ख वा । 
ते सुहृदुकक्‍्खछुद्ण्ण बेद॒दि अह णिज्लरं जादि॥ १६४ ॥ 
द्रव्ये उपभ्ुज्यमाने नियमाज्जायते सुख वे दुःख वा । 
तत्मुखदुःखम्नुदीण वेदयते अथ निजेरां याति ॥ १९४ ॥ 
उपश्ुज्यमाने सति हि परद्रव्ये तन्रिपितः साताप्तातविकल्पानतिक्रमणेन वेद- 
नाया; सुखरूपी दुःखरूपो वा नियमादेव जीवस्प भाव उदेति । स तु यदा वेचते 





सामग्रीको अच्छा नही मानता । और निश्वयसे तो, ज्ञाठृत्वके कारण सम्यग्दृष्टि विरागी 
उदयागत कर्मोको मात्र जान ही लेता है उनके प्रति उसे रागद्वपमोह नहीं है। इसप्रकार राग- 
इेपमोहके बिना ही उनके फलको भोगता हुवा दिखाई देता है, तो भी उसके कर्मका आख्रच 
नहीं होता, कर्माश्नवके बिना आगामी वन्ध नहीं होता और उदयागतकर्स तो अपना रस देकर 
खिर ही जाते है; क्योकि उद्यमे आनेके बाद कर्मकी सत्ता रह ही नहीं सकती। इसप्रकार 
उसके नवीन वन्ध नही होता और उद्यागत कर्मकी निजरा हो जानेसे उसके केवल निजरा ही 
हुई | इसलिये सम्यग्दृष्टि विरागीके भोगोपभोगको निजराका ही निमित्त कहा गया है। पूर्व 
कर्म उदयमें आकर उसका द्रव्य खिर गया सो चह द्रव्यनिजेरा है ॥ १६३ ॥ 

अब भावनिज राका स्वरूप कहते है .-- 

गाधा १६४ 

अन्वयार्थ:--] द्रत्ये उपश्ुज्यमाने ] वस्तु भोगनेमें झानेपर [ सुख च 
ठु/ग्व वा ] सुख अथवा दुख [ नियमात्‌ ] नियमसे [ जायने ] उपपन्न होता है, 
उदीण | उदयको ग्राप्त ( उन्न हुवे ) [ तत्‌ सुख दुःख ] उस छुख दु खका 
[ वेदयले ] अनु॒भा करता है, [ अथ ] परचात्‌ [ निजराँ घाति ] वह ( सुखदुःख- 
रूयमाव ) निरराजो प्राप्त द्ोता है| 





श्घख््् 


टीका “परद्रब्य भोगनेमे आनपर, उसके लिमित्तसे जीचका सुखरूप अथवा दुःखसरूप 
भाव नियमसे ही उदय होता हे अर्थात उत्पन्न होता है, क्योकि वेदन साता ओर असाता-इन 
जि कक ९] कर १२४. 
परद्रव्पषके उपभोग निश्नय, दुःख बा सुख होय है । 
हि हा €ः कब 
इन उदित सुख दुख भोगता, फिर निजरा हो जाय है ॥ १९४ ॥ 


-- निजेरा अधिकार -- २६४ 


तदा मिथ्याच््टेः रागादिभिवानां सद्भावेन बंधनिमिर्त भूत्वा निर्जोयमाणोप्यजीणः सन्‌ 
बंध एवं स्थात्‌। सम्पस्दष्टस्तु रागादिभावानामभावेन बंधनिमित्तमभूत्वा केवलमेव 
निर्जीयभाणों निर्मोणः सब्निजरेव स्पात्‌ । 
तज्ज्ञानस्येष सामथ्ये विरागस्यथ च वा छ्िल | 
यत्कीडपि कममि! कम श्र जानोउपि न बध्यते ॥ १३४ ॥ ( अलुष्ठुप्‌ ) 
अथ ज्ञानसामथ्य दशयति-- 
जह विसमुबर्संज॑तो वेज्नो पुरिसो ण मरणसुवयादि | 
पुर्गलकम्मस्सदर्य तह झुजदि णेव वज्कमए णाणी ॥ १९५७॥ 
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दो प्रकारोका अतिक्रम नहीं करता ( अ्थात्‌ बेदन दो प्रकारका ही है-सातारूप और असाता- 
रूप । ) जब उस ( सुखरूप अथवा दुःखरूप ) भावका वेदन होता है तब मिथ्यादष्ट्रको 
रागादि भावोंके सद्भावसे बंधका निमित्त होकर ( वो भाव ) निजराको प्राप्त होता हुआ भी 
( वास्तवमे ) निजेरित न होता हुआ बंध ही होता है; किन्तु सम्यक्दृष्टिके रागादि भावोंके 
अभावसे बंधका निमित्त हुए बिना केवलमात्र निजरित होनेसे ( वास्तवमे ) निजेरित होता 
हुआ, निजरा ही होती है । 
भावाथ--परद्वव्य भोगनेसे आने पर कर्मोदयके निभित्तसे जीवके सुखरूप अथवा 
दुःखरूप भाव नियमसे उत्पन्न होता है। मिथ्यादृष्टिके रागादिके कारण वह भाव आगामी 
बन्ध करके निजरित होता है, इसलिये उसे निर्जेरित नही कहा जा सकता; अतः मिथ्यारृष्टिको 
परद्रव्यके भोगते हुए बंध ही होता है। सम्यक्दृष्टिके रागादिक न होनेसे आगामी बन्ध किये 
बिना ही वह साव निजरित हो जाता है इसलिये उसे निजरित कहा जा सकता है; अतः 
सम्यक्दृष्टिके परद्वव्य भोगनेमे आनेपर निजेरा हो होती है। इसप्रकार सम्यक्दृष्टिके भाव- 
निजरा होती है। 
अब आगासी गाथाओकी सूचनाके रूपमें श्लोक कहते हैः-- 
अथः--वास्तवमे वह ( आश्रयकारक ) सासथ्य ज्ञानकी ही है, अथवा विरागकी ही है, 
कि कोई ( सम्यकदृष्टि जीव ) कर्मोकों भोगता हुआ भी कर्मोंसे नहीं बंधता । ( वह अज्ञानीको 
आश्वरय उत्पन्न करती है, ओर ज्ञानी उसे यथाथ जानता है । )॥ १६५ ॥ 
अब ज्ञानका सामथ्य बतलाते हैं:-- 


ज्यों जहरके उपभोगसे भी, वैधजन पमरता नहीं | 
स्यों उदयकर् जु भोगता सी, ज्ञानिजन बँंधता नहीं॥ १९५॥ 


२६६- “ समयसार -- 


यथा विपमुपश्च जानो वैद्य! पुरुपी न मरशमुपयाति । 
पूदलकमंण उदय तथा अर क्ते नैव बच्यते ज्ञानी ॥ १९४ ॥ 
यथा कश्रिद्विपवैद्य! परेषां मरणकारणं विपप्तुपश्ध जानो5पि अ्रमोधविद्यासाम- 
थ्येन निरुद्वतच्छक्तित्वान्न प्रियते, तथा अज्ञानिनां रागादिभावसदूभाषेन बंधकारशं 
पुद्लकरमोंदयमुपञ्धु जानो5पि अमोघज्ञानसामर्थ्यात्‌ रागादिभावानापभावे सति निरु- 
द्वतच्छक्तित्वात्‌ न बध्यते ज्ञानी | १९५ ॥ 
अधथ पैराग्यसामथ्य दश्शेपति-- 
जह भज्ज॑ पिवमाणो अरदि्भावेण मज्जदि ण पुरिसो | 
दव्युबसोगे अरदो णाणी दि ण चज्ञझदि तहेव ॥ १९६ ॥ ' 
गाथा १९५ 
न्वयार्थ;---[ यथा ) जिसप्रकार [ वेद्य; पुरुष: ] वैचपुरुष [ विष उप- 
खुजानः | विषको मोगता श्रर्यात्‌ खाता हुआ भी [ सरण न उपयाति ] मसणको 
प्राप्त नहीं होता [ तथा ] उसीमप्रकार [ ज्ञानी ] ज्ञानी पुरुष [ पुदुगलकर्मणः ] 
पुदूगलकर्मके [ उदय ] उदयको [ झुक्ते ] भोगता है, तथापि [ न एवं बध्यले ] 
बंध॑ता नहीं है । 
टीकाः-जिसप्रकार कोई विपवैद्य दूसरोके मरणके कारणभूत विपको भोगता हुआ 
भी, अमोघ ( रामबाण ) विद्याकी सामथ्येसे--विपकी शक्ति रुक गई होनेसे नही मरता, 
उसीप्रकार अज्नानियों को, रागादि भावोका सद्भाव होनेसे बंधका कारण जो पुद्कल्कमंका उदय 
उसको ज्ञानी भोगता हुआ भी, अमोघ ज्ञानकी सामश्य द्वारा रागादि भावोका अभाव होनेसे- 
कर्मोदयकी शक्ति रुक गई होनेसे, बंबको प्राप्त नही होता । 
भावार्थ--जैसे चंद्य मंत्र, तंत्र ओपधि इत्यादि अपनी विद्याकी सामश्येसे विपकी 
घातकशक्तिका अभाव कर देता है, जिससे बिपके खा लेने पर भी उसका मरण नहीं होता, 
एसीप्रकार झ्ञानीके ज्ञानका ऐसा सामथ्य है कि चह्‌ कर्मदियकी बंध करनेकी शक्तिका अभाव 
करता है, और ऐसा होनेसे कर्मेंदियको भोगते हुए भी ज्ञानीके आगामी कर्मवन्‍्ध नहीं होता । 
इसप्रफार सम्यकुज्ञानकी सामथ्य कह्दी गई है | १६५ | 
अग थेराग्यका सामथ्य बसलाते हें:-- 
ज्यों ग्रातिमात जु मध पोकर, मत्ततन बनता नहीं | 
दृस्योपभोगविष अरत, छानी पुरुष बेंधता नहीं ॥ १९६ ॥ 


-- निजरा अधिकार -- २६७ 


यथा भर्य पिवन्‌ अरतिभावे माधति न पुरुषः । 
दृव्योपभोगेररतो ज्ञान्यपि न बध्यते तथेब ॥ १९६ ॥ 
यथा कशित्पुरुषों मेरेयं प्रति प्रवृत्ततीत्रारतिभाव। सन्‌ मेरेय पिवन्नपि तीवा- 
रतिभावसामर्थ्यान्न माचति तथा रागादिभावानामभावेन स्वेद्र्योपभोगं प्रति अंबु- 
त्तीत्रविरागभावः सन्‌ विषयालुपथ्ध जानो5पि तीवविरागमावसामथ्य न बध्यते ज्ञानी। 
नाश्लुते विषयसेतने5पि यत््‌ 
स्व॑ं फूल विषयसेवतरस्थ ना । 
ज्ञानवैभवविरागताबलात्‌ 
सेवफी5पि तदसावसेवक। ॥ १३४ ॥ ( रथोद्धता ) 


अल लनअ जलन -जनन७ 2७०७3 क+-3७५०००७न न नन+-+ ५ मनन न न ननन-+ + जन्‍म न«++रनन जीन नम ननमन “जनम +न-+-+न++ 


गाथा १९६ 

अन्वयार्थ।--][ यथा ] जैसे [ पुरुष। | कोई पुरुष [ सच्य ] मब्रिको 
[ अरतिभावेन ] भरतिभावसे ( श्रप्रीतिसे ) [ पिबन ] पीता हुआ [ न माद्यति ] 
मतवाला नहीं होता [ तथा एवं ] इसीप्रकार [ ज्ञानी अपि ] ज्ञानी मी [ द्ब्यो- 
पभोगे ] हृव्यके उपभोगके प्रति, [ अरतः ] अस्त ( वैश्य भावमें ) बता हुआ 
[ न बध्यते ] बन्धको प्राप्त नहीं होता। 

टीकाः--जैसे कोई पुरुष, सद्रिके प्रति जिसको तीत्र भरतिभाव प्रवती है ऐसा 
वर्तता हुआ, मदिरा को पीने पर भी तीत्र अरतिभावकी सामर्थ्यके कारण मतवाला नही होता; 
उसीमरकार ज्ञानी भी, रागादि भावोके अभावसे सर्वेद्रव्योके उपभोगके प्रति जिसको तीज्र 
वराग्यभाव प्रव्तों है ऐसा वतेता हुआ, बिपयों को भोगता हुआ भी, तीज वेराग्यमावकी 
सामध्यके कारण कर्मोसे ) बन्धको प्राप्त नहीं होता । 

भाषाथ---यह वेराग्यका सामथ्ये है कि ज्ञानी विषयोंका सेवन करता हुआ भी कर्मों 
से नहीं बंधता । 

अब, इस अथका और आगामी गाथाके अथका सूचक काव्य कहते हैं:--- 

अथः--ज््योंकि यह ( ज्ञानी ) पुरुष विषय सेवन करता हुआ भी ज्ञानवैसव और विरा- 

गताके बलसे विषय सेवनके निजफलको ( रंजित परिणामको ) नहीं भोगता--प्राप्त नहीं होता, 
इसलिये यह (पुरुष) सेवक होने पर भी असेबक है ( अर्थात्‌ विषयोंका सेवन करता हुआ भी 
सेचन नहीं करता । ) 

भावाथ:--ज्ञान और विरागताकी ऐसी कोई अचिंत्य सासश्य है कि छ्लानी इन्द्रियोफे 

श्छ 


न्ध्य +» संमयसार -++ 
अथंतदेव दर्शपति-- 


सेवंतो वि ण॒ सेचइ असेवमाणोवि सेचगो कोई । 
पगरणचेट्ठा कस्स वि ण य पायरणोत्ति सो होई ॥ १९७ ॥ 


पेत्रमानो5पि न सेवते असेवमानोडपि सेवक कं्रित्‌ । 
प्रकरणचेष्टा कस्यापि न च प्राकरश इति स मदति ॥ १९७ ॥ 


यथा कश्नित्‌ प्रकरण व्याप्रियमाशोपि प्रकरणस्व्रामित्वाभावात्‌ न ग्राकरणिका, 
अपरस्तु तत्राव्या्रियमाणी5पि तत्सामित्वात्माइर णिक । तथा सम्यग्दष्टिः पू्वे- 


विषयोका सेवन करता हुआ भी उनका सेवन करनेवाला नहीं कहा जा सकता, क्योकि विषय 
सेवनका फल जो रंजित परिणाम है उसे ज्ञानी नही भोगता-प्राप्त नही करता । १६६। 
अब, इसी बातको प्रगट इदृष्टान्त द्वारा बतलाते है .-- 
गाथा १९७ 
न्वयार्थ। -[ कश्चित्‌ ] कोई तो [ सेवमानः अपि ] विपयोंको सेवन 
करता हुआ भी [ न सेवले ] सेवन नहीं करता, और [ असेचमान्! अपि ] कोई 
सेवन न करता हुआ भी [ सेवक ] सेवन करनेवाला है- [ कस्यापि ] जैसे किसी 
पुरुषक्[ प्रकरणचेष्टा | प्रकरणंशी चेष्ठा ( कोई कार्य लवबी क्रिया ) अत॑ती है [न 
च सः प्राकरणः इति भचति ] तथापि वह ग्राकणिक नहीं होता । 
टीकाः-जैसे कोई पुरुष किसी प्ररुरणकी क्रियासे प्रवतेमान होने पर भी प्रकरणका 
स्वामित्व न होनेसे प्राकरणिक नही है आर दूसरा पुरुष प्रकरणकी क्रियामे प्रश्ृत्त न होता हुआ 
भी प्रकरणका रवामित्व होनेसे प्राकरणिक हे, इसीग्रकार सग्यकदृष्टि पूवसंचित कर्मोव्यसे प्राप्त 
हुए विषयोका सेवन करता हुआ भी रागादि भावोके अभावके कारण विपय सेवनके फलका 
स्वामित्व न होनेसे असेवक ही है (सेवन करनेवाला नहीं हे ) आर मिथ्याह्ष्टि विषयोका सेवन 
न करता हुआ भी रागादि भावोके सद्भावके क्राग्ण विपय सेवन के फलका स्वागित्व होनेसे 
सेवन फरनेवाला ही है । 





१-.. प्रकरप८मार्य || २-- प्राकरणिस्ल्‍दार्य अपनेवाला 
सेता हुआ नहिं सेवता, नहिं सेउता सेबक बने । 
प्रकरशतनी येट्टा करे, ऋरु प्रय्ण जरा नहिं हमे ॥ १९७ | 


--- निजरा अधिकार -- ५६६ 


सं॑चितकर्मोदियसंपल्ञान्‌ विषयात्‌ सेब्मानोडपि रागादिभावानामभावेन विषयसेवनफल- 
स्वामित्वामभावादसेवक्क एवं । सिथ्याचष्टिस्तु विपयानसेवमानो5पि रामादिभावानां 
सद्भावेन विषयसेवनफ्लस्थापतित्शत्सेवक्क एव | 
सम्यग्द्प्ेसवरति नियर्त ज्ञानवैराग्यशक्तिः 
स्व वस्तुत्व॑ कलयितुपय स्वान्यरूपाप्रिप्ठकत्या | 
यस्माज्जात्वा व्यतिकरमिद तल्वतः स्व पर च 
स्वस्मिज्ञास्ते विर्शति पशस्मबेंद्ी रागयोगात्‌॥१३६॥ (मन्दाक्रान्ता) 
सम्पस्दष्टिः सामान्येन स्वपराधेव ताइज्जौनाति-- 
उदघविवागों विविहो कम्साण वण्णिओ जिणवरेहि। 
ण॒दु ते मज्ञ सहावा जाणगभावो दु अहमिक्को ॥ १९८ ॥ 





भावाथे:-ज से किसी सेठने अपनी दूकान पर किसीको नौकर रखा, और वह नोकर 
ही दूकानका सारा व्यापार--खरीदना बेचना इत्यादि सारा काम काज करता है, तथापि वह 
सेठ नहीं है, क्योकि वह्‌ उस व्यापारका और उद्त व्यापारके हानि ल्ञाभका स्वामी नहीं है; वह 
तो मात्र नोकर है, सेठके द्वारा कराये गये सब कास काजको करता है। ओर जो सेठ है वह व्यापार 
सम्बन्धी कोई कास काज नहीं करता, घर ही बेठा रहता है, तथापि उस व्यापारका तथा उसके 
हानि|लाभका स्वासी हो नेसे बही व्यापारी ( सेठ ) है। यह दृष्ांत सम्यक्टृष्टि और सिश्या- 
दृष्टि पर घटित कर लेना चाहिये। जसे नोकर व्यापार करनेवाला नही है इसीप्रकार सम्यक्‌- 
दृष्टि विषयोका सेवन करनेवाला नहीं है, और जसे सेठ व्यापार करनेवाला है उसीमग्रकार 
भिथ्यादृष्टि विषय सेवन करनेवाला है । 

अब आगेकी गाथाओका सूचक काव्य कहते हैः-- 

अर्थ:--सम्यक्हृष्टिके नियमसे ज्ञान और बेराग्यकी शक्ति होती है; क्योंकि वह स्व- 

रूपका ग्रहण और परका त्याग करनेकी विधिके द्वारा अपने वस्तुत्वका ( यथार्थ स्वरूपका ) 
अभ्यास करनेके लिये यह स्व है ( अर्थात्‌ आत्मस्वरूप है ) और यह पर है? इस भेदको 
परमाथसे जानकर स्व में स्थिर होता है और पर से--रागके योगसे सबेतः विर्मता ( रुकता ) 
है। यह रीति ज्ञानवेराग्यकी शक्तिके बिना नही हो सकती | ) १६७ । 


अब प्रथम, यह कहते है कि सम्यकहप्रि सामान्यतया स्व ओर परको इसप्रकार 
जानता है:-- 





कर्मों हि के जु अनेक्र, उदय विपाक जिनवरने कहे । 
वे मुझ स्वभाव जु हैं नहीं, में एक ज्ञायकमाव हूँ ॥ १९८ ॥| 


३०० -- समयसार -- 


* उदयविपाको विविध! कमंणां पर्णितो जिनवरेः । 
न तु ते मस स्वभावा; ज्ञायकभावस्त्वहमेक! ॥ १९८॥ 
ये कर्मोदय विपाकम्रभवा विविधा भावा न ते मम स्वभावाः | एप टंकोर्कीशों- 
कज्ञायकमाबो5ह ॥ १९८ ॥ 
सम्यग्दष्टिविशेपेण स्वपरावेब॑ जानाति-- 
पुग्गलक्रम्स रागो तस्स विवागोदओ हचदि एसो | 
ण दु एस मज्क सावो जाणगनायो हु अहमिको ॥ १९९॥ 


पुद्चलकर्म रागस्तस्य विपाकोदयो भवति एप॥ 
ने त्वेष मप्त सावी ज्ञायकमाव। खब्बहमेकः ॥ १९९ ॥ 


गाथा १९८ 
अन्वपार्थ!-[ जिनवरेः ] जिनेन्द्रदेवने [ कर्मणां ] कमोक्रे [ उदय- 
विपाक्/ ] उदयका विपाक ( फल) [ विविधः ] श्रनेक प्रकारका [ वर्णितः ] 
कद्दा है, [ ते ] वे [ समसख्व॒भावाः ] मेरे स्रभाव [ न तु] नहीं हैं, [ अहं तु ] 
मैं तो [ एक! | एक ज्ञायकरसाव; ] ज्ञायकमाब हूँ । 
टीकाः--जो कर्मोव्यके विपाकसे उत्पन्न हुए अनेक प्रकारके भाव हे वे मेरे स्वभाव 
नहीं है; में तो यह ( प्रत्यन्ष अनुभवगोचर ) टंकोत्कीणं एक ज्ञायकभाव हूँ । 
भावार्थ -इसप्रकार सामान्यतया समस्त कर्मजन्य भावोको सम्यम्दृष्टि पर जानता 
है, ओर अपनेकी एक ज्ञायक स्वभाव ही जानता है। १६८। 
अब, यह कहते हैँ कि सम्यकहष्टि विशेषतया स्व ओर परको इसप्रकार जानता है।-- 
गाया १६६ 
अन्वयार्थ;--[ राग: | गग [ पुदुगलकर्म | पुदृगलकर्म है, [ तस्थव ] 
उसका [ विपाकोदयः |] विपाकरूप उदय [ एप) मवति ] यह है, [ एप१ ] यह 
[ ममभाव:; ] मेरा मात [ नतु ] नहीं है, [| अहम्‌ ] मे तो [ खल्ढु ] निश्चयसे 
[ एंकश ) एक [ ज्ञायक्रमाव; |] ज्ञायकमाव हूँ । 





पुदूगलकरमरुप रागका हि, विपाकरुप हैं उदय ये । 
ये हूं नहीं पुकमाव, निश्चय एक ज्ञायक भाव हैँ ॥ १९९ ॥ 


-- लिजेरा अधिकार -- ३०१ 


अस्ति किल रागो नाम पृदूगलकर्म तदुदयविपाकग्रभवोयं रागरूपो भाव, 
न पुनर्मम स्वभाव! । एप टंकोत्कीणोंकज्ञायकावोहं | एवमेव च रामपदपरिवतनेन 
इेवमो हक्रो धमानमायालो मकम नो कम मनो व वन का यश्रोत्रचक्षुघ्रा णर सन स्प शन पत्र णि 
पोडश व्य|खस्येपानि, अनया दिशा अन्यान्यप्यूद्ञानि ॥ १९९ ॥ 
एवं च सम्यग्दष्टिः स्वं जाननू राग॑ मु चंथ्र नियमाज्ज्ञानवैराग्यसंपनली भवति-- 
एवं सम्मदिद्दी अप्पाण सुणदि जाणगसहाव । 
उदय कम्मविवाग यथ झुअदि तच्चे विधाणंतो ॥ २०० ॥ 
एवं सम्यस्दृष्टि! ओत्मानं जानाति ज्ञायकस्वभावम्‌ | 
उदय॑ करमविपाकं च मुचति तत्व॑ विजाननू ॥ २०० ॥ 
एवं सम्पर्दष्टि; सापान्येन विशेषेण च परस्वभावेम्यों भावेभ्यों सर्वेभ्योडपि 








टीक[:--वास्तवमें राग नामक पुद्गलकम है उसके उदयके विपाकसे उत्पन्न हुआ यह 
रागरूप भाव है, यह मेरा स्वभाव नहीं है; मे तो यह ( प्रत्यक्ष अनुभवगोचर ) टंकोत्कीयो 
ज्ञायक स्वभाव हूँ । ( इसप्रकार सम्यक्दृष्टि विशेषतया स्व को ओर पर को जानता है। ) और 
इसीप्रकार राग? पदको बदलकर उसके स्थान पर हप, मोह, क्रोध, मान, साया, लोभ, कर्म, 
नोकम, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्ु, घराण,रसन और स्पशन ये शब्द रखकर सोलह सूत् व्या- 


ख्यानरूप करना, ओर इसी उपदेशसे दूसरे भी विचारना । १६६ । 
इसप्रकार सम्यकदृष्टि अपनेकी जानता ओर रागको छोड़ता हुआ नियमसे ज्ञानबेराग्य 


सम्पन्न होता है, यह इस गाथा द्वारा कहते है:-- 
गाथा २०० 
अन्वयार्थ;-[ एवं ]३प्प्रकार [ सम्यक्हष्ठि। ] सम्यक्दृष्टि [ आत्म्रा- 
ने ] श्रात्ताको ( अपनेको ) [ ज्ञायकरव भाव ] ज्ञायकस्वभाव [ जानाति | जानता 
है| च्‌ ] ओ! तत्व ] तलको अर्थात्‌ यवार्थ स्वरूपको [ विजानन ] जानता हुश्रा 
[ कर्मविपाक | कर्मके विषाकरूप [ ऊुदसे ] उदयको [ सुंचति ] छोड़ता है। 
टोकाः--इसप्रकार सम्यक्हष्टि सामान्यतया और विशेषतया परभावस्वरूप सर्वे 
भावोसे विवेक (भेद्ज्ञान, मिन्नता) करके, टंकोत्कीण एक ज्ञायक्ाव जिसका स्वभाव है ऐसा जो 





सद्दृष्टि इपरित आत्मको, ज्ञायक स्वभोच हि जानता। 
झरु उदय कर्मविपाककों बह, तत्वज्ञायक छोड़ता | २०० ॥ 


हर 


३० -- सर्मयसार -- 


रा 


विविच्य ठंकोत्कीणेंकशायकमावस्वभावमात्मनस्तस्व॑ विजानाति । तथा तल विजानंश 
स्वपरभावोपादानापोहननिष्पाद स्वस्थ चस्तुस्व॑ प्रथयनू कर्मोदेयविपाकप्रभवान्‌ 
भावान्‌ सर्वानपि झुचति। तती््य नियमात्‌ ज्ञानवैराग्यसंपन्नो भवति। 


सम्परग्दाष्टः स्ववम्यमहं जातु बंधो न में स्या- 
दित्युत्तानोत्पुलकवदना रागिणोप्याचरंतु । 


आत्माका तत्व उसको ( भलीभाँति ) जानता है, और इसप्रकार तत्वको जानता हुआ, स्वभाव 
के ग्रहण और परभावके त्यागसे उत्पन्न होने योग्य अपने वस्तुत्वकी विस्तरित करता हुआ, 
कर्सोद्यके विपाकसे उत्पन्न हुए समस्त भावोको छोड़ता है। इसलिये वह ( सम्यकट॒प्रि ) 
मियमसे कक है 

नियमसे ज्ञानवेराग्य सम्पन्न होता है, ( यह सिद्ध हुआ | ) 
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भावार्थ--जब अपनेको ज्ञायकावरूप सुखमय जाने और कर्मोदयसे उत्पन्न हुए भावों 
को आकुलतारूप दु खमय जाने तब ज्ञानरूप रहना, तथा परभावोसे विरागता-यह दोनो अब- 
श्य ही होते हैं। यह बात प्रगट अनुभवगोचर है । यही ( ज्ञानवैराग्य ही ) सम्यकदृष्टिका चिह्न है। 


“जो जीव परद्रव्यमे आसक्त-रागी है और सम्यकदृष्टित्वका अभिमान करते हे वे 
सम्यकदृष्टि नहीं हैं, वे बुधा अभिमान करते है”--इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैः-- 


श्रथ'--“यह में स्वयं सम्यकदृष्टि हूँ सुके कभी वन्ध नहीं होता ( क्योकि शास्रोमे 
सम्यकब्रष्टिको जरा के चन्ध ये कहा ११ पे. सानकऋर हक गवसे 5. ब्ू ज न 
तम्यक्दृष्टिको वन्‍ध नहीं कहा है” ) ऐसा सानकर जिनका सुख गवेसे ऊँचा ओर पुलकित हो 
रहा है ऐसे रागी जीव ( परद्वत्यके प्रति रागद्रपमोहभाववाले जीव ) भले ही ( महात्रता- 
दिका ) आचरण करे तथा समितियाकी उत्कृष्टताका आलम्बन करे तथापि वे पापी ( मिथ्या- 
दृष्टि ) ही हैं, क्योकि वे आत्मा और अनात्माके ज्ञानसे रहित होनेसे सम्यक्त्वसे रहित है । 


भावाथे--पर्व्यके प्रति राग होने पर भी जो जीव यह मानता है कि 'मैं सम्यक्‌- 
दृष्टि हूँ, मुझे चन्‍ध नही होता' उसे सम्यक्त्व केसा ? बह ब्रतसमितिका पालन भले ही करे, 
तथापि स्व-परका ज्ञान न होनेसे पह्‌ पापी ही है | जो यह मानकर कि मुझे वन्ध नहीं होता! 
स्वच्छन्द प्रवृत्ति करता है, वह भला, सम्यकहृष्टि केसा ? क्योकि जब नक यथाख्यात चारित्र 
न हो तथतक चारित्र सोहके रागसे वध तो होता ही है, ओर जबतक राग रहता है तवतक 
सम्यकद्प्रि अपनी निंदा-गर्हा करता ही रहता है । ज्ञानके होन मात्रसे बंधसे नहीं छूटा जा 
सकता, तान होनेके बाद उसीसे लीनतारूप-झुद्धोपयोगरूप चारित्रसे बंध कट जाते हैं। इस- 
लिये राग होने पर भी बंध नहीं होता' यह मानकर श्वच्छुत्ददया प्रग्ृत्ति करनेवाला जीव 
मिय्यादष्टि ही हे । 


जप बहन 3. 


22260 0 
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झालंवंतां समितिपरतां ते यतोज्दापि पापा 
आात्मानात्मारगमविरहात्संति सम्यवत्वरिक्ता।॥ १३७ ॥ (मन्दाक्रान्ता) 
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यहाँ कोई पूछता है कि - “ब्रत-समिति शुभकाय है, तब फिर उनका पालन करते 
हुए भी उस जीवको पापी क्यो कहा गया है. /” उसका समाधान यह है -सिद्धान्तमे मिथ्या- 
त्वको ही पाप कहा है | जबतक सिथ्यात्व रहता है तबतक शुसाशुभ सर्व क्रियाओको अध्यात्म 
में पर्मार्थतः पाप ही कहा जाता है। और व्यवहारनयकी प्रधानतामे, व्यवहारी जीवोको 
अशुभसे छुडाकर शुभमें लगानेकी शुभक्रियाको कथंचित्‌ पुण्य +ी कहा जाता है। ऐसा कहनेसे 
स्थाद्वाद मतमे कोई विरोध नहीं है । 


फिर कोई पूछता है कि -“परद्रव्यमे जवतक राग रहे तबतक जीवको मिश्यादष्टि 
कहा है, सो यह बात हमारी समममे नहीं आई | अविरत सम्यकृहप्रि इत्यादिके चारित्र मोह 
के उदयसे रागादि भाव तो होते है, तव फिर उनके सम्यक्त्व केसे है ?” उसका समाधान यह 
है:--यहाँ मिथ्यात्व सहित अनन्तानुबंधी राग प्रधानतासे कहा है । जिसे ऐसा राग होता है; 
अर्थात्‌ जिसे परद्वव्यमें तथा परद्वव्यसे होनेवाले भावोमें आत्मबुद्धि पूर्वक प्रीति-अग्रीति होती 
है, उसे स्व-परका ज्ञान-श्रद्धात नहीं है-भेदज्ञान नहीं है, ऐसा समझना चाहिये | जो जीच 
मुनिपद ल्लेकर त्रत, समितिका पालन करे तथापि जबतक पर जीवोकी रक्ता, तथा शरीर संबंधी 
यत्रपूर्वक प्रवृत्ति करना इत्यादि परद्वव्यकी क्रियासे ओर परद्वव्यके निमित्तमे होनेवाले अपने 
शुसभभावोसे अपनी सुक्ति सानता हे और पर जीवोका घात होना तथा अयन्नाचाररूपसे 
प्रवृत्ति करना इत्यादि परद्रव्यकी क्रियासे ओर परद्रव्यके निमित्तसे होनेवाल अपने अशुभभावों 
से ही अपना बंध होना मानता है, तब्तक यह जानना चाहिये कि उसे स्व - परका ज्ञान नहीं 
हुआ; क्योकि बंध-मोक्ष अपने अशुद्ध तथा शुद्ध भावोसे ही होता था, शुभाशुभभाव बन्धके 
ही कारण थे ओर परद्रज्य तो निमित्तमात्र ही था, उसमें उसने विपययरूप मान लिया । इस- 
प्रकार जवतक जीव परद्रव्यसे ही भला घुरा मानकर रागद्वेप करता है तबतक वह सम्यक्‌- 
दृष्टि नही हे । 


जबतक अपनेसे चारित्र सोह संबंधी रागादिक रहता है तबतक सम्यकहष्टि जीव 
रागादिसे तथा रागादिकी प्र रणासे जो परद्रव्य संबंधी शुभाशुभकियामे प्रवृत्ति करता है उन प्रवु- 
तियोके सम्यन्धसे यह सानता है कि-यह कर्मका जोर है उनसे निव्वत्त होनेमे ही मेरा भला है | 
यह उन्हें रोगवत्‌ जानता है। पीड़ा सहन नहीं होती इसलिये रोगका इलाज फरनेमें प्रपुस 
होता है. तथापि उसके प्रति उसका राग नहीं कहा जा सकता; क्योकि जिसे बह रोग मानता 
है उसके प्रति राग कसा ? घट उसे सिटानेका ही उपाय ऋरता है, ओर उसका मिटना भी 


३०४ -- ससयसार -- 


फर्थ रागी न भवति सम्पग्दष्टिरिति चेत-- 

परमाणुमित्त्थंपि हु रायादीएं तु विज्ञदे जस्स । 

ण वि सो जाणदि अप्पाणय तु सब्वागभधरो वि ॥ २०१॥ 

अप्पाणमथाणतो अणप्पय चावि सो अयाणंत्तो | 

कह होदि सम्मदिद्दी जीवाजीवे अयाणंतो ॥ २०२॥ 
परमाणुपात्रमपि खलु रागादीनां तु विद्यते यस्य | 
नापि स जानात्यात्मानं तु सर्वागभघरोडपि ॥ २०१ ॥ 
आत्मानपजानन्‌ भनात्मानं चापि सोड्जानन । 
कर्थ भवति सम्यग्दष्टिजीवाजीवावजानन || २०२ ॥ 


ीजितीससजक्ंंअलतततलतजलल तल जल न ञञननननन++ नल +न्‍-नननज नल +त- 


अपने ही ज्ञानपरिणामरूप परिणमनसे मानता है। अतः सम्यकदृष्टिके राग नही है। इस 
प्रकार यहाँ परमाथ अध्यात्मचष्टिस व्याख्यान जानना चाहिये | यहाँ मिथ्यात्व सहित रागको 
ही राग कहा है, मिथ्यात्व रहेत चारित्र मोह सम्बन्धी परिणासको राग नहीं कहा; इसलिये 
सम्यकदृष्टिके ज्ञानवेराग्यशक्ति अवश्य ही होती है। सम्यक्द॒ृष्टिके मिथ्यात्व सहित राग नहीं 
होता, ओर जिसके मिथ्यात्व सहित-राग, हो वह सम्यकदप्टि नही है। ऐस ( मिथ्यादृष्टि और 
सम्यक्दृष्टिके भावोके ) अन्तरको सम्यक्हृष्टि ही जानता है । पहले तो मिथ्यादृष्टिका अध्यात्म- 
शास्मे प्रवेश ही नही है, ओर यदि वह प्रवेश करता है तो विपरीत समभझता है-शुभभावको 
सर्वथा छोड़कर भ्र्ट होता है अर्थात्‌ अशुभभावोमे प्रवततेता है अथवा निश्चयका भलीभाँति 
जाने बिना व्यवहारसे ही ( शुभभावसे ही ) मोक्ष मानता है, परमा्थ तत्वमे मूढ़ रहता है। 
यदि कोई विरला जीव यथाथे स्याह्ाद न्यायसे सत्याथंको समझ ले तो उसे अवश्य ही सम्य- 
ऋत्वकी प्राप्ति होती है - वह अवश्य सम्यकदष्टि हो जाता है ॥२००॥ 
अब पूछता है कि रागी जीव सम्यक्रष्टि क्यो नही होता ? उसका उत्तर कहते हैं :-- 
गाधा २०१-२०२ 
अन्ययार्थ:--[ खल्डु*] वास्तमें [ यस्य | जिस जीवके [ रागादीनां तु 
परमाणुमात्र अपि ] परमाणुमात्र - लेशमात्र भी रागादिक [ विद्यते ] वर्तता है 





अणुपात्र भी रामादिका, सदमाव है जिस जीवको । 

वो सर आागपधर भले ही, जानता नहिं आत्मकी ॥२०१॥ 
नहिं जानता जहँ आत्मकी, अनआत्म भी नहिं जानता । 

पो क्योंहिहोय सुदृष्टि जो, जिव अजिवको नहिं जानता ॥२०२॥ 


-- निजरा अधिकार -- *.. ३०४ 

यस्य रागाचन्नानभावानां लेशतो5पि विद्यते सद्भाव॥, भवतु स श्रुतकेतनलि- 
सदशो5पि तथापि ज्ञाननयमावानामभावेन न जानात्यात्मान॑। यस्त्वात्मान न जानाति 
सोज्नात्मानमपि न जानाति स्वरूपपररूपप्तासत्ताम्यामेकस्य वस्तुनो निधीयमान 





[ सः ] वह [ सर्वागमधरः अपि ] वह भले ही सर्वागमका घारी ( समस्त आगमों 
को पढ़ा इञआ ) हो तथापि [ आत्मानं तु ] आत्माको [ न अपि जानाति ] 
- नहीं जानता; [ च ] और [ अनात्माने ] भात्माको [ अजानन्‌ ] न जानता हुआ 
- [सा ] वह | अनात्मान अपि ] श्रनात्माको ( परको ) भी [ अजानन ] नहीं 
जानता, [ जीवाजीवौ ] इसप्रकार जो जीव और अजीवको [ अजानन  ] नहीं जानता 
वह [ सम्यप्दष्टि। ] सम्यस्दष्टि [ कर्थ भवति ] केसे हो सकता है । 
दीकाः-जिसके रागादि अज्ञानसय भावोके लेशमात्रका भी सद्भाव है वह भले ही 
श्रुतकेवली जैसा हो तथापि वह ज्ञाननय भावोके अभावके कारण आत्माको नहीं जानता; भौर 
जो आत्माको नहीं जानता वह अनात्माको भी नहीं जानता, क्योंकि स्वरूपसे सत्ता और पर- 
रूपसे असत्ता-इन दोनोके द्वारा एक वस्तुका निश्चय होता है; ( जिसे अनात्माका - रागका 
निश्चय हुआ हो उसे अनात्मा ओर आत्मा-दोनोंका निश्चय होना चाहिये। ) इसभप्रकार जो 
आत्मा ओर अनात्माको नही जानता वह जीव ओर अजीवको नहीं जानता; तथा जो जीव और 
अजीय को नहीं जानता वह सम्यक्दृष्टि ही नहीं है। इसलिये रागी (जीव ) श्लञानके 
अभावके कारण सम्यकृदृष्टि नहीं होता । 
भावाथे:--यहाँ राग” शब्द्से अज्ञानमय रागद्वेषमोह कह्दे गये है। और 'अज्ञानमयः 
कहनेसे मिथ्यात्व-अनन्ताबुबन्धीसे हुए रागादिक समझना चाहिये, सिथ्यात्वके बिना घारिप्र- 
मोहके उद्यका राग नहीं लेना चाहिये; क्योकि अविरत सम्यग्दृष्टि इत्यादिको चारित्रमोहके 
उदय सम्बन्धी जो राग है सो ज्ञानसहेत है; सम्यग्दष्टि उस रागको कर्मोद्यसे उत्पन्न हुआ 
रोग जानता है ओर उसे मिटाना ही चाहता है; उसे उस रागके प्रति राग नहीं है। और 
सम्यग्दृष्टिकि रागका ल्ेशमात्र सद्भाव नही है ऐसा कहा है सो इसका कारण इसप्रकार है:-- 
सम्यग्टप्टिके अशुभराग तो अत्यन्त गोण है और जो शुभराग होता है सो वह उसे किंसितत्‌- 
मात्र भी भला ( अच्छा ) नहीं समकता-उसके प्रति लेशमात्र राग नहीं करता और निश्चयसे 
तो उसके रागका स्वामित्व ही नही है । इसलिये उसके लेशमात्र राग नहीं है । 
दि फोई जीव रागको भला जानकर उसके प्रति लेशमात्र राग करे तो-वद्द भले इी 
से शास्त्रोको पढ़ चुका हो, सुनि हो, व्यवहार चारित्रका पालम करता हो सथापि यह सममना 
चाहिये फि उसने अपने आतन्साके परसाथस्वरुपकों नहीं जाना, और कर्मोदयजनिस राग 
३६ 


हा 


इ०६ - -- ससयसार -- 


स्वात। ततो य आत्मानात्मानौ न जानाति स जीवाजीवो न जानाति | यस्तु जीवाजीवौ 
न जाना तिस सम्यग्दष्टिरेव न मवति । ततो रागी ज्ञानाभावान्र भवति सम्पर्दष्टि। । 


“आसंपाराग्तिपद्ममी रागिणो नित्यमत्ता; 
मुप्ता यस्मिग्रपदमपर्द तहिवुध्यध्चमंधा। । 
एतैतेतः पदमिदम्तिद यत्र चैतन्यघातु! 
शुद्रः शुद्ध! स्वससमरतः स्थायिभावत्वमेति ॥ १३८ ॥” ( मन्द्राक्रान्ता ) 


ही अच्छा मान रक्खा है, तथा उसीसे अपना सोक्ष माना है.। इसप्रकार अपने और परके पर- 
भार्थस्वरूपको न जाननेसे जीव - अजीवके परसाथथरवरूपको नहीं जानता । और जहाँ जीव 
तथा अजीव--इन दो पदार्थोंको ही नहीं जानता वहाँ सम्यक्‌दृष्टि कैसा ? तात्पयं यह है कि 
रागी जीव सम्यक्दृष्टि नहीं हो सकता । 

अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते हैं, जिस काव्यके द्वारा आचाये देव अमादि 

कालसे रागादिको अपना पद्‌ जानकर सोये हुए रागी आ्रणियोको उपदेश देते हैं:-- 
झथे:--( श्री गुरु संसारी भव्यजीवोंको संबोधन करते है कि ) है अन्ध प्राणियों ! 
अनादि संसारसे लेकर पर्याय पर्यायमे यह रागी जीव सदा मत्त चतेते हुए जिस पदमसे सो रहे 
हैं वह पद अर्थात्‌ स्थान अपद है--अपद है, ( तुम्हारा स्थान नहीं है ) ऐसा तुम समभो। 
( श्रपद शब्दको दो बार कहनेसे अति करुणाभाव सूचित होता है ।) इस ओर 'आओ-इस 
ओर ञ्ञाओ ! ( यहाँ निवास करो ) तुम्हारा पद यह है-यह है, जहाँ शुद्ध - शुद्ध चेतन्य धातु 
निजरसकी अतिशयताके कारण स्थायी भावत्वको प्राप्त है, अर्थात्‌ स्थिर है-अधिनाशी है। 
( यहाँ शुद्ध! शब्द दो वार कहा है जो कि द्रव्य ओर भाव दोनोकी शुद्धताकों सूचित करता 
'है.। समस्त अन्य द्वव्योसे भिन्न होनेके कारण आत्मा द्रव्यसे शुद्ध है आऔर परके निमित्तसे होने 

बाले अपने भावोसे रहित होनेसे भावसे शुद्ध है । ) 

भावार्थ--जैसे कोई महान पुरुष मद्यपान करके मलिनस्थान पर सो रहा हो, उसे 
कोई आकर जगाये और सम्बोधित करे कि “यह तेरे सोनेका स्थान नहीं है, तेरा स्थान सो 
शुद्ध सुबर्णमय धातुसे निर्मित है, अन्य कुधातुओके मैलसे रहित शुद्ध है और अति सुरद है. 
इसलिये में तुमे जो बतलाता हूँ वहों आ और वहाँ शयनादि करके आनंदित हो”, इसी प्रकार 
ये प्राणी अनादि संसारसे लेकर रागादिको भला जानकर, उन्हींकी अपना स्वभाव मानकर 
डसीमें निर्श्चित होकर सो रहे ह--स्थित हैं; उन्हें श्री गुरु कस्णापूर्वक सम्बोधित करते हैं,-- 
जँगाते हैं- सायघान करते दे फि “हे अन्ध प्राणियों ! तुम जिस पदसे सो रहे हो वह तुम्हारा 
अक्ी $ तम्हारा पट तो शा चंतन्य घानसमय #. बातासे अन्य श्क्योंची सिक्षायरुसे रहित 


पा 
९2 
७ 


-- सिज़रा भंधिकार -- 


कि नाम तत्पदधित्याइ-- 
श्रादह्मि दव्वभावे अपदे मोत्तुण गिण्ह तह णियद | 
थिरमेगमिम भाव उचलब्सत सहावेण ॥ २०३ ॥ 
आत्मनि द्रव्यभावानपदानि सुकत्वा शह्ण तथा नियतम्‌। 
स्थिरमेकप्रिमं मावं उपलब्यमानं स्रभावेन ॥ २०३॥ 
इृह खलु भगवत्यात्मनि बहुनां द्रव्यभावानां मध्ये ये किल अतत्स्वभावे तो पलस्य- 
माना), अनियतत्वावस्था।, अनेके, क्णिका:, व्यभिचारिणो भावाः ते सर्वडपि स्वयम- 


तथा अन्तरंगमें विकार रहित शुद्ध और स्थायी है, उस पदको प्राप्त होओ--शुद्ध चैत्तन्यरूप 
अपने भावका आश्रय करो”? ॥ २०१ | २०२ ॥ 
अब यहाँ पूछते है कि ( हे गुरुदेव ! ) वह पद क्‍या है ? उसका उत्तर देते हैं:-- 
गाथा २०३ 
अन्वयार्थ:--[ आत्मनि ] आत्मामें [ अपदानि ] अपदूभूत [ द्रव्य- 
भावान्‌ ] दृव्य-भार्वोको [ सुकत्वा ] छोड़कर [ नियते ] निश्चित [ स्थिरं | स्पिर 
[ एक ] एक [ इसे ] इस ( प्रत्यक्ष अनुभवगोचर ) [ भाय॑ ] भावको [ स्वभावेन 
उपलब्यमान ] जो कि ( आत्माके ) स्वभावरूपसे श्रतुमव किया जाता है उसे (हे 
भव्य | ) [ तथा ] जैसा है वैसा [ गरहाण ] ग्रहण कर ( वह तेशा पद है। ) 
टीकाः--वास्तवसे इस भगवान्‌ आत्मामें, बहतसे द्रव्य-भावोके मध्यमेंसे ( द्रत्य- 
भावरूप बहुतसे भावोके मध्यमेसे ), जो अतत्वभावसे अनुभवसे आते हुए (आत्माके स्व- 
भावरूप नहीं किन्तु पररवभावरूप अनुभवमे आते हुये ), अनियत अवस्था वाले, अनेक, 
क्षशिक, व्यभिचारी भाव है वे सब स्वयं अस्थाई होनेके कारण स्थाताका स्थान अथीत्‌ रहने 
वालेका स्थान नही हो सकने योग्य हानेसे अपदूभूत है; ओर जो तत्स्वसावसे ( आत्मस्वभाव- 
रूपसे ) अनुभवसे आता हुआ, नियत अवस्थावाला, एक, नित्य, अव्यभिचारीभाव ( चैतन्य-. 
मात्र ज्ञानभाव ) है, वह एक ही स्वयं स्थायी होनेसे स्थाताका स्थान अर्थात्‌ रहनेवालेका स्थान 
हो सकते योग्य होनेसे पद्भूत है | इसलिये समस्त अस्थायी भावोकों छोड़कर जो स्थायीभाव- 
रूप है ऐसा परमाथरसरूपसे स्वादमे आने वाला यह ज्ञान एक ही आस्वादनके योग्य है)... 





जिपमें भपदूभ्ुत द्ज्यभावकु, छोड ग्रह तु यथाथसे । 
घिर, नियत, एक हि भाव यह, उपलब्ध जो हि स्वभावसे ॥ २०३ ॥ 


शव -- सेंमेयसीर -- 


श्पायित्वेन स्पातुः स्थान सवितुमशक्यत्वात्‌ अपदभूता! । यस्तु तत्स्वभावेनोपलम्प- 
माना), नियतत्वावस्थ;, एक), मित्य), अव्यभिचारी भाव), स एक एवं स्वयं स्थायि- 
स्वेन स्थातुः स्थानं भवितं शक्पत्वात्‌ पदभूतः । ततः सवनिवास्थायिभावान्‌ मुक्त्वा 
स्वायिमावभूतं, परमाथरसतया स्वदमान ज्ञानमेकमेवेद सवा । 


एकमेव हि तत्स्ताद्ं विपदामपद पदस्‌ | 

अपदान्येव भासंते पदान्यन्यानि यत्पुर; | १३९ ॥ ( अनुष्ठुप्‌ ) 
एकज्ञायकमावनिभभ रमहास्वादं समासादयनू। 

स्वाद इंद्वमय विधातुपसहः स्त्रां वस्तुतृत्ति विदनू। 


भाषाथ--पहले वर्णादिक गुणस्थान पर्यन्‍त जो भाव कहे थे वे सब आत्मामें अनि- 
यत, अनेक, ज्षणिक; व्यभिचारी भाव है। आत्मा स्थायी है, ( सदा विद्यमान है ) और वे 
सब भाव अस्थायी हैं, इसलिये, वे आत्माका स्थान नही हो सकते अर्थात्‌ वे आत्माका पद नहीं 
हैं। जो यह स्वसंवेदनरूप ज्ञान है वह नियत है, एक है, नित्य है, अव्यभिचारी है। आत्मा 
स्थायी है और ज्ञान भी स्थायीभाव है, इसलिये बह आत्माका पद है। वह एक ही, ज्ञानियों 
के द्वारा आस्वाद लेने योग्य है। 
अब इस अरथका कलशरूप काव्य कहते है -- 
अ्र्थ::-वह एक ही पद आस्वादनके योग्य है. जो कि विपत्तियोंका अपद है, (अर्थात्‌ 
जिसमे आपदाय स्थान नहीं पा सकतीं ) ओर जिसके आगे अन्य ( सब ) पद अपद ही 
भासित होते 
भावा्थ-एक ज्ञान ही आत्माका पढ है। उसमे कोई भी आपदा प्रवेश नहीं कर 
सकती, और उसके आगे अन्य सब पद्‌ अपदस्वरूप भासित होते है, ( क्योकि वे आकुलतामय 
हें-शआ्रापत्तिरूप हैं । ) 
अब, यहाँ कहते हैं कि जब आत्मा ज्ञानका अनुभव करता है तब इसप्रकार करता है- 
अर्थः--एक ज्ञायकभावसे भरे हुए महास्वादको लेता हुआ, ( इसप्रकार ज्ञानमें दी 
एकाग्र होने पर दूसरा स्वाद नहीं आता इसलिये ) हंद्वमय स्वादके लेनेमे असमथ ( वर्णादिक, 
रागादिक तथा ज्ञायोपशमिक ज्ञानके भेदोका स्वाद लेनेमे असम ), आत्मानुभवके-स्वादके- 
प्रभावके आधीन होनेसे निजवस्तुवृत्तिको ( आत्माकी शुद्ध परिणतिको ) जानता - आस्वाद 
लेता हुआ ( आत्माके अद्वितीय स्वादके अनुभवनमेसे बाहर न आता हुआ ) यह आत्मा ज्ञान 
के विशेषोके उदयको गोण करता हुआ, सामान्यमात्र ज्ञानका अभ्यास करता हुआ, सकल 
आनऊो एकल्वमे लाता है-एकरूपमें प्राप्त करता दे । 


-- निजेरा अधिकार -- ३०६ 


आात्मात्मानुमवानुभावविवशों अश्यक्िशेषोदय 
साप्तान्य कलपन्‌ किलैप सकल॑ ज्ञानं नयत्येकवाम्‌ ॥ १४० ॥ (शादूल०) 
तथा हि-- 
आभिणिवोहियसुदोधिमणकेवल च ते होदि एकम्रेव पद । 
सो एसो परमट्टो ज॑ लहिदू णिव्वुर्दि जादि ॥ २०४ ॥ 
आभिनिवोधिकश्रतावधिमनःपययकेवर्ल च तद्धवत्येकमेत्र पदस । 
स एप परमार्थो य॑ लब्ध्वा निश्रर्ति याति ॥ २०४ ॥ 
आत्मा किल परमार्थः तत्त ज्ञानं, आत्मा च एक एवं पदाथ॥ ततो ज्ञान- 


भावार्थ:--इस एक स्वरूप ज्ञानके रसीले स्वादके आगे अन्य रस फीके है | और स्वे-' 
रूपज्ञानका अनुभव करते हुए सब भेदभाव मिट जाते हैं । ज्ञानके विशेष ज्ञेयके निमित्तसे होते 
है। जब ज्ञानसामान्यका स्वाद लिया जाता है तब ज्ञानके समस्त भेद भी गौण हो जाते है, 
एक ज्ञान ही ज्ञेयरूप होता है । 

यहाँ प्रश्न होता है कि छद्मस्थको पूर्णुरूप केवलज्ञानका स्वाद कैसे आवे ? इसका उत्तर 
पहले शुद्धनयका कथन करते हुए दिया जा चुका है कि शुद्धनय आत्माका शुद्ध, पूर्ण स्वरूप 
बतलाता है, इसलिये शुद्धनयके द्वारा पूर्गरूप केवलज्ञानका परोक्ष स्वाद आता है । २०३। 

अब, करमके क्योपशमके निमित्तसे ज्ञानमें भेद होने पर भी उसके ( ज्ञानके ) स्वरूप 


का विचार किया जाये तो ज्ञान एक ही है, ओर वह ज्ञान ही मोक्षका उपाय है? इस अथकी 
गाथा कहते है:-- 


गाथा २०४ 
अन्चयार्थ:--] आभिनिवोधिकश्रुतावधिमनःपर्ययकेवर्ल च॑ ] 
मतिज्ञान, श्रतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान और केवलज्ञान [ तत्‌ ] यह [ एक एव ] 
एक ही [ पर्दभवति ] पद है ( क्योंकि ज्ञानके समस्त भेद ज्ञान ही हैं ) [| सः एथः 
परसार्थ! ] वह यह परमार्थ है ( शुद्धनयका विषयमूत ज्ञान सामान्य ही यह परमार्थ है ) 
[ ये लब्ध्वा ] जिसे प्राप्त करके [ निन्नेति याति ] आत्मा निर्वाणको प्राप्त होता है। 
टीका:-आत्मा वास्तवमें परमाथ ( परमपदा् ) है, ओर वह ( आत्मा ) ज्वान है; 





मति, श्रती, अवधी, मनः, केवल सबहि एक हि पद जु है । 
वो ज्ञानपद परमाथ है, जो पाय जिव मुक्ती लहे | २०४ ॥ 


३१० -- समय॑सार -- 


मप्येकमेव पद, यदेतच ज्ञान नामेक पद स एप परमाथे) साक्षान्मोत्ीपाय। | ने 
पामिनिवोधिकादयो भेदा इदमेकपदमिह मिंदंति १ कि तु तेपीदमेवैक पदमभिनंदंति । 
तथाहि-यथात्र सवितुघनपठलावशुन्ठितस्थ तद्िधटनानुसारेण प्राकल्यमासादयतः 
प्रकाशनाविशयभेदा न तस्य ग्रकाशस्वभाय॑ मिंदंति | तथा, आत्मन कमपठलोदयाव- 
गुंठितस्य तद्रिघिटनानुसारेण प्राकव्यपासादयतो ज्ञानातिशयभेदा न तस्य ज्ञानस्पभाष॑ 
मिंचः । कि त॒ प्रत्युत तमभिनंदेयु;। ततो निरस्तसमस्तभेदमात्मस्वभावश्चूतं ज्ञानमेवैक- 
समालम्व्य | तदालंबनादेव भवति पदग्राप्तिक, नश्यति भ्रांति।, भवत्यात्मलाभः सिद्धत्य- 
नात्मपरिहार), न कम मूछति, न रागह्पमोहा उत्प्लवंते, न पुनः कम आखवति, 
पुनः कम वच्यते, प्राखद्धं कम उपशुक्त निर्मीयते, ऋत्लकर्मामावात्‌ साक्षान्भोत्षो 
भवति । 
ओर आत्मा एक ही पदाथे है; इसलिये ज्ञान भी एक द्वी पद है। यह ज्ञान नामक एक पद्‌ 
परमाथस्व॒रूप साज्षात्‌ मोक्षका उपाय है। यहाँ मतिज्ञानादि ( ज्ञानके ) भेद इस एक पदको 
नहीं भेदते किन्तु वे भी इसी एक पदका अभिननन्‍्द्न करते है ( समर्थन करते है । ) इसी बात 
को दृष्टांत पूवक सममाते है:--जैसे इस जगतमे बादलोके पटलसे ढका हुआ सूर्य जो कि वाद- 
लोके विघटन ( बिखरने ) अनुसार प्रगटताको प्राप्त होता है, उसके ( सूयके ) प्रकाशनकी 
( प्रकाश करनेकी ) हीनाधिकतारूप भेद उसके ( सामान्य ) प्रकाश स्वभावकों नहीं भेदते, 
इसीग्रकार कर्म पटलके उदयसे ढका हुआ आत्मा जो कि कर्मके विघटन ( ज्षयोपशम ) के 
अनुसार प्रगटताको प्राप्त होता है, उसके ज्ञानके हीनाधिकतारूप भेद उसके ( सामान्य ) ज्ञान- 
म्वभावको नहीं भेदते, प्रत्युत ( उलठे ) अभिनन्दन करते है। इसलिये जिसमे समस्त भेद दृर 
हुए है ऐसे आत्मस्वभावभूत एक ज्ञानका ही-आलम्बन करना चाहिये | उसके आलम्बनसे ही 
निजपढकी प्राप्ति होती है, भ्रान्तिका नाश होता है, आत्माका लाभ द्वोता है, ओर अनात्माका 
परिहार सिद्ध होता हैः ( ऐसा होनसे ) कर्म नहीं, रागह्पमोह उत्पन्न नहीं होते, ( रागह्वेपमोह 
के बिना ) पुन. कर्मास्रव नहीं होता, ( आम्रवके बिना ) पुन कर्म-बन्ध नहीं होता, पूर्वबद्ध 
कर्म मुक्त होफर निजेरयको श्राप्त हो जाता है, समस्त कर्मोका अभाव होनेसे साज्षात्‌ मोक्ष होता 
है। ( ऐसे ज्ञानफ आलम्बनक्ा ऐसा माहात्य है। ) 
भावार्थ -#र्मके क्योपशमके अनुसार ज्ञानमे जो भेद हुए हैं वे कही ज्ञान सामान्य 
पे अज्नानरूप नहीं करते, प्रत्युत न्ञानको प्रगट करते है; इसलिये भदोंका गोण करके, एक ज्ञान 


सामान्यक्ा आलमग्यन लेकर आत्माफा ध्यावना, इसांस सवतिद्ध होती हं | 
झब, उस अथंफा कलशरूप काव्य कहते ह:--- 


-- निर्मरा अधिकार -- ३११ 


अच्छाच्छा। स्वयम्नुच्छलंति यदिमाः संवेदनव्यक्तयो 
निष्पीताखिलभावमंडलरसप्राग्मारमत्ता इब । 
यस्यामिन्नरसः स एप भगवाने की 5प्यनेकी भवन 
वस्गत्युत्कलिकामिरद्भुतनिधिश्न तन्‍्यरलाकरः ॥ १४१ ॥ ( शार्दूल० ) 
कि च--- 
- क्ित्यंतां स्वथभेव दुष्फरतरैमे्षोन्युखे! कम भिः 
कित्यंतां च परे महाव्रततपोभारेण भग्माथिरम्‌ । 
साक्षान्मोक्ष॒ इृदं मिरामयपद संवेधपान स्वयं 
ज्ञानं ज्ञानगु्ण बिना कथमपि ग्राप्तूं क्षमंत्रे न हि॥ १४२ ॥ (शार्दूल ०) 


अर्थ:--समस्त पदार्थके समूहरूपी रसको पी लेनेकी अतिशयतासे मानों मत्त हो गई 
हो ऐसी निर्मल से भी निर्मल संवेद्नव्यक्ति ( ज्ञानपर्याय, अनुभवमे आनेवाले ज्ञानके भेद ) 
अपने आप उछलती है, वह यह भगवान अद्भुत निधिवाला चैतन्य रज्बाकर, ज्ञानपर्यायरूपी 
तंरंगोके साथ जिसका रस अभिन्न है ऐसा एक होने पर भी अनेक होता हुआ ज्ञानपर्यायरूपी 
तरंगोंके द्वारा दौलायमान होता है--उछलता है । 

भावाथे:--जसे अनेक रज्लोवाला समुद्र एक जलसे ही भरा हुआ है. और उसमे छोटी 
बड़ी अनेक तरंगें उठती रहती है जो कि एक जलरूप ही है, इसीप्रकार अनेक गुणोंका भण्डार यह्‌ 
ज्ञान समुद्र आत्मा एक ज्ञान जलसे ही भरा हुआ है, और कर्मोके निमित्तसे ज्ञानके अनेक भेद्‌- 
( व्यक्तिएं ) अपने आप प्रगट होते है उन्हें एक ज्ञानरूप ही जानना चाहिये, खंड खंडरूप 
से अनुभव नहीं करना चाहिये। 

अब, इसी बातको बिशेष कह है:-- 

अथः--कोई जीव दुष्करत ३ और मोक्षसे परांडः मुख कर्मोंके द्वारा स्वयमेव ( जिनाज्ञा 
फे बिना ) कलेश पाते है तो पाओ, और अन्य कोई जीव ( मोक्षोन्सुख अर्थात्‌ कथंचित्‌ 
जिनाज्ञामें कथित ) महात्रत और तपके भारसे बहुत समय तक भम्न होते हुए क्लेश प्राप्त करे 
तो दरो, ( किन्तु ) जो साज्षात्‌ मोक्ष स्वरूप है, निरामय (भाव रोगादि समस्त क्लेशोसे रहित) 
पद है ओर स्वयं संवेयमान है, ऐसे इस ज्ञानको ज्ञानगुणके बिना किसी भी प्रकारसे बे प्राप्त 
नहीं कर सकते । 

भावाथः- ज्ञान है वह साजझ्षात्‌ मोज् है वह शानसे ही प्राप्त होता है, अन्य किसी 
क्रिया कांडसे उसकी प्राप्ति नही होती | २०४ । 

अब थही उपदेश गाथा द्वारा कहते हे: - 


न 
न्‍्ब्ररे 
न 


“” संसयसार -- 


णाणग्रुणेण चविहीणा एये तु पर्य वह वि ण लहंते | 
ते गिएह णियदमेद जदि इच्छसि कम्मपरिमोक्‍्ख ॥ २०७॥ 
ज्ञानमुणेन विहीना एतत्तु पद बहवो5पि न लम॑ंते | 
तद्गृहण नियतमेतदू यदीच्छसि कमंपरिमोक्षय || २०४ ॥ 
यतो हि सकलेनापि कर्मणा कमेणि ज्ञानस्याग्रकाशनात ज्ञानास्याजुपलंभः | 
केपलेन ज्ञानेनेव ज्ञान एव च्ञानस्य प्रकाशनादू ज्ञानस्पो पलंभ! । ततो बहवो5पि बहु- 
नापि कमंणा ज्ञानशत्या नेदमुपलमभंते | इदमनुपलभमानाश्र कर्ममिर्न मुच्यंते ततः 
कर्ममो्षार्थिना केवलब्ञानावष्टमेन नियतमेवेदमेक पद्मुपलभनीय । 


5 गाधा २०७ 

अन्वयार्थ:--- ज्ञानगुणेन विहीना! ] ज्ञानयुण्से रहित[ बहुवः अपि ] 
बहुतमे लोग ( धनेक प्रकारके कर्म करते हुए भी ) [ एतत्‌ पर्द तु ] इस ज्ञानस्वरूप 
पदको [ न लूमते ] प्राप्त नहीं करते [ तदू' ] इसलिये हे भव्य ! [ यदि ] यदि तू. 
[ कर्मपरिमोक्त॑ ] क्मोंसे सर्वया मुक्ति [ इच्छसि [ चाहता हो तो [_ नियत 
एलत्‌ ] नियत इस ज्ञानको [ गृहाण | ग्रहण कर । 

टीकाः- कर्म में ( कर्मकाण्डमे ) ज्ञानका प्रकाशित होना नहीं होता इसलिये समस्त 
फर्मसे ज्ञानकी प्राप्ति नहीं होती ज्ञानमे ही ज्ञानका प्रकाश होता है. इसलिये केवल (एक ) 
शानसे ही ज्ञानकी प्राभ होती है । इसलिये वहुतसे ज्ञानशूत्य जीव बहुतसे कर्म करने पर भी 
इस ज्ञानपदको प्राप्त नही कर पाते ओर इस पदको प्राप्त न करते हुए वे कर्मोसे मुक्त नहीं होते 
इसलिये कर्मसे मुक्त होनेके इच्छुककों मात्र ज्ञानके आलम्धबनसे यह नियत एक पढ प्राप्त 
करना चाहिये । 

मावार्थ:- शानसे ही मोद् होता है, कर्मसे नहीं; इसलिये मोज्षार्थीको शानफा ही 
ध्यान करना ऐसा उपदेश है । 

अब इसी अर्थका कलशरूप काज्य कहते हैं;-- 


रे डानगुणसे रहित बहुजन, पद नहीं यह पा सके । 
सू कर प्रदश पद नियत ये, जो कर्ममोखेच्छा छुक्के ॥ २०५ ॥ 


-- निजेरा अधिकार -- ३१३ 
पदमिद नत्तु कमदुरासदं 
सहजबोधकलासुलभ किल । 


तत इृद निम्रबो धक्लाबलात्‌ 
कलयितुं यततां सतत जगत्‌ ॥ १४३ ॥ ( द्वुतविलंबित ) 


: किघ-- 
एदह्मि रदो णिच्च संतुद्दो होहि णिच्रमेद्ह्नि ! 
एदेण होहि तित्तो होहदि तुह उत्तम सोक्ख्न ॥ २०६ ॥ 


एतसिमिन्‌ रतो नित्य संतुष्टो भव नित्यमेतसिमिन । 
एतेन भव तृप्तो भविष्यति तबोचतम सोख्यम्‌ ॥ २०६ ॥ 


अर्थः- यह ( ज्ञानस्वरूप ) पद कर्मसि वास्तवमें दुरासद है, ओर सहज ज्ञानकी 
कलाके द्वारा वास्तवमे सुलभ है, इसलिये निजज्ञानकी कलाके बलसे इस पदको अभ्यास करने 
के लिये ( अनुभव करनेके लिये ) जगत सतत प्रयत्न करो। 

भावांथे:- समस्त कर्मोको छुड़ाकर ज्ञानकलाके बल दारा ही ज्ञानका अभ्यास करने 
का आचायदेवने उपदेश दिया है। ज्ञानकी कला” कहनेसे यह सूचित होता है. कि जबतक 
संपूर्ण कला ( केवलज्ञान ) प्रगटग न हो तबतक ज्ञान हीनकलास्वरूप--मतिज्ञानादिरूप है 


जानकी उस कलाके आलम्बनसे ज्ञानका अभ्यास करनेसे केवलज्ञान अर्थात्‌ पूर्ण कला प्रगट 
होती हे | २०५। 


अब इस गाथामें इसी उपदेशको विशेष कहते हैं:-- 
गाथा २०६ 
अन्वयार्थ।--( हे भव्य प्राणी ! ) त्‌ [| एतस्मिन ] इसमें (ज्ञानमें ) | नि 
त्ये ] नित्य [ रत३ ] रत श्रर्थात्‌ प्रीतिवाला हो, [ एतस्मिन्‌ ] इसमें [ नित्य ] 
नित्य [ संतुष्टः भच ] संतुष्ट हो, और [ एलेन ] इससे [ तृप्तः भव ] तृप्त हो; 
( ऐसा करनेसे ) [| तब ]तमे [ उत्तम सोखूये ] उत्तम सुख | भविष्यति ]होगा। 


- है इरासद-वुष्प्राप्प; न जीता जा सके ऐपा | 
इसमें सदा रतिवंत बन, इसमें सदा संतुष्ट रे । रा 


इससे हि बन तू तप, उत्तम सोख्य हो जिससे तुझे ॥ -२०६-॥- - 
हे के 


2१५ -- समसयसार -- 


एतावानेव सत्य आत्मा यावदेतज्ज्ञानमिति निश्चित्य ज्ञानमात्र एवं नित्यमेव॒ 
रतिमुपहि । एतावत्येव सत्याशी), यावदेतज्ज्ञानपिति निश्चित्य ज्ञानमात्रेणेव नित्य- 
मेत्र संतोपप्रुपेहि | एतावदेव सत्यमनुभवनीय यावदेव ज्ञानमिति निश्ित्य ज्ञानमा 
त्रणुव नित्यमेव तप्मिम्पेहि | अथेव तव नित्यमेवात्मरतस्य, आत्मसंतुषस्य, आत्म- 
तृप्तस्य च वाचामगोचरं सोौरूयं भविष्यति | तत्त तत्लुण एवं त्वमेवस्वयमेव द्रत्यसि 
मातिप्राक्षी) । 
“अवचित्पशक्ति। स्रयभेव देव- 

थ्रिन्मात्रचितामणिरेष यरमात्‌ । 

सर्वाथसिद्धात्मतया विधत्ते 

ज्ञानी किमन्यस्य परिग्रहेश || १४४ ॥ ( उपजाति ) 


दीका:-( हे भव्य | ) इतना ही सत्य ( परमाथस्वरूप ) आत्मा है, जितना यह्‌ 
ज्ञान है--ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्रमे ही सदा ही रति ( प्रीति, रुचि ) प्राप्त कर, इतना ही 
सत्य कल्याण है. जितना यह्‌ ज्ञान हैं-ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्रसे ही सदा ही संतोपको प्राप्त 
कर; इतना ही सत्य अनुभव करने योग्य है जितना यह ज्ञान दै--ऐसा निश्चय करके ल्लानमात्र 
से ही सदा ही ठ॒प्ति प्राप्त कर | इसप्रकार सदा ही आत्मामे रत, आत्मासे संतुप्ट ओर आत्मासे 
ठ॒प्त ऐसे तुमको वचनअगोचर सुख प्राप्त होगा; और उस झुखको उसी क्षण तू दी स्वयमेव 
देखेगा, दूसरोसे' मत पूछ । ( वह सुख अपनेको ही अनुभव गोचर है, दूसरोसे क्यो पूछना 
पड़ेगा ? ) 
भावार्थ:-ध्ानमात्र आत्मामे लीन होना उसीसे संतुष्ट होना ओर उसीसे ठप्त होना 
परमध्यान है। उससे वतेसान आनन्दका अनुभव होता है ओर थोड़े ही समयमे ज्ञानानन्द 
स्वरूप केवलन्नानकी प्राप्ति होती हे । ऐसा करनेबाला पुरुष ही उस सुखको जानता है, दूसरेका 
इसमे प्रवेश नहीं है । 
अब, लानानुभवकी महिमाका और आगामी गाथाकी सूचनाका काव्य कहते हैं:-- 
भ्रथे-ज्योऊफि यह (ज्ञानी ) स्वयं ही अचित्य शक्तिवाला देव है ओर चिन्मात्र 
चिन्तामणि है, इसलिये जिसके सर्व अर्थ ( प्रयोजन ) सिद्ध £ैं ऐसा स्वरूप होनेसे ज्ञानी दूसरे 
के परिग्रहसे क्या करेगा ? ( छुछ भी करनेका नहीं है । ) 
भावाथ--यद लानमृर्ति आत्मा स्वय्र ही अनतशक्तिका धाग्क देव है, और स्वयं ही चैतन्य 
रूपी सिंतामणि होनेसे वांछित फार्यफी सिद्धि करलवाला हू इसलिये छ्ानीके सर्वे प्रयोजन सिद्ध 





जक्लकल-+ 


१, पादान्तर८ भर्ति प्रश्न ने का | 


र है" 
-- निजरा अधिकार -- ३१४ 


कुतो ज्ञानी पर न परिग्ृह्तीति चेत-- 
को णाम भणिज्ञ बुहो परदव्वय सम इस हवदि दव्व। 
अप्पाणमप्पणों परिण्गहं तु णियदं वियधाणतो ॥ २०७ ॥ 
को नाम भणरेद्‌ बुधः परद्रव्यं ममेद॑ भवति द्रव्यम्त्‌ । 
आत्मानप्तात्मनः परिग्रह तु नियत विजाननू ॥ २०७ ॥ 
यतो हि ज्ञानी, यो हि यस्य स्त्री भाव। स तस्य स्व) स तसरय स्वामीति खर- 
तरतखद्श्यव्टभात्‌ आत्मानमात्मनः परिग्रह नियमेन विजानाति । ततो न ममेद॑ 
स्व नाहमस्य स्वामी इति परद्रव्य॑ न परिगृह्माति ॥| २०७ ॥ 








होनेसे उसे अन्य परिग्रहका सेवल करनेसे क्‍या साध्य है ? अर्थात्‌ कुछ भी साध्य नहीं । ऐसा 
निश्चयनयका उपदेश है । २०६ । 
अब, प्रश्न करता है कि ज्ञानी परको क्‍यों अहण नहीं करता ” इसका उत्तर कहते है:-- 
गाथा २०७ न्‍ 
न्वयार्थ:--[ आत्मान तु ] अपने आत्माको ही | नियत ] नियमसे 
[ आत्मनः परिग्रह ] अपना परिग्रह [ विज्ञानन ] जानता हुआ [ के नास 
बुध। | कोनसा ज्ञानी [ भणेत्‌ ] यह कहेगा कि | हद परद्गव्य ] यह परद्व्य 
[_ सम द्रव्य | मेरा दृव्य [ सवति | है £ 
टीक।:जो जिसका स्व भाव है वह उसका स्व? है, ओर वह उसका ( स्व भावका ) 
स्वासी हे,--इसमप्रकार सूक्ष्म तीक्षण तत्वदृष्टिके आलम्बनसे ज्ञानी ( अपने ) आत्माको ही नियम 
से आत्माका परिग्रह जानता है। इसलिये “यह मेरा स्व! नही है, में इसका स्वामी नहीं हैँ” 
ऐसा जानता हुआ परद्वव्यका परिग्रह नही करता, (अर्थात्‌ परद्वव्यकों अपना परिग्रह नहीं 
करता। ) 
भावथः-यह लोकरीति हे कि समभदार--सयाना पुरुष दूसरेकी वस्तुको अपनी 
नहीं समझता, उसे ग्रहण नही करता; इसीग्रकार परमसाथज्ञानी अपने स्वभावकों ही अपना धन 
सममता है, परके सावको अपना नही जानता, उसे ग्रहण नही करता । इसप्रकार ज्ञानी परंका 
प्रहए--सेवन नहीं करता ॥ २०७ ॥ 
१, सखनधन, मिल्कत; अपनी स्वामित्व की चोज | 
परद्रव्य यह मुक्त द्रव्य, यों तो कौन ज्ञानीजन कहे । 
नित्र आत्मको निजरका परिग्रह, जानता जो नियमसे ॥ २०७॥ 





३१६ -- संसयसोर --+ 


अतोष्हमपि न ततपरियृह्ापि-- 
मज्ञ परिग्गहों जह तदो अहमजीवद तु गच्छेज्ज । 
णादेव अह जह्मा तह्मा ण परिग्गहों सज्झ ॥ २०८ ॥ 
मप्त परिग्रहो यदि ततो5हमजीचतां तु गच्छेयम्‌ | 
ज्ञातिवाहं यस्मात्तस्मान्न परिग्रहो मम ॥ २०८ ॥ 
यदि परद्रव्यमनीवमह परिग्रण्हीयां तदावश्यमेवाजीवो ममासों स्व१ स्पात्‌ । 
अहमप्पवश्यमेवाजीवस्यामुष्य स्वामी स्थां । अजीपस्य तु यः स्वामी, स किलाजीव 
एवं | एवमबशेनापि मपाजीवत्वमापद्ेत । मम तु एको ज्ञायक एवं भाव य। स्व 
अस्येवाई स्वामी, ततो माभून्ममाजीवत्व॑ ज्ञातिवाह भविष्यामि न परद्रव्यं परि- 
गृएहामि || २०८ ॥ 


कितने नायए क्‍++कजिजनणीनओीीी धनी लीक लत # 5 ५ 





“इसलिये मै भी परद्रव्यको ग्रहण नहीं करूँगा ।” इसप्रकार अब ( मोक्षामित्ञापी 
जीव ) कहता हैः-- 
गाथा २०८ 
अन्वयार्थ;:--[ यदि ] यदि [ परिग्रहः ) परहव्य-परित्रह | सम ] मेष 
दो [ ततः ] तो [ अहम ] मै [ अजीवतां तु ] अजीवलको [ गच्छेय ] ग्राप 
हो जाऊँ । [ यस्मात्‌ ] क्यो कि [ अहं ]मैतो [ ज्ञाता एव | ज्ञाता ही हूँ, 
[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ परिग्रह! | ( परद्व्यरूप) परिग्रह [ सम न ] मेरा नहीं है । 
टीकाः--यदि में अजीव परद्रव्यका परिश्रह करूँ तो अवश्यमेव वह अजीब मेरा 
(व! हो, और में भी अवश्य ही उस अजीवका स्वामी होऊँ, ओर जो अजीवका स्वामी द्वोगा 
वह वास्तवमे अजीब ही होगा । इसप्रकार अवशत ( लाचारीसे ) मुझमे अजीवत्व आ पढ़े ! 
मेरा तो एक ज्लायकभाव ही जो स्व! है, उसीका मे स्वामी हूँ, इसलिये मुझको अजीवत्व न॑ 
दो, में तो ज्ञाता द्वी रहूँगा, में परद्रव्यफा परिग्रह नहीं करूँगा । 
भावार्थ---निश्चयनयसे यह सिद्धान्त हे कि जीवका भाव जीव ही है, उसके साथ 
जीवका स्व-स्वामी संचंध है । ओर अजीवका भाव अजीब ही है, उसके साथ अजीवका 
स्व-स्वामी संबंध है । यदि जीवके अजीवका परिग्रह माना जाय तो जीव अजीवत्वको प्राप्त हो 


परिग्रह कभी मेरा चने, तो में अजीव बन अरे । 
मैं नियमसे ज्ञोता हि, इससे नहिं परिग्रह मुझ बने ॥ २०८॥ 


“+* निज अधिकार * ३९७ 


अ्रय॑ च में निधय।-- 
छिज्ञदु वा भिजदु वा णिजल्लदु वा अहव जादु विप्पलय | 
जह्या ततह्या गउछदु तह॒वि हु ण परिग्गहों सज्क ॥ २०९॥ 
छिद्यतां वा मिद्वतां वा नीयतां वाथवा यातु विप्रलयम । 
यस्मात्तस्माद्‌ गच्छतु तथापि खलु न परिग्रहों मम ॥ २०९ ॥ 
छिद्यतां वा भिचतां वा नीयतां वा दिग्रलयं यातु वा यतस्ततों गच्छतु वा 
तथापि न परद्रव्य परिग्ण"ह्मि । यतो न परद्रव्य मम स्व नाह परद्रव्यस्थ स्वामी । 
परद्रव्यमेव परद्रव्यस्य स्व परद्रव्पमेव परद्रव्यस्य स्वामी । अह्रमेव मम स्वं अद्मेव 
मम स्वामीति जानामि | 





जाय । इसलिये परमाथतः जीवके अजीवका परिग्रह मानना मिथ्याबुद्धि है। ज्ञानीके ऐसी 
मिथ्याबुद्धि नहीं होती | ज्ञानी तो यह मानता है कि परद्वव्य मेरा परिग्रह नहीं है, मे तो 
झाता हूँ ॥ २०८॥। 
ओर मेरा तो यह ( निम्नोक्त ) निश्चय है” यह कहते है:-- 
गाथा २०६ 
अन्वयाथ।--[ छिद्यतां वा ] छिंद जाये, [ भिद्यतां वा ] अथवा मिद 
जाये, [ नीयतां वा ] अथवा कोई ले जाये, [ अथवा विप्रलर्य यातु ] अथवा 
नष्ट हो जाये, | यस्मात्‌ तस्मात्‌ गउछतु - अ्रथवा चाहे जिसमप्रकारसे चला जाये, 
| तथापि ] फिर भी | खत्ठु ] गस्तवमें | परिग्रह! ] परिग्रह [ सम न ] मेरा नहीं है । 
टीक:--परद्रव्य छिदे, अथवा सिदे, अथवा कोई उसे ले जाये, अथवा वह नष्ट हो 
जाये, या चाहे जिसप्रकारसे जाये, तथापि मै परद्रव्यकी परिग्रहण नहीं करू गा; क्योंकि 'पर- 
द्रव्य मेरा स्व नही है,--मे परद्रव्यका स्वामी नहीं हूँ, परद्रव्य ही परद्वव्यका स्व है,--परद्गव्य 
ही परद्वव्यका स्वामी है, मे ही अपना रव हूँ,--मै ही अपना स्वामी हैँ? -ऐसा मै जानता हैँ । 
भाषाथे:--जानीको परद्वव्यके बिगड़ने-सुधरनेका हए-विपाद नही होता । 
अब, इस अथका कलशरूप और आगासी कथनका सूचनारूप कात्य कहते है:-- 


छेदोय या भेदाय, को ले जाय, नष्ट, बनो भले । 
यो अन्य को रित जाय, परपरिग्रह न मेरा है अरे॥ २०९ ॥ 





३१८ -- समयसार -- 
इत्थ॑ परिग्रहमपास्प समस्तसेव 
सामान्यतः स्वपरयोर विवेकहेतुम्‌ । 
अज्ञानपुज्कितुमना अधुना विशेषाद्‌ 
भूयस्तमेव परिहतुमयं प्रवृत्त:॥| १४४ ॥ ( वसंतति्रका ) 
अपरिग्गहो अणिच्छो मणिदो णाणी य णिच्छदे घम्स | 
ध्रपरिग्पहो द धम्मस्स जाणगो लेण सो होदि ॥ २११० ॥ 
अपरिग्रहो5 निच्छी भणितों ज्ञानी च नेच्छति धमंम् | 
अपरिग्रहस्तु धर्मस्य ज्ञायकस्तेन स भवति ॥ २१० ॥ 


#श्रथे:7इसग्रकार समरत परिश्रहकों सामान्यतः छोडकर अब रब-परके अविवेकके 


कारणुरूप अज्नानको छोड़नेका जिनका मन है ऐसा यह पुनः उसीको ( परिग्रहको ही ) विशेषतः 
छोड़नेको प्रवृत्त हुआ है। 


भावाथे:--स्वपरको एकरूप जाननेका कारण अज्ञान है| उस अज्ञानको सम्पूर्णतया 


छोड़नेके इच्छुक जीवने पहले तो परिग्रहका सामान्यत. त्याग किया, ओर अब ( आगामी 
गाथाओमसे ) उस परिग्रहको विशेषतः ( भिन्न भिन्न नाम लेकर ) छोड़ता है || २०६ ॥| 


पहले यह कहते है कि न्लानीके धर्मका ( पुण्यका ) परिग्रह्‌ नहीं हैः-- 
गाथा २१० 
अन्वया्थ:--[ अनिच्छः | श्रनिच्छुकको [ अपरिग्रह। ] अपरिग्रही 
[ भणित;ः ] कहा है, [ च ] और [ ज्ञानी ] जानी [ धर्म ] धर्मको ( पुण्यको ) 
[ न इच्छति ] नही चाहता, [ लेन ] इसलिये [ स। ] वह [ धर्मस्य ] धर्मका 
[ अपरिग्रहःतु ] परिप्रही नहीं है, ( उितु ) [ ज्ञायकः | ( धर्मका ) त्रायक दी 
[ भवति | है। 


+ इस कलशका अर्व इसप्रकार भो दै--इसप्रकार स्व -परफे शविवेकफ़े कारणहप समस्त परिभ्रहकों 
सामान्यत- छोड़कर अब, जिमकझा मन अज्ञानक्नों छोड़नेका है वह पुनः उसोक्ो विशेषतः छोड़नेकों प्रदत्त 


हुभा है । 
अनिछक कहा अपरिग्रदी, नहिं पुएप इच्छा ज्ञानिके। 
इससे न परिग्रदि पुणपकता, वी पुएयका ज्लञायक रहे ॥ २१० ॥ 


-- निर्जरा अधिकार -- ३१६ 


इच्छा परिग्रहः | तस्य परिग्रद्दी नास्ति यस्येच्छा नास्ति ! ६छ।त्वज्ञानमयों 
भाव! । श्रज्ञानमयों भावस्तु ज्ञानिनों मास्ति | ज्ञानिनों ज्ञानमय एवं भावोडसिति । 
ततो ज्ञानी अज्ञानमयस्य भावस्य इच्छाया अभावात्‌ धम नेच्छति। तेन ज्ञानिनो 
धमपरिग्रहो नास्ति | ज्ञानमयस्यकस्य ज्ञायक्मावस्य भाषादू धमस्थ केवल ज्ञायक 
एवार्य स्पात्‌ || २१० ॥ 
अपरिग्गहो अणिच्छो सणिदो णाणी थ णिचछदि अधम्पे । 
अपरिग्गहो अधम्मस्स जाणगो लेण सो होदि ॥ २११ ॥ 
अपरिग्रहो5निच्छो भणितों ज्ञानी च नेच्छत्यधर्मस्‌ । 
अपरिग्रहोज्यमंस्य ज्ञायकस्तेन स भदति ॥ २११ ॥ 
इच्छा परिग्रह। । तस्य परिग्रहों नास्ति यस्येच्छा नास्ति। इच्छालवज्ञानमयी 





दीका।श्न्छा परिय्रह है । उसको परिश्रह नहीं हे--जिसको इच्छा नहीं है। इच्छा 
तो अन्नानमयभाव हे ओर अनानमयभाव ज्ञानीके नहीं होता, ज्ञानीके ज्ञानमय ही भाव होता 
है; इसलिये अन्नानमयभाव--इच्छाके अभाव होनेसे ज्ञानी घर्मको नहीं चाहता, इसलिये ज्ञानी 
के धर्मका परिग्रह नहीं है। ज्ञानमय एक ज्ञायकभावके सद्भावके कारण यह ( ज्ञानी ) 
धरमका केवल ज्ञायक ही है | २१० । 
अब, यह कहते है कि तानीके अधर्मका ( पापका ) परिश्रह नहीं है;-- 
गाथा २११ 
अन्ययार्थ:-न अभिच्छ। ] शअनिच्छुकको [ अपरिश्नह। ] श्रपरिग्रही 
[ भणितः ] कहा है, [ च ] ओर [ ज्ञानी ] जानी [ धर्म ] अपर्मको ( पापको ) 
[ न इ5छति |] नहीं चाहता, [ तन | इसलिये [ स ] रह [ अधर्सस्य ] श्रधर्मका 
[ अपरिग्रह: | परिग्रती नहीं है, ( क्रितु ) [ ज्ञायकः | ( अधर्मका ) जायक ही 
[ भवति | है। 
दीका-उऊा परिसह है इसको परिग्नह नहीं है जिसके इच्छा नहीं है,--इन्छा 
तो अल्लानमय भाव हे आर अतानसय भाव शानीके नही होता. ज्ञानीरे ज्ञानसय ही भाव 
होता ए. इसलिये अतानसय भाव--उन्द्राके अभाव होनेसे जानी अधर्मझो नही चाहता. उस- 


२३२-34-+कन्‍७>अमम४ कम... 3अअ पक अप फन टीप>परोमकमबेक न... जाफन्‍अ 





अनिछक कहा अपरिग्रहे, नहिं पाप इच्छा छानिके 


का 


इससे न परिग्रदि पापका, वो पापका झायक रहे 4 २११ ॥ 


३२० -- समयसार -- 


भाव: | अज्ञानमयो भावस्तु ज्ञानिनो नास्ति | ज्ञानिनो ज्ञानगय एवं भावोडरित । 
ततो ज्ञानी अज्ञानमयस्य भावस्य इच्छाया अभावात्‌ अधम नेच्छति । तेन ज्ञानिन। 
अधमंपरिग्रहो नास्ति । ज्ञानमयस्थेकस्य ज्ञायकमावस्य भावादधमस्य केवर्ल ज्ञायक 
एवार्य स्थात। एक्मेव चाधमंपदपरिवतनेन राणहेपक्रीधमानमायालोभकमनोकम- 
मनोवचनकायश्रोत्रचश्षुप्नाणरसनस्पशनघ्ृत्राणि पोडश व्याख्येयानि, अनया दिशां- 
अ्यान्यप्यूद्यानि ॥ २११॥ 
अपरिग्गहो अणिच्छो भणिदो णाणी य णिच्छदे असण्ण । 
अपरिग्गहो दु असणस्स जाणगो लेण सो होदि॥ २१२॥ 
अपरिग्रहो5निच्छो भणितो ज्ञानी च नेच्छत्यशनम्‌ । 
अपरिग्रहस्ववशनस्य ज्ञायकस्तेन स मवति ॥ २१२ ॥ 
इच्छा परिग्रहः । तस्य परिग्रहो नारिति यस्थेच्छा नोस्ति | इच्छालज्ञानमयों 


लिये ज्ञानीके अधमंका परिग्रह नहीं है । ज्ञानमय एक ज्ञायकभावके सद्भावके कारण यह 
( ज्ञानी ) अधसंका केवल ज्ञायक ही है इसीग्रकार गाथामे अधर्म” शब्द्‌ बदलकर उसके 
स्थान पर राग, हेप, क्रोध, मान, माया, लोभ, कम, नोकरम, सन, वचन, काय, श्रोश, चहु, 
प्राण, रसन, ओर रपशेन--यह सोलह शब्द रखकर सोलह गाधा सूत्र व्याख्यानरूप फरना, 
ओर इस डपदेशसे दूसरे भी विचार करना चाहिये | २११। 

अब, यह्‌ कहते हैं कि ज्ञानीके आहारका भी परिग्रह नही है'-- 

गाथा २१२ 

अन्वयार्थ:-[ अनिच्छः ] अनिच्छुकको | अपरिग्रहः ] भपरिम्रददी 
[ मणितः ] कहा है [ च ] ओर [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ अहाने ] भोजनको [न 
इच्छृुति | नहीं चाहता [ तेन | इसलिये [ सः ) वह [ अद्यनस्थ ] भोजनका 
[ अपरिग्रहः तु ] परिग्रद्दी नहीं है, ( किन्तु ) [ ज्ञायकः ] ( भोजनका ) ज्ञायक 
ही | भवति | है। 

टीक “-इन्छा परिम्रह है उसको पसि्प्रिह नहीं है--जिसको इन्छा नहीं है। इच्छा तो 
अन्तानमय भाव है ओर अनानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता, लानीके ज्लानमय ही भाव होता 
है; हसलिये अतानमय मावब-इच्छाके अमावके कारण ज्ञानी भोजनको नहीं चाहता, इस- 


अनिछऊ कहा अपरिग्रद्दी, नहिं अशन इच्छा ज्ञानिके । 
इससे न परिग्रहि अशनका, वो अ्रशनका ल्वायक रहे ॥ २१३ ॥ 





-- निर्जरा अधिकार - ३२१ 


भाव! ।-अज्ञानमयों भावस्तु ज्ञानिनो नारित | ज्ञानिनो ज्ञानमय एवं भावो5स्ति । 
ततों ब्ञानी अ्रक्ञानमयस्प भाषस्प इच्छाया अभावात्‌ अशन नेच्छति। तेन ज्ञानिनो- 
5शनपरिग्रहों नास्ति | ज्ञानमयस्येकस्प ज्ञायकमावस्य भावादशनस्य केवल ज्ञायक 
एवार्य स्थात्‌ ॥ २१२ || 
आअपरिग्गहों अणिच्छो भणिदो णाणी य णिच्छदे पाण। 
अपरिग्गहो दु पाणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥ २१३॥ 
अपरिग्रहोड्निच्छो भणितो ज्ञानी च नेच्छति पानम्‌ । 
अपरिग्रहस्तु पानस्य ज्ञायकस्तेन से भवति ॥ २१३ ॥ 


अिलवक०क.>परलिजन स्‍रज>करल अम्नाननरम न... आर अाभम का अत भी हनन 2 विनफिनओ- ज। जलन विन ननी मीन 3 35५ ननिनन जन ॑.रनिज-नन+े>«०बन्‍कनता मत 5 3 भी के ॥ जन सन ऑन ओ>ओ>ज ओओन डी 3>ललजसन+ नविनननन>लननरनज- 


लिये ज्ञानीके भोजनका परिग्रह नहीं है । ज्ञानसय एक ज्लायकभावके सद्भधावके कारण यह 
( ल्लानी ) भोजनका केवल ज्ञायक ही है । 

भावाथे:--ज्ञानीके आहारकी भी इच्छा नहीं होती, इसलिये ज्ञानीका आहार फरना 
वह भी परिम्रह नहीं है । यहाँ प्रश्न होता है कि आहार तो मुनि भी करते हैं; उनके इच्छा है. 
या नहीं ? इच्छाके बिना आहार कैसे किया जा सकता है ? समाधान:ः--असातावेद्नीय कम 
के उदयसे जठराप्निरूप छुधा उत्पन्न होती है, वीयोन्तरायके उद्यसे उसकी वेदना सहन नहीं 
फी जा सकती ओर घारित्र मोहके उदयसे आहार ग्रहणुकी इच्छा उत्पन्न होती है। उस इच्छा 
को झानी कर्मोद्यका कार्य जानते है, ओर उसे रोग समान जानकर मिटाना चाहते हैं। 
झानीफे इच्छाके प्रति अनुरागरूप इन्छा नहीं होती, अर्थात्‌ उसके ऐसी इच्छा नहीं होती कि 
मेरी यह इच्छा सदा रहे | इसलिये उसके अज्ञानमय इच्छाका अभाव है । परजन्य इच्छाका 
स्वामित्व तानीके नहीं होता, इसलिये ज्ञानी इच्छाका भी ज्ञायक ही है । इसप्रकार शुद्धनयकी 
प्रधानतासे कथन जानना चाहिये ॥ २१२ ॥ 

अब, यह कहते है कि जानी के पाती इत्यादिके पीनेका भी परिग्रह नहीं है:-- 


गाधा २१३ 
े अन्वपार्थ---[ अनिच्छः ] श्निष्छुककों [ अपरिग्रहः ] भपरिप्रही 
[ 'भणितः | कहा ऐै, [ च | और [ ज्ञानी ] हानी [ पान ] पानको ( पेयकों ) 
[ न इचछति ] नहीं च'हता, | तेन | ससलिये [ सा ] उह [ पानस्य ] पानका 





अनिछक कहा अपग्ग्रही, नहिं पान इच्छा ज्ानिके । 


इससे न परिग्रदि पानका, वो पानका हायके रहे ॥ २१३ ॥ 
श्र 


ड्रर -“ ससयसार -- 


इच्छा परिग्रहः | तस्य परिग्रहों नास्ति यस्येच्छा नास्ति | इच्छातवश्ञानमयों 
भाव। । भज्ञानमयो भावस्तु ज्ञानिनो नास्ति | ज्ञानिनों ज्ञानमय एवं भावो5स्ति । 
ततो ज्ञानी अज्ञानमयस्प भावस्य इच्छाया भभावात्‌ पान॑ नेच्छति। तेन ज्ञानिनः 
पानपरिग्रहो नास्ति ज्ञानमयस्येकस्य ज्ञायक्मावस्थ भायात्‌ केवल पानकस्य ज्ञायक 
एवायें स्थात्‌ ॥ २१३॥ 
एसादिए दु विविहे सव्वे भावे य णिच्छदे णाणी। 
जाएगमभावो णियदो णीरालंबो दु सब्वत्थ ॥ २१४॥ 
एवमादिकांस्तु विविधान सर्वान्‌ भावांश्र नेच्छति ज्ञानी । 
ज्ञायकभावो नियतो निरालंबस्तु सर्वत्र ॥ २१४॥ 
एवमादयोड्न्येडपि बहुप्रकारा। परद्रव्यस्य ये स्वभावास्तान्‌ सवनिच नेच्छति 








[ अपरिग्रहः तु ] परिग्रही नहीं, किन्तु [ ज्ञाथकः ] (पानका ) ज्ञायक्र ही 
[ 'भवति |] है। 
दीकाः--इच्छा परिम्रह है । उसको परिग्रह नहीं है, कि जिसको इच्छा नहीं है इच्छा 
तो अज्ञानमय भाव है ओर अज्ञानमयभाव ज्ञानीके नहीं होता ज्षानीके ज्ञानमयभाव ही होता 
है; इसलिये अज्ञानमय भाव जो इच्छा उसके अभावसे ज्ञानी पानको ( पानी इत्यादि पेयकों ) 
नहीं चाहता; इसलिये ज्ञानीके पानका परिग्रह नहीं है | ज्ञानमय एक ज्ञायक भावके सद्भावके 
कारण यह ( ज्ञानी ) पानका केवल ज्ञायक ही है । 
भावाथ:- आहारकी गाथाके भावाथंकी भाँति यहाँ सी सममना चाहिये ॥ २१३॥ 
ऐसे ही अन्य भी अनेक प्रकारके परजन्य भावोको ज्ञानी नहीं चाहता, यह कहते हैं:- 
गाधा २१४ 
अन्वयार्थ---[ एवमादिकान्‌ तु ] झत्मादिक [ विविधान्‌ ] अनेक 
प्रकाम्के [ सर्वान्‌ भावान्‌ च ] सर्व भावोंको [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ न इच्छति ] 
नहीं चाहता, [ सर्वेत्न निरालम्बः तु ] सर्वत्र ( समीमें ) निरालम्ब वह [ नियतः 
शायक्मावः | निरिचत ज्ञायक भाव ही है | 
टीका:-इत्यादिक अन्य भी अनेक प्रकारके जो परद्रव्यके स्व भाव हैं. उन सभी को 


ये झादि विध विध भाव बहु. ज्ञानी न इच्छे सबको । 
सर्वत्र आलंबनरहिंत बस, नियत ज्ञायक्रमाव वो ॥ २१४ ॥ 





#पैजडी 


| 
“+- निरजरा आधपकार -- शेर 


धशानी तेन वानिन। सवपामपि परद्रव्यमावानां परिग्रहो नास्ति इति सिद्ध ल्लानिनो 
इत्यंतनिष्परिग्रहल्त । भ्र्थर मयमशेप भावांतरपरिग्रहशन्यसात्‌ उ्ातस मस्ताबनः सचे- 
त्राप्यस्यंवनिरालंबो भूत्वा प्रतिनियतटकोर्कीणकन्ञायकमावः सन्‌ साक्षाठिज्ञानघन- 
मात्मानमनुभवति | 


पुवंबद्धनिजकम विपाकात्‌ 
ज्ञानिनो यदि भवत्युपमोगः 
हूबसथ च रागवियोगात्‌ 
नूनमेति न परिग्रदभावम्‌ ॥१४६॥ ( स्वागता ) 


उपाबन- जब > कर जूक «बल्ले न: हा ॑ अल अल के... उकन्‍ने ऑल धन + २७५ 602२० +नकरम पंप भ<प पक 


शानी नहीं चाहता, इसलिये त्तानीके समस्त परद्रव्यके भावोका परिग्रह नहीं हूँ। इसप्रकार 
हानीफे अत्यन्त निप्परिस्रहन्च सद्ध हुआ । 
शअ्रब इसप्रकार, समम्त अन्य भावोके प.रप्रहसे शुत्यत्वके कारण जिसने समस्त अज्षान 
का घसन कर डाला हैं. एसा यह ( ज्ञानी ), सचेत्र अत्यन्त निरालम्व होकर, नियत टंकोत्की्ण 
एक ज्ञायक भाव रहना हुआ साज्ञान्‌ विज्ञानधन आत्माका अनुभव करता है । 
भावा।4:--एुण्य, पाप, अशन, पान इत्यादि समस्त अन्य भावोका ज्ञानीको परिमरह 
नहीं हूं, क्योकि समस्त परभावोको हेय जाने तब उसकी प्राप्तिकी इच्छा नही होती |: 


अमल सफाण लिन ब॥ ५33. अनभन 


अब आयामी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं :-- 

आर्ध:--पूर्वबद्ध सपने करके विपाकके कारण ज्ञानीके यदि उपभोग दो तो हो 
परन्तु रागफे वियोग (अभाव ) के कारण वास्तवसे वह उपभोग परिग्रहभावको प्राप्त 
नहीं होता । 

भांवा्थ:-पृ्व बद्ध कम दियस उपभोग सामग्री प्राप्त होती है, यदे उसे श्रतानमण 
रासभावस भोगा जाये तो वह उपभोग परिप्रहस्वको प्राप्त हो । परन्तु ज्ञानीके अद्यानमसय शराग- 
भाव कहीं दाता । वह जानता है कि जो पहले दबोचा था बह उदयमे आगया और छूट गया 
हैं; 'बथ में उसे भविययमे नहीं चाहता । इसप्रकार लानीके रागरूप इच्छा नहीं है इसलिये: 
उसका उपभोग परिग्रहस्ययों प्राप्त नही होता ॥ २४४ ॥| 


७. हो ही दा  अमककत के लक हट 
औअप्रद, यह पाटसे ४ के सानाओ विझाल सस्धपन्धा पारग्रत सही हैं :-- 





3 आल जी शत कि 
जप मी॥ मिक्षादी साप् परिष्चटुदी ऐोल्मेडे लिये प्र पा ८, उपने रस सादा हकायी पागल 
डा हरे ५ दे कक है रे का 
एएप्रशयद रोड रिआ, सीए इुनप्रत्ार सपाध्स केद्रासाओं शबश। इप दिशा ला जसय अप पाड! 


धी 


&५+ $ २ जँ | दी 


श्श्४ं -- संसयसार -- 


उप्पण्णोद्यभोगो वियोगवुद्धिए तस्स सो णिद्व ! 

कखामणागयरस थ उदयस्स एण छुब्वपए णाणी ॥ २१५॥ कर 
गा उत्पन्नोदयसोगो वियोगवुद्धथा तस्प स नित्पम | 

कांच्ामनागतस्य च्‌ उदयस्य न करोति ज्ञानी ॥ २१४ ॥ 

कर्मोदयोपभोगस्तावतू अतीतः प्रत्युत्पन्नोनागतो वा स्यात््‌ । तत्रातीतस्तावत्‌ 
झतीतत्वादेव स न परिग्रहभारय॑ विभति । अनागतस्तु आऊांक्पमाण एच परिगहभावष॑ 
बिभूयात्‌ । अत्युत्पन्नस्तु स किल रागबुद्धया प्रवतेमान एवं तथा स्य!त्‌ | नच प्रत्यु- 
त्प॑न्नः कर्मोदियोपभोगों ज्ञानिनों रागबुद्धचा प्रवतमानों दृष्ट। ज्ञानिनोज्ज्ञानमयभावस्य 
रागबुद्धरभायात्‌ | वियोगवुद्धथ व केव्स प्रवतंमानस्तु स किल न परिगह। स्थात | 
ततः प्रत्युत्पन्नः कर्मोदयो पमोगो ज्ञानितः परिगृहो न भवेत्‌ | अनागतर्तु स किल 
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गाथा २१५ 
अन्वया्थः--[उत्पन्नोदय भोगः] जो उत्पन्न (वर्तमान कालके) उदयका भोग है 
[सः] वह, [ तस्थ ] ज्ञानीके [नित्ख] सदा [विद्योगवुद्धन्या] वियोग बुद्धिसे होता है 
[च] और [ अनागतस्य उदयस्य ] आगामी उदयकी [ ज्ञानी ] ज्ञानी 
[ कांक्षां ] वाह [ न करोति ] नहीं कर्ता । 
टीकाः- करके उदयका उपभोग तीन प्रकारका होता है-अतीत, वततेमान और 
भविष्य कालका । इनमेसे पहला जो अतीत उपभोग है वह अतीतता ( व्यतीत होचुका होने ) 
के कारण ही परिग्रहभावको धारण नही करता । भविष्यका उपभोग यढि वांछामें आता हो तो 
ही वह परिग्रहभावको धारण करता है, और जो वर्तेमान उपभोग है चह यदि रागबुद्धिसे हो 
रहा हो तो ही परिग्रहुभावकोी घारण करता दे । 
वर्तमान उपभोग ज्ञानीके, रागबुद्धिसे श्रवतेमान दिखाई नहीं देता, क्योकि ज्ञानीके 
अज्ञानमयभाव जो रागबुद्धि उसका अभाव है. ओर केवल वियोगवुद्धि (हेयवुद्धि ) से ही, 
प्रवर्तमान वह, वास्तवमे परिग्रह नहीं है । इसलिये बर्तेमान कर्मोंदय - उपभोग छ्लानीके परिग्रह 
नहीं है ( परिप्रहरूप नहीं है। ) 
अ्रनागत उपभोग तो वाम्तवसे ज्ञानीके वाद्धित ही नहीं है, ( अर्थात्‌ ज्ञानीको उसकी 
इच्छा ही नहीं होती ) क्योकि ज्ञानीके अज्ञानमय भाव-ब्राद्धाका अभाव है | इसलिये श्रनागत 
सांप्रत उदयके मोगमें जु वियोगवुद्धी ज्ञानिके | 
अरु भावि कर्मविपाककी, कांध्षा नहीं ज्ञानी करे ॥ २१४ ॥ 


-- निजरा अधिकार -- ३२४ 


ब्वानिनों कांचित एव, ज्ञानिनोज्ञानमयभाषस्याकांचाया अभावात्‌ । ततोनागरतोंडपिं 
क्मोदियोपभोगो ज्ञानिनः परिगहो न भवेत्‌ ॥ २१४ ॥ 
छुतोउनागतमुदय ज्ञनी नाकांच्तीति चेतू-- 
जो वेददि वेदिजदि समए समए विणस्सदे उभये। 
ते जाणगो दु णाणी उभयंपषि ण कंखह कयाबि ॥ २१६॥ 
यो वेदयते वेच्यते समये समये विनश्यत्युभयम्‌ । 
तद्ज्ञायकरतु ज्ञानी उभयमपि न काँच्ति कदापि॥ २१६ ॥ 
ज्ञानी हि तावद्‌ ध्रवत्वात्‌ स्वमावभावरष टंकोत्कीणकज्मायकावों नित्यो 
भव॒ति, यौ तु वेचवेदकभावौ तो तृत्पन्नप्रध्यंसित्वाद्दिभावभावानां च्णिको भवतः 
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कर्मोद्य - उपभोग ज्ञानीके परिग्रह नही है, ( परिमहरूप नहीं है। ) ह 
भावाथे:--अतीत कर्मोद्य-उपभोग तो व्यतीत ही हो चुका है, अतागत उपभोगकी 
वांछा नहीं है; क्योंकि ज्ञानी जिस कर्मको अहितरूप जानता है उसके आगामी उदयके भोग 
की वांछा क्‍यों करेगा ? वर्तमान उपभोगके प्रति राग नहीं है; क्योंकि वह जिसे हेय जानता 
हैं उसके प्रति राग कैसे हो सकता है ? इसप्रकार ज्ञानीके जो त्रिकालसंबंधी कर्मोदेयका उप- 
भोग है वह परिग्रह नहीं है| ज्ञानी वर्तमानमे जो उपभोगके साधन एकत्रित करता है वह तो' 
जो पीढ़ा नही सही जा सकती उसका उपचार करता है,-जैसे रोगी रोगका उपचार करता है। 
यह अशक्तिका दोष है ॥ २१४५ ॥ 
अब प्रश्न होता है कि ज्ञानी अनागत कर्सोद्य-उपभोगकी वांछा क्‍यों नहीं करता ? 
उसका उत्तर यह है:-- 
गाथा २१६ 
न्वयार्थ+-]__ यश वेदयते ] जो भाव वेदन करता है ( श्र्थात्‌ पेदकभाव ) 
और [ चेद्यते | जो भाव वेदन किया जाता है ( अर्थात्‌ वेबभाव ) [ उभय ] वे 
दोनों भाव [ समये समये | समय समय पर [ विनश्यति ] नष्ट दो जाते है-- 


[ तद्ज्ञायकः तु ] ऐसा जानने वाला [ ज्ञानी ] जानी [ उमये अपि ] उन 
दोनों भावोकी [ कदापि | कमी भी [ न रांक्षति | जंछा नहीं करता | 
टदीका:-ज्ानी तो, स्वभावसावका प्रवत्व होनेसे, टंकोत्कीण एक ज्ञायक भावस्वरूप नित्य 
रे वेधवेदक भाव दोनों, समय समय विनष्ट है। 
छाती रहे ज्वायक, कदापि ने उभयकी कांज्ा करे ॥ २१६॥ 


श्श्ध -- संमयसारं -- 


तत्र यो भावः कांच्माणं वेचमावं वेदयते स यात्रद्भवति तावत्कांक्षपाणों वेद्यो भावो 
विनश्यति । तस्मिन्‌ विनष्ट वेदकी भाव: कि वेदयते ? यदि कांक्षमाणवेयमभावमपंत्- 
भाविनमन्यं भार्व॑ वेदयते । तदा तद्भवनात्पूष स विनश्यति | फसत॑ वेदयते १ यदि 
वेदकमावपृष्ठभावी भावोन्यरतं वेदयते तदा तद्भवनात्पुव स विनश्यति । कि स वेदयते ९ 
इति कांचमायमाववेदनानवस्था, तां च विजञानन्‌ ज्ञानी न फिंचिदेव कांचति--- 





कि जनन अनाज +++०+-__नतत+>०तत.ततत...+++>न-..>+--->- 





है; और जो वेद्य - वेदक ( दो ) भाव है वे, विभाव भावोका उत्पन्न - विनाशत्व होनेसे, 
च्णिक हैं | वहाँ, जो भाव कांक्षमाण ( अर्थात्‌ वांछा करनेवाला ) ऐसे वेद्यमावका वेदन 
करता है अर्थात्‌ वेद्रभावका अनुभव करनेवाला है वह ( वेदकभाव ) जब तक उत्पन्न होता 
है तव तक फॉक्तमाण वेद्यमाव विनष्ट हो जाता है, उसके बिनष्ट हो जाने पर वेदकभाव किसका 
वेदन करेगा ? यदि यह कहा जाये कि कांक्षमाण वेद्यम्नावके बाद उत्पन्न होने वाले अन्य वेय- 
भावका वेदन करता है, तो-उस अन्य वेद्यभावके उत्पन्न होनेसे पूर्व ही वह वेदकभाव नष्ट हो 
जाता है; तब फिर उस दूसरे वेद्यमावका कौन बेद्न करेगा ? यदि यह कहा जाये कि बेदक- 
भावके वाद उत्पन्न होने वाला दूसरा वेदकभाव उसका वेदन करता है, तो-उस दूसरे चेदक- 
भावके उत्पन्न होनेसे पुर्वे ही वह वेच्रभाव विनष्ट हो जाता है; तब फिर वह दूसरा वेदकभाव 
किसका वेदन करेगा ? इसप्रकार कांक्षमाण भावके वेदनकी अनवस्था है; उसे जानता हुश्रा 
ज्ञानी कुछ भी नहीं चाहता । 

भावार्थ--वेदकभाव और वेद्यमाव मे कालभेद है। जब वेदकभाव होता है. तब 
वेद्यमाव नहीं होता ओर जब वेद्यमाव होता है तव वेदकभाव नहीं होता। जब चेदुकभाव 
आता है तब वेद्रभाव विनष्ट हो चुकता है; तव फिर वेदकभाव किसका वेदन करेगा ? ओर 
ज्षब वेद्रभाव आता है तव वेदकभाव विनष्ट हो चुकता है, तब फिर वेदकभावके विना वेयका 
कोन वेदन करेगा ? ऐसी अव्यवस्थाको जानकर ज्ञानी स्वयं ज्ञाता ही रहता है, बांदा नहीं करता । 

यहाँ प्रश्न होता है कि-आत्सा तो नित्य है, इस लिये वह दोनो भावोका वेदन कर 
सऊता है, तब फिर छानी वांछा क्यो न करे ? समाधान---वेद्य - वेटक भाव विभावभाव हैं, 
स्वभावभाव नहीं, इसलिये वे विनाशीक हैं, अत. वाछ्या करने वाला वेचभाव जबतक आता 
है तथ तक वेदकभाव ( भोगने वाला भाव ) नष्ट हो जाता है; और दूसरा वेदक भाव आये 
तब तक चेद्यभाव नष्ट दो जाता है; इसप्रकार बांछित भोग नहीं होता | इसलिय ज्ञानी निष्फल 
बांछा क्यो करे ? जहाँ सनोवयाधितरा वेदन नहीं होता वहाँ बांछा करना अन्नान है। 

स्व इस अथका कलशरूप काब्य कहते हैं .-- 
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अ्थः-वेद्य - वेदक्सूप चिभाव भावोक्ती चलता (अम्विरता ) होनेसे वास्तवमे 


-- निजेरश अधिकार -- २७ 


वेचवेदकविभावचलत्वादू 

वेचते न खलु काॉंचितमेव । 

तेन कांच्षति न किंचन विद्वान्‌ 
सर्वतोप्पतिविरक्तिम॒पैति ॥ १४७७ ॥ ( खागता ) 


तथा हि-- 
यंघुवभोगणिमित्ते अज्मचसाणोदएस्ु णाणिस्स | 
संसारदेहविसएसु णेव उप्पत्नदे रागो ॥ २१७॥ 
वंधोपभोगनिमित्तेषु, अध्यवप्तोनोदयेपु ज्ञानिनः । 
संसारदेदविषयेषु नैबोत्पचते रागं/ ॥ २१७ ॥ 
इह खल्वध्यवसानोदया! कतरेडपि संसारविषया), फतरेपि शरीरबिषयाः ! 
तत्न यतरे संमारविषया। ततरे बंधनिमित्ता। यतरे शरीरविषयास्त॒तरे तृपभोगनि मित्ता।। 





वांछितका वेदन नहीं होता; इसलिये ज्ञानी कुछ भी वांछा नहीं करता, सबके प्रति अत्यन्त 
विरक्तताको ( वैराग्यभावको ) प्राप्त होता है । 
भावा्थः- अलुभवगोचर वेद्य - वेदक विभावोसे काल भेद है, उनका मिल्ञाप नहीं 
होता, ( क्योकि वे कर्मके निमित्तसे होते है इसलिये अस्थिर है ) इसलिये ज्ञानी आगामी 
काल सम्बन्धी वांछा क्‍यों करे ? ॥ २१६ ॥ 
इसम्रकार ज्ञानीको सब उपभोगोके प्रति वैराग्य है, यह कहते है: -- 
गाथा २१७ 
अन्वयार्थ:--[ बंधोषमोगनिमित्तेषु ] वध और उपमोगके निमित्तभूत 
[ संसारदेहविषयेषु ] संसार सवधी और ठेह सम्बन्धी [ अध्यवसानोदयेषु ] 
भष्यवसानके उदयोगें [ ज्ञानिनः ] ज्ञानीके [ राग; ] राग [ न एवं उत्पच्यते ] 
उत्पन्न नहीं होता । 
टीकाः- इस लोकमे जो अध्यवसानके उदय हैं वे कितने ही तो संसार संबंधी दे 
और कितने ही शरीर सम्बन्धी है । उनसेसे जितने संसार सम्बन्धी हैं, उतने वंधके निमित्त हैं, 
और जितने शरीर सम्बन्धी हैं. उतने उपभोगके निमित्त है । जितने बंधके निमित्त है उतने तो 





संपारतनसंबंधि, झरु बंधोषभोग निमित्त जो 
उन सर्वे भष्यवसान उदय जु, राग होय न ज्ञानिको ॥ २१७ ॥ 


श्श्प -- ससयसार -- 


यतरेबंधनिमित्तास्ततरे रागठेपमोहादाः । यतरे तृपभोगनिमित्तास्ततरे सुखदुःखादा। 
अथापीपु सवध्वपि ज्ञानिनो नास्ति राग; । नानाद्रव्यस्वभावस्वेन दंकोस्कीणेंकबायक- 
भावस्वभावस्य तस्य तत्प्रतिषेधात्‌। 
“ज्निनी न हि परियग्रहमाव॑ 

कर्म रागरसरिक्ततयैति 

रंगयुक्तिरकपायितवत्रे 

स्त्रीकृतेव हि बहिलु ठतीह ॥ १४८ ॥ ( स्वागता ) 

ज्ञानवान्‌ स्वससतो5पि यतः स्थात 

सवरागरसवजनशीलः 

लिप्यते सकलकम मभिरेषः 

कममध्यपतितो5पि ततो न ॥ १४५९ ॥ ( स्वागता ) 


रागह्प सोहादिक है, और जितने उपभोगके निमित्त है उतने सुख-दु'खादिक हैं। इन सभीमे 
क्ानीके राग नहीं है, क्योंकि वे सभी नाना द्रव्योंके स्वभाव हैं. इसलिये, टंकोत्कीणे 'एक 
ज्ञायकभाव स्वभाववाले ज्ञानीके उनका निषेध है । 
भावाथे:--जो अध्यवसानके उदय रुसार सम्बन्धी हैं और बंधके निमित्त हैं वे तो 
राग, हेष, मोह इत्यादि हैं तथा जो अध्यवसानके उदय देह सम्बन्धी हैं और उपभोगके निमित्त 
हैं वे सुख-दु ख इत्यादि हैं । वे सभी ( अध्यवसानके उदय ) नाना द्रव्योके ( अर्थात्‌ पुद्ठलद्ग॒व्य 
और जीवद्रव्य जो कि संयोगरूप हैं, उनके ) स्वभाव है । ज्ञानीका तो एक ज्ञायकरवभाव है, 
इसलिये ज्ञानीके उनका निपेध है; अतः ज्ञानीको उनके प्रति राग या प्रीति नहीं' है। परद्रव्य, 
परभाव संसारमे अभ्रमणके कारण है । यदि उनके प्रति प्रीति करे तो ज्ञानी कैसा * 
अय, इस अर्थका कलशरूप और आगामी कथनका सूचक ःछोक कहते हैं :-- 
अर्थः-जैसे लोध और फिटकरी इत्यादिसे जो कसायला नहीं किया गया हो, ऐसे 
धस्में रंगका संयोग वस््रके द्वारा अंगीकार न किया जानेसे ऊपर द्वी लौटता है (रह जाता 
है )-बम्नके भीतर प्रवेश नहीं करता, इसीप्रकार ज्ञानी रागरूपी रससे रहेत है इसलिये उसे 
कम, परिमहत्वको प्राप्त नहीं होता । 
भावार्थ--जैसे लोध ओर फिटकरी इत्यादिके लगाये बिना वद्नमें रंग नहीं 
खदता 'उसीप्रकार रागभावके बिना ज्ञानीके कर्मंदियका भोग परियहत्वको प्राप्त नहीं होता । 
अब पुनः फद्दते हैं कि :-- 
अर्भ -क्योंकि स्वानी निजरससे ही सर्वे राग रसके त्यागरूप स्थसाव, वाला है इस- 


-- निर्जरा अधिकार -- ३२६ 


/ णाणी रागप्पजहो सब्वदबव्वेसु कम्ममज्ञझगदो | हज 
/ ' णो लिप्पदि रजएण दु कदममज्ञे जहा कणये ॥ २१८ |: : 
अण्णाणी पुण रक्तो सव्वदव्वेस्ु कम्ममज्झगदो । श्र 
लिप्पदि कम्मरएण ठ कद्दममज्झे जहा लोह ॥ २१९ ॥ 
ज्ञानी रागप्रहायकः स्द्रव्येषु कमंमध्यगतः । 
नो लिप्यते रजसा तु कदममध्ये यथा कनकम्‌ ॥ २१८ ॥ 
अज्ञानी पुना रक्तः सवद्रन्येषु कममध्यगतः 
लिप्पते कमंरजसा तु कदंममच्ये यथा लोहम ॥ २१९ ॥ । 
यथा खलु कनर्क॑कदममध्यगतमपि कदमेन ने लिप्यते तदलेप- 
स्रभावत्वात्‌ तथा किल ज्ञानी कममध्यगतो5पि कर्मणा न लिप्यते स्वेपर- 


! लिये बह कर्मों के बीच पड़ा हुआ भी सब कर्मों से लिप्त नहीं होता ॥| २१७॥ 
श्रव इसी अर्थका विवेचन गाथाओं द्वारा करते हैः-- 
गाथा २१८-२१९ 


| अन्वयार्थ।-[ ज्ञानी ] ज्ञानी [ सर्वद्रव्येघु ] जो कि सर्व द्रव्योंके प्रति 
शा रागभहायकः |] रागको छोड़ने वाला है वह [ कर्मंमध्यगतः ] कर्मोंके मध्यमें 
' हवा हुवा हो [ तु] तो भी [ रजसा ] कर्मरूपी रजसे [ नो लिप्यते ] लिए नहीं 
होता,--[ यथा ] जैसे [ कनक॑ ] सोना [ कर्दसमध्ये ] कीचड़के बीच पड़ा डुंवा 
. हो तो मी लिप्त नहीं होता । [ पुनः ] ओर [ अज्ञानी ] श्रज्ञानी [ सर्वद्रब्येशु ] 
'जो कि स्व द्रव्योंके प्रति [ रक्त ] रागी है वह [ कर्ममध्यगतः ] कर्मोंके मष्य 
रहाहवा [ कर्मरजसा ] कर्मरजसे [ लिप्यते तु | लिप्त होता है,--| यथा ] भसे 
लिहं] लोहा [ कदममध्ये ] कीचड़के वीच रहा हुआ लिप्त हो जाता हे । ( भर्पात्‌ 
' उसे जंग लग जाती है । ) 
दीका/-जैसे वास्तवमे सोना कीचड़के बीच पड़ा हो तो भी वह कीचड़से लिप महीं 
हो द्रव्य सबमें रागवर्जक, ज्ञानि कर्मों मध्यमें | 
पर कमरजसे लिप्त नहिं, ज्यों कनक कदम मच्यमें ॥ २१८ ॥ 
पर द्रव्प सबमें रागशील, अज्ञानि करों मध्यमें । 
-» + बह फरमरजसे लिप्त हो, ज्यों लोह कर्म मध्यमें | २१९ || 
श्र 


। है 


३३० -“ समयसार -- 


द्रब्यकृतरागत्यागशीलत्वे सति तदलेपस्वमावत्वात्‌। यथा लोह कदममध्यग्त 
सत्कदमेन लिप्यते तल्लेपस्वभांवत्वात्‌ तथा किलाज्ञानी कमंम्रध्यगतः सन्‌ फममशा 
ह्षिप्पते स्ंपरद्रज्यक्ृतरागीपादानशीलत्वे सति तसलेपस्वभावत्वात्‌ | 

यादक तादगिहास्ति तस्य वशतो यस्य स्वभावों हि यः 

कतु नेष कथंचनापि हि परीःन्‍्यारश।ः शक्पते। 

घज्ञानं न कदाघनापि हि भवेज्ज्ञानं मवत्संततं 

ज्ञानिन भुद्ध परापराधजनितो नास्तीह बंधस्तव ॥१४०॥ (शादूल०) 


होता ( अर्थात्‌ उसे जंग नही लगती ) क्योकि उसका स्वभाव अलिप्त रहना है, इसी प्रकार 
वास्तवमे ज्ञानी कर्मोके मध्य रहा हुवा हो तथापि बह उनसे लिप्त नहीं होता, क्योंकि सर्व पर- 
द्रव्योके प्रति किये जानेवाला राग उसका त्यागरूप स्वभावपना होनेसे ज्ञानी अलिप्त स्वभावी 
है । जेसे कीचड़के बीच पड़ा हुआ लोहा कीचड़से लिप्त हो जाता है ( अर्थात्‌ बसमे जंग लग 
जाती है ) क्योकि उसका स्वभाव लिप्त होना है, इसीप्रकार वास्तव अज्ञानी कर्मोंके मध्य 
रहा हुआ कर्मोंसे लिप्त हो जाता है क्योकि सबे परद्रव्योके प्रति किये जानेवाला राग उसका 
प्रहणरूप स्वभावपना होनेसे अज्ञानी लिप्त होनेके रवभाववाला है । 

भावाथेः- जैसे कीचड़से पड़े हुए सोनेको जंग नहीं लगती ओर लोद्देको लग जाती 
है, इसीप्रकार कर्मों के मध्य रहा हुआ ज्ञानी कर्मों से नहीं वेंधता तथा अन्नानी बेंघ जाता है । 
यह ज्ञान-अज्ञानकी महिमा है। 

अ्रव इस अथंका और आगासी कथनका सूचक कलशरूप काव्य कहते है :-- 

अर्थः--इस लोकमे जिस वस्तुका जैसा स्वभाव होता है उसका वैसा स्वभाव उस 
बरतुके अपने चशसे ही ( अपने आधीन ही ) होता है। वस्तुका ऐसा स्वभाव परवस्तुओंके 
द्वारा किसी भी प्रकारसे अन्य जैसा नहीं किया जा सकता। इसलिये जो निरंतर श्ञानरूप 
परिणमित होता है वह कभी भी अन्नान नही होता; इसलिये हे ज्ञानी ! तू ( कर्मेंदिय जनित ) 
उपभोगकी भोग, इस जगतमे परके अपराधसे उत्पन्न होने वाला बन्च तुमे नहीं है, ( अर्थात्‌ 
परके अपराघसे तुमे वन्ध नहीं होता | ) 

भावार्थ--वस्तुका स्वभाव वस्तुके अपने आधीन ही है | इसलिये जो आत्मा स्वयं 
ज्ञानरुप परिणमित होता है, उसे परद्रतव्य अज्नानरूप कमी भी परिणमित नहीं करा सकता | 
ऐसा होनेसे यहाँ ज्ञानीसे क्या है कि-तुकके परके अपराधसे बन्च्र नहीं होता; इसलिये तू उप- 
भोगको भोग ! तू ऐसी शंफा मत कर छि उपभोगके भोगनसे मुमे बन्ध दोगा। यदि ऐसी 
शंका फरेया नो परद्रव्यसे आत्माकफा बुरा होता है! ऐसी मान्यताका प्रसंग आ जायेगा 


ली 


-- निजरा अधिकार -- ३३१ 
सुजतस्स वि विविहे सबच्चित्ताचित्तमिस्सिए दव्वे | 
संग्वस्स सेद भावों णवि सक्कदि किण्हगों कार्ड॥ २२० ॥ 
तह णाणिस्स वि विविहे सचित्ताचित्तमिस्सिए दव्वे ! 
सुजंत्तसस वि णाण ण॒ सक्मश्णाणदं णेदुं ॥ २२१॥ 
जहया स एव संग्वो सेदसहाव तय पजहिदूण । 
गच्छेज्ञ किण्ह मां तहया सुछत्तण पजहे॥ २२२ ॥ 
तह णाणी वि हु जहया णाणसहार् तय पजहिदूण । 
अण्णाणेण परिशदों तइया अण्णाणदं गचछे ॥ २२३ ॥ 

. अ्ुजानस्पापि विविधानि सचित्तावित्तमिश्रितानि द्रव्याणि | 
शंखस्य व्वेतमादी नापि शक्यते कृष्शकः कतुमू || २२० ॥ 
तथा ज्ञानिनोडपि विविधानि सचित्ताचित्तमिश्रितानि द्रव्याणि | 
भ्ुजानस्यापि ज्ञानं न शक्‍्यमज्ञानतां नेतुम ॥ २२१॥ 
यदा स एवं शंख; इ्वेतस्वभार्व तक॑ प्रहाय । 
गच्छेत्‌ कृष्णभाव तदा शुक्॒त्व॑ प्रजल्यात्‌ ॥ २२२ ॥ 
तथा ज्ञान्यपि खलु यदा ज्ञानखभाव॑ तक प्द्याय । 
अज्ञानेन परिणवस्तदा अज्ञानतां गच्छेत्‌ ॥| २२३ ॥ 





-इसप्रकोर यहाँ परद्वव्यसे अपना बुरा होना साननेकी जीवकी शंका मिटाई है; यह नहीं सम- 
भना चाहिये कि भोग भोगनेकी प्रर्णा करके स्वच्छुन्द कर दिया है। स्वेच्छाचारी होना तो 
अज्ञांनभाव है यह आगे कहेंगे। २१८-२१६ | 





ज्यों शंखविविध सचित्त, परिश्र, अचित्त वस्तू भोगते | 

पर शंखके शुक्लत्वफी नहिं, कृष्ण कोई कर सके ॥ २२० ॥ 
स्‍्यों ज्ञानि भी मिश्रित, सचित्त, अवित्त वस्तू भोगते । 

पर ज्ञान ब्ञानीका नहीं, अज्ञान कोई कर सके | २२१ ॥ 
जबही स्वयं वो शंख, तज॒कर स्वीय श्वेत स्वभावकों | 

पावे स्वयं कृष्णत्व तब ही, छोड़ता शुक्लत्वकी ॥ २२२ ॥। 
त्यों ज्ञानि भी जब ही स्वयं निज्ञ, छोड ज्ञानस्यभावको । 
अज्ञानभावों परिणमे, अज्ञानताको प्राप्त हो ॥ २२३ ! 


$३रें -- सैसयसारें -- 


यथा खलु शंजस्य परद्रव्यम्मुपञ्ञ जानस्यापि न परेण व्वेतभावः कृष्णीकतु 
शक्येत परस्य परमावस्वनिमित्तत्वानुपपत्त: । तथा किल ज्ञानिनः परद्रव्यप्ुपञ्ञ॒ जा- 
नस्पापि न परेण ज्ञानमज्ञानं क्तुं शक्येत परस्य परभावत्वनिमित्तत्वानुपपत्तो । 
ततो ज्ञानिनः परापराधनिमित्तो नास्ति बंध।। यथा च यदा स एवं शंद्व। परद्रव्य- 





अब इसी अथको इृष्टान्त द्वारा दृढ़ करते हैः-- 
गाथा २२०-२२१-२२२-२२३ 

अन्वयार्थ/--[ राखस्य ] जेसे शंख [ विविधानि ] अनेक प्रकारके 
[ सचित्ताचित्तमिश्वितानि ] सचित्त, अचित्त और मिश्र [ द्रद्याणि ] द्रव्योंको 
[ स्ुजानस्य अपि ] भोगता है-खाता है तथापि [ श्वेतभाव$ ] उसका खेतमाव 
| ऋृष्णकः कते न अपि हाक्थते ] ( किसीके द्वारा ) काला नहीं किया जा 
सकता, [ तथा ] इसीप्रकार [ ज्ञानिन! अपि ] ज्ञानी मी [ विविधानि ] भनेक 
प्रकाके [ सचित्ताचित्तमिश्रितानि ] सचित्त, अचित्त और मिश्र [ द्रव्याणि ] 
द्रब्योको [ सुजानस्थ अपि ] भोगे तथापि उसके [ ज्ञान ] ज्ञानको [ अज्ञानतां 
नेलुँ नशक्य ] ( किसीके द्वारा ) क््ञानरूप नहीं किया जा सकता । 

[ यदा ] जब [ सः एच शंग्व! ] वही शंख (स्व्रय ) [ तक॑ श्वेतस्व- 
भाव ] उस खेत स्वमावकों [ प्रहाय ] छोड़ऋ [ कृष्ण भाव॑ गच्छेत्‌ ] रृष्ण- 
भावकों  ग्राप्त होता है ( कृष्णरूप परिणमित होता है ) [ तदा ] तब ] श्लुक्लत्व 
प्रजत्यात्‌ ] शुक्तलको छोड़ देता है ( अर्थात्‌ काला हो जाता है ), [ तथा ] इसी: 
प्रकार [ खत्दु ] वास्तवमें [ ज्ञानी अपि ] ज्ञानी मी ( ख्य ) [ यदा | जत्र 
[ तक ज्ञानस्वभाय ] उस ज्ञानस्वभावको [ प्रहाय ] छोड़कर [ अज्ञानेन ] 
झज्ञानरूप [ परिणतः ] परिणमित द्वोता है, [तदा] तब [श्ज्ञानतां ] भज्ञानताको 
[ गच्छेत | प्राप्त द्योता है । 

टीक।+जैसे यदि शंग्व परद्रव्यकी भोगे-खाये तथापि उसका श्वेतपन अन्यके द्वारा काला 
नहीं किया जा सकता क्योकि पर अर्थात्‌ परद्रव्य किसी द्रव्यकों परभावस्वरूप करनेका निम्मित्त 
( कारण ) नहीं हो सऊता, इसीप्रफार यदि लानी परद्रब्यको सोगे तो भी उसका ज्ञान अन्यके 
द्वारा जज्ञान नहीं क्या जा सकता क्‍योंकि पर अर्थान्‌ परद्रब्य किसी द्रब्यकी परभावस्वरूप 


-- निजेरा अधिकार -- शैशे३ £ 


पु पश्चुजानोउन्ुपञ्ञ जानो वा श्वेतभाव॑ प्रहाय स्वयमेव कृष्णभावेन परिणमते तदास्य 
श्वेतभावः स्वयंकृतः कृष्णभावः स्पात्‌ । तथा यदा स एवं ज्ञानी परद्रव्यप्तुपञ्ष जानो- 
धलुपस्ुजानो वा ज्ञानं प्रहय स्वयमेवाज्ञानेन परिणमेत तदास्प ज्ञानं स्वयंक्ृतमज्ञानं 
स्पात्‌ ।.तती ज्ञानिनो यदि स्वापराधनिमित्तों बंध! । 

ज्ञानिनू कर्म न जातु कतुप्र॒चित॑ किंचित्तथाप्युच्यते 

शत्ते हंत न जातु मे यदि पर दुआ क्त एवासि भोः | 

बंध) स्थादुपमोगतो यदि न तत्कि कामचारो5स्ति ते 

ज्ञानं सन्वस वंधमेष्यपरथा स्वस्यापराधाद्भ चम्‌ ॥१५१॥ (शोर्दूल ०) 





करनेका निमित्त नहीं हो सकता । इसलिये ज्ञानीको दूसरेके अपराधके निमित्तसे बंध नहीं 
होता । 


और जब चही शंख परद्रव्यको भोगता हुआ अथवा न भोगता हुआ, श्वेतभावको 
छोड़कर रवयमेव ऋष्णरूप परिणमित होता है तब उसका श्वेतसाव रवयंक्रत ऋष्णसाव होता: 
है । ( स्वयमेव किये गये कृष्णुभावरूप होता है ); इसीग्रकार जब वही ज्ञानी परद्रव्यको 
भोगता हुआ अथवा न भोगता हुआ, ज्ञानको छोड़कर स्वयमेव अज्ञानरूप परिणमित होता 
है तब उसका ज्ञान स्वयंकृत अज्नान होता है। इसलिये ज्ञानीके यदि बंध हो तो वह अपने ही. 
अपराधके निमित्तसे ( स्वयं ही अज्ञानरूप परिणमित हो तब ) होता है। झ् 


मावाथ-जैसे श्वेत शंख परके भक्तणसे काला नहीं होता कितु जब वह रवयं ही 
कालिमारूप परिणमित होता है तब काला हो जाता है, इसीप्रकार ज्ञानी परके उपभोगसे 
अज्ञानी नहीं होता किन्तु जब स्वयं ही अज्ञानरूप परिणमित होता है. तब अज्ञानी होता है, 
ओर तब बंध करता है । 


कत्ल 


अथेः-दे ज्ञानी ! तुमे कभी कोई भी कर्म करना उचित नहीं है, तथापि यदि तू-यह्‌ 
कद्दे कि “परद्रव्य मेरा कभी भी नहीं है ओर में उसे भोगता हैँ” तो तुमसे कहा जाता है कि 
देसाई तू खराब प्रकारसे भोगनेवाला है,--जो तेरा नहीं है उसे तू भोगता है यह सहाय खेद 
की बात है ! यदि तू कहे कि “सिद्धान्तमे यह कहा है कि परद्वव्यके उपभोगसे बंध नहीं दीर्ता;' 
इसलिये भोगता हूँ”, तो क्या तुमे भोगनेकी इच्छा है ? तू ज्ञानरूप होकर ( शुद्धस्वरूपसे ) 
निवास कर, अन्यथा ( यदि भोगनेकी इच्छा करेगा-अज्नानरूप परिणमित होगा तो ) तू 
निश्चयतः अपने अपराधसे वंधको प्राप्त होगा । 

भावार्ध--क्षानीको कस तो करना दी उचित नही है । यदि परद्रव्य समभकर भी उसे 
भोगे तो यह योग्य नहीं है। परद्रव्यके भोक्ताको तो जगतमें चोर कद्दा जाता है, अन्धायी कद्ा 
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कर्तारें स्वफ्लेन यत्किल वलास्कमेंच नो योजयेत्‌ 

कुर्वाण! फललिप्छुरेव हि फल प्रामोति यत्कमंणः । 

ज्ञान॑ मंस्तदपास्तरागरचनो तो बध्यते कर्मणा 

कुर्वाणो5पि हि कम तत्फलपरित्यागैकशीलो मुनि! ॥१४ २॥ (शार्दूल ०) 


पुरिसो जह कोवि इह वित्तिणिमित्त तु सेवए राय । 
तो सोचि देह राथा विविहे भोए सुहुप्पाए॥ २२४ ॥ 
एपेच जीवपुरिसो कम्मरये सेवदे सुहणिमित्त । 

तो सोचि देह कम्मो विविहे भोए खुहुप्पाए॥ २२५॥ 








जाता है | और जो उपभोगसे बंध नही कहा सो तो, ज्ञानी इच्छाके बिना ही परकी प्रबलतासे 
उद्‌यमे आये हुएको भोगता है वहाँ उसे वन्ध नहीं कहा । यदि वह स्वयं इच्छासे भोगे तब 
तो स्वयं अपराधी हुवा, ओर तब उसे वन्ध क्यो न हो ? 
अब आगेकी गाथाका सूचक काव्य कहते हेः-- 

अर्थ:::कर्म ही उसके कर्ताकों अपने फलके साथ वलात्‌ नहीं जोड़ता ( कि तू मेरे 
फंलको भोग ), फलकी इच्छावाला ही करम्मको करता हुआ कमंके #फलको पाता है; इंसलिये 
जक्ञानरूप रहता हुआ और जिसने कर्मके प्रति रागकी रचना दूर की है ऐसा मुनि, कर्मफलके 
, परित्यागरूप ही एक स्वभाववाला होनेसे, कर्म करता हुआ भी कमंसे नहीं वेंधता । 

भावाथु--कर्म बलात्‌ कर्ताको अपने फलके साथ नहीं जोडता, किन्तु जो कर्मको 
करता हुआ उसके फलकी इच्छा करता है वही उसका फल पाता है.। इसलिये जो ज्ञानरूप 
वर्तता है और बिना ही रागके कर्म करता है चह मुनि कर्मसे नहीं बंधता, क्योकि उसे कमे- 
फलकी इच्छा नहीं है । १९५-२०३ | 








+ कम का फल भर्यात्‌ ( १) रजित परिणाम, अथवा (२ ) सुख ( - रजित परिणाम्र )को उत्पन्न 
दारनेबाठे जागामी भोग | 


ज्यों जगतमें को पुरुष, वृत्तिनिभित्त सेवे भूषफी । 
तो भूप भी सुखजनक विधविध भोग देवे पुरुषको ॥ २२४ ॥ 


त्यों जिवपुरुष भी कर्मरजका सुख अरथ सेवन करे । 
तो कर्म भी सुखननक विधविध भोग देवे जीवके ॥ २२५ ॥ 


-- सिजेरा अधिकार -- ३३४ 


जह पुण सो चिय पुरिसो वित्तिणिमित्त ण सेवए राय । 

तो सो ण देह राया विविहे भोए खुहुप्पाए॥ २२६ ॥ 

एमेच सम्मदिद्टी विसगत्थे सेबए ण कम्मरये | 

तो सो ण देह कम्मो विविहे भोए सुहप्पाए॥ २२७॥ 
पुरुषो यथा को5पीह वृत्तिनिमित्त तु सेवते राजानम्‌ । 
तत्मोउपि ददाति राजा विविधान भोगानू्‌ सुखोत्पादकान्‌ ॥२२४॥ 
एयमेव जीवपुरुषः कर्मरजः सेवते सुखनिभित्तम्‌ । 
तत्तदपि ददाति कर्म विविधान्‌ भोगान्‌ सुखोत्पादकान्‌ ॥ २२४ ॥ 
यथा पुनः स एव पुरुषो वृत्तिनिभित्त न सेवते राजानम्‌ । 
तत्सो5पि न ददाति राजा विविधानू भोगानू सुखोत्पादकान्‌ ॥२२६॥ 
एव्मेव सम्यस्दष्टिः विषयाथ सेवते न कमेरजः । 
तत्तन्न ददाति कम विविधान भोगान्‌ सुखोत्पादकान्‌ ॥२२७॥ 
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अब इस अर्थको दृष्टान्तसे दृढ़ करते हैः-- 
गाथा २२४-२२७-२२६-२२७ 
अन्ययार्थ:-[ यथा ] जेसे [ हह ] इस जगतमें [ कोडपि पुरुषः ] 
कोई मी पुरुष [ चृत्तिनिमित्त तु ] श्राजीविकाके लिये [ राजान ] शजाकी [ सेवते ] 
सेवा करता है. [ तत्‌ ] तो [ सः राजा अपि ] वह राजा मी उसे [ खुखोत्पा- 
दकान्‌ ] सुख उत्तन करनेवाले [ विविधान्‌ ] अनेक प्रकारके [ सोगान्‌ ] भोग 
[ ददाति ] देता है, [ एवं एवं ] इसमकार [ जीवपुरुषः ] जीव-पुरुष [ खुख- 
निमित्त ] उुखके लिये [ कर्मरजः ] कर्मरजकी [ सेवले ] सेवा करता है [ तत्‌ ] 
तो [ तत्‌ कर्म अपि ] वह कर्म भी उसे [ छुखोत्पादकान्‌ ] छुख उचन करने 
वाले [ बिविधान्‌ ] भनेक प्रकारके [ मोगान्‌ ] भोग [ ददाति ] देता हे । 


अहं वो हि नर जब वृत्तिहेनू भूषकों सेवे नहीं । 
तो भूप मी सुखजनक विधविध मोगको देवे नहीं || २२६ ॥ 
सद्रष्टिको त्यों विषयहेतू कर्मरज सेवन नहीं । 
तो कम भी सुखजनक विधरविध भोगकी देवा नहीं ॥ २२७ ॥ 
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यथा कथितपुरुषो फलाथ राजानं सेवते ततः स राजा तत््य फल ददाति। 
तथा जीव! फलाथ कर सेवते ततस्तत्कम तस्य फल ददाति। यथा च स एवं 
पुरुष! फलाथ राजानं न सेवते ततः स राजा तस्य फल न ददाति | तथा सम्पस्दृष्टि 
फलाथ कम न सेचते ततस्तत्कम तस्य फल न ददातीति तात्पये । 


कननननन- नमन 











[ पुनः ] ओर [ यथा ] जेसे [ सः एव पुरुष: ] वही पुरुष [ बत्तिनि- 
मित्त ] आजीविकाके लिये [ राजान ] ऱजाकी [ न सेवते ] सेवा नहीं करता 
[: त्तत्‌ ] तो [ सः राजा अपि ] वह राजा मी उसे [ सुखोत्पादकान्‌ | छुख 
उत्तन्न करनेतरले | विविधान्‌ ] अनेक प्रकारके [| भोगान ] भोग [ न ददाति ] 
नहीं देता, [ एवं एवं ] इसीप्रका [ सम्यन्दृष्टिः ] सम्फ्दष्टि [ विषयाथे ] 
विषयके लिये [ कर्मरजः ] कर्मरजकी [ न सेवले ] सेवा नहीं करता [ तत्‌ ] इस- 
लिये [ तत्‌ कर्म | वह कर्म भी उसे [ सुखोत्पादकान्‌ ] छु उत्पन्न करनेवाले 
[ विविधान ] अनेक प्रकाके [ भोगान ] मोग [ न ददाति | नहीं देता | 

टीकाः-जैसे कोई पुरुष फलके लिये राजाकी सेवा करता है, तो वह राजा उसे फल 
देता है, इसीग्रकार जीव फलके लिये कमंकी सेवा करता है तो वह कम उसे फल देता है। 
झोर जसे वही पुरुष फलके लिये राजाकी सेवा नहीं करता तो बह राजा उसे फल नहीं देता, 
इसीप्रकार सम्यकदृष्टि फलके लिये कमंकी सेवा नहीं करता इसलिये वह कर्म उसे फल नहीं 
देता यह तात्पय है। 

, भावार्थ: - यहाँ एक आशय तो इसप्रकार है:ः--अज्ञानी विपयसुखके लिये अर्थात्‌ 
रंजित परिणासके लिये उदयागत कर्मकी सेवा करता है. इसलिये वह कर्म उसे ( वर्तमानमें ) 
रंजित परिणाम देता है| ज्ञानी विषयसुखके लिए अर्थात्‌ रंजित परिणामके लिए उठयागत 
कर्मकी सेवा नहीं करता इसलिए वह कम उसे रंजित परिणाम उत्पन्न नहीं करता | उदयागत 
फर्मकी सेवा नहीं करता । 

दूसरा आशय इसप्रकार है.--अज्ञानी सुल ( रागादि परिणाम ) उत्पन्न करनेवाले 
आगामी भोगोकी अभिलापासे ब्रत, तप इत्यादि शुभकर्म करता है इसलिये चह्‌ कम उसे 
शगादि परिणाम उत्पन्न करनेवाले आगामी भोगोको देता है | क्वानीके सम्बन्धर्में इससे विप- 


रीत समझना चाहिये | 
इसप्रकार अज्ञानी फलकी वादासे कर्म करता दै इसलिये बह फलको पाता है, भौर 
हझानी फलऊी यांछा यिता ही #म फ्रता है इसलिये वह् फलको प्राप्त न्दीं करता । 


-- निजरा अधिकार -- ३३७ 


स्यक्तं येन फल स कर्म कुछते नेति प्रतीमो बर्य॑ 
किंत्वस्थापि कुनोडपि क्िंचिदपि तत्कर्माबशेनापतेत्‌ । 
तस्मिन्नापतिते त्वकंपपरमज्ञावस्वभावे स्थितो 
ज्ञानी कि छुरुतेउथ कि न कुछते कर्म ति जानाति क। | १४ ३॥ (शादूल ०) 
सम्पस्द््टप, एप साइमपिंदं कतुं छम॑ते पर 
यहजेडपि पतत्यप्ती भपचलल्रेलोक्यपुक्ताध्वनि । 
सवरिव निसग निर्भयतया शंकां विहाय स्वयं 
जानंदः स्वृमवध्यबोंधवपुर्ष वोधाच्च्यवंत्ते ले हि ॥|२४४॥ (शाईूल०) 
अब, “जिसे फलकी इच्छा नहीं है वह कर्म क्यों करे” * इस आशंकाको दूर करनेके 
लिये काव्य कहते है:--- 
झथ्थ--जिसने कर्सका फल छोड़ दिया है वह कम करता है, ऐसी प्रतीति तो हम 
नहीं कर सकते किन्तु वहाँ इतना विशेष है कि--उसे ( ज्ञानीको ) भी किसी कारणसे कोई 
ऐस्ला कर्म आवशतासे ( उसके वश विना ) आ पड़ता है। उसके आ पड़ने पर भी, जो अकस्प 
परम ज्ञानस्वभावमें स्थित है, ऐसा ज्ञानी कर्म करता है या नहीं यह कौन जानता है ? 
भावाथे:--ज्ञानीके परवशतासे कर्म आ पड़ता है तो भी वह ज्ञानसे चलायमान नहीं 
होता। इसलिये ज्ञानसे अचलायमान वह ज्ञानी कर्म करता है या नहीं यह कौन जानता है ? 
छ्ानीकी वात ज्ञानी ही जानता है। ज्ञानीके परिणामोंकी जाननेकी सामथ्य अन्नानीकी नहीं है । 
अविरत सम्यग्दष्टिसि लेकर ऊपरके सभी ज्ञानी ही सममकना चाहिये । उन्तमें से अवि- 
रस सम्यग्दष्टि, देशविरत सम्यग्दष्टि ओर आहार बिहार करते हुए मुनियोके बाह्यक्रियाकर्म होते 
हैं, तथापि ज्ञानस्वभावसे अचलित होनेके कारण निश्चयसे वे, वाह्मकियाकर्मके कर्ता नहीं हैं, 
ज्ञानके ही कर्ता है | अन्तरंग मिथ्यात्वके असावसे ठथा यथा संभव कपषायके अभावसे उनके 
परिणास उज्वल हैं । उस उज्वलताको ज्ञानी ही जानते है, मिथ्यादृष्टि उस उज्वलताको नहीं 
जानते । मिथ्यादृष्टि वहिरात्मा हे, वे वाहरसे ही भला-बुरा मानते है; अन्तरात्माकी गतिको 
बद्रात्सा कया जाने ? 
अब, इसी अथका समर्थक और जागामी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
अथे:-जिसके भयसे चलायमान होते हुवे ( खलबलाते हुवे ) तीनों लोक अपने मार्ग 
फो छोड़ देते है, ऐसा वजपात होने पर भी, ये सम्यक्दृष्टि जीव, स्वभावत. निर्मय होनेसे, सम- 
रत शंकाकी छोड़कर, स्वयं अपनेको ( आत्माको ) जिसका ज्ञानरूपी शरीर अवध्य है ऐसा 
जानते हुए, ज्ञानसे च्युत नहीं होने | ऐेसा परस साहस झरनेके लिये मात्र सम्यकृदृष्टि दी 
समथे हैं | 
४६ 
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सम्महिद्दी जीवा णिस्संका होंति णिव्मया तेण । 
सत्तमयविष्पछुक्का जह्या तेहा दु णिस्संका॥ २२८ ॥ 
सम्पग्द्यों ज्ीवा निश्शंका भवंति निर्भयास्तेन । 
सप्तमय विप्रपुक्ता यस्पात्तस्पात्त निःशंका। ॥ २२८॥ 


येन नित्यमेव सम्पस्द्श्यः संकत्षकमनिरमिलापाः संतः, अत्यंतकर्मनिर- 
पेक्ञतया बतते तेन चूनमेते अत्यंतनिरंशंकदारुशाध्यवसाथा। संतोड्त्यंतनिर्भया! 
संभाव्य॑ते । 
भावाथे:--सम्यकदृष्टि जीव नि शंकितगुणयुक्त होते हैं, इसलिये चाहे जैसे शुभा- 
शुभ कर्मोद्यके समय भी वे ज्ञानरूप ही परिणमित होते है । जिसके भयसे तीनोलोकके जीव 
कॉप उठते हैं--चलायसान हो उठते है और अपना मार्ग छोड़ ठेते है ऐपा वजञ्रपात होने पर 
भी सम्यकदृप्रि जीव अपने स्वरूपको ज्ञानशरीरी मानता हुआ ज्ञानसे चलायमान नहीं होता । 
उसे ऐसी शंका नही होती कि इस वज्रपातसे मेरा नाश हो जायेगा, यदि पर्योयका विनाश हो 
तो ठीक ही है, क्योकि उसका तो विनाशीक स्वभाव ही है। २९४--२२७। 
अब इस अर्थको गाथा द्वारा कहते हैः-- 
गाथा २२८ 
अन्वयार्थ।--[ सम्य्दष्टयः जीवा! ] संम्यःइष्टि जीव [ 'निःरका; 
भवंति ] नि.शंक होते हैं, [ लेन ] इसलिये [ निर्भया; ] निंभय दोतें हैं [ तु ] 
ओर [ यस्मात्‌ ] क्योरि वे [ सप्त मेगविप्रमुक्ताः ] सप्तमयोत्ते रहित होते हैं 
[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ निःशांकाः ] नि.शक दोते है ( श्रडोल होते हैं ) । 
टीका+क्ष्योक्ति सम्यकदप्टि जीव सदा ही स्व कर्मोके फलके प्रति निरभिलाप होते 
हैं इसलिये वे कर्मके प्रति अत्यन्त निरपेनतया चतेते-हैं, इसलिये वास्तवमे वे अत्यन्त निःशंक 
दारुण ( सुहढ ) निश्चयवाले होनेसे अत्यन्त निर्भय है, ऐसी संभावना की जानी है। ( अर्थात्‌ 
ऐसा योग्यतया माना जाता है । ) ब 
अब सात भयोके कलशरूप काव्य कहें जाते है, उसमे से पहले इहलोक और परलोकके 











भयोका एक कान्य कहते हैँ .- 





सम्यक्ति भिव होते निःशंकित इसहिसे निर्मय रहें । 
है मप्तमयप्रत्रिमक्त वे, इमही से ये निःशंक हैं ॥ शर८ ॥ 


-- निजेरा अधिकार -- ३३६ 


लोकः शाश्रव एक एप सकलव्यक्तो विविक्तात्मन- 

श्रिल्लीक स्वग्मेव केवलमयं यल्लोकयत्पेकक) | 

लोको5यं न तवापरस्तदपरस्तस्यार्ति तद्भीः कुतो 

निरशंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञान सदा विंदृति ॥१४४५॥ (शादूल ०) 
एपेकैव हि वेदना यदवल् ब्लानं स्वयं वेचते 

निर्मेदी दितवेधवेदकबलादेक॑ सदानाइले! । 

नेवान्यागतवेदनेव हि भवेत्तद्भीः कुठो ज्ञानिनो 

निरशंक) सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विंदति ॥१४६॥ (शादूल०) 





अर्ध:--यह चित्स्वरूप लोक ही, भिन्न आत्माका ( परसे भिन्नरूप परिणमित होते 
हुए आत्माका ) शाश्वत्‌, एक और सकल व्यक्त ( सबकाश्षमे प्रगट ) लोक है; क्‍योंकि सात्र 
चित्वरूप लोकको यह ज्ञानी आत्मा स्वयमेबव एकाकी देखता है--अनुभव करता है। यह 
चित्वरूप लोक ही तेरा है, उससे मिन्न दूसरा कोई लोक--यह लोक या परलोक--तेरा नहीं 
है, ऐसा ज्ञानी विचार करता है, जानता है, इसलिये ज्ञानीको इस लोकका तथा परलोकका 
भय कहाँ से हो ? वह तो स्वयं निरंतर निःशंक बतेता हुआ सहज ज्ञानका ( अपने ज्ञानस्वभाव 
का ) सदा अनुभव करता है । 

भावार्थ:- इस भवसे जीवन पर्यत अनुकूल सामग्री रहेगी या नहीं? ? ऐसी चिता 
रहना इहलोकका भय है.। परमवसे मेरा क्या होगा? ” ऐसी चिताका रहना परलोकका भय 
है। ज्ञानी जानता है कि--यह चेतन्य हो मेरा एक, नित्य लोक है, जो कि सदाकाल प्रगट 
है.। इसफे अतिरिक्त दूसरा कोई लोक मेरा नहीं है। यह मेरा चेतन्यस्वरूप लोक किसीके 
बिगाड़ नहीं विगड़ता। ऐसा- जाननेवाले ज्ञानीके इसलोकक्ा अथवा परलोकका भय कहॉसे 
हो ? कभी नहीं हो सकता, वह तो अपनेको स्वाभाविक ज्ञानरूप ही अनुभव करता है | 

अब वेद्साभयका काव्य कहते है;-- 

अर्थ: अभेदस्वरूप बेते हुवे-वेद्य-वेदकके वलसे ( वे्य और वेदक अभेद ही होते 
है, ऐसी- घस्तुस्थितिके वलसे ) एक अचल ज्ञान ही स्वयं निराकुल पुरुषोंके द्वारा ( ज्ञानियोंके 
हास ) सद्या. बेदनमें आता है, ,यह ' एक ही वेदना ( ज्ञान वेदन ) ज्ञानियोके है। ( आत्मा 
वेदक-है ओर ज्ञान वेद है। ) झानीके दूसरी कोई आगत ( पुद्टलसे उत्पन्न ) वेदना होती ही 
नहीं:इसकखिये पसे वेदनाका भय कहाँ से हो सकता है ? वह तो स्वयं निरंतर निःशंक बर्तता 
हुआ सहज ज्ञानका सदा अनुभव करता है । 

भावा्थ:--छुख ठुःखको भोगना वबेदना है। ज्ञानीके अपने एक ज्ञानसात्र म्वरूपका 


३९० -- समयसार -- 


यत्सस्राशम॒पैति तम्न नियत व्यक्तेति वस्तुस्थिति- 

ज्ञान सत्ययमेव तत्किल ततख्ातं किमस्यापरेः । 

अस्यात्राशमतो न क्रिंचन भवेत्तद्भी कुतो ज्ञानिनो 

निश्शंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विंदति ॥१५७॥ (शादूल०) 
स्व॑ं रूप फिल वसस्‍्तुनो5स्ति परमा मुप्तिः स्वरूपे न य- 

च्छक्तः की5पि पर प्रवेष्ठुमकृत ज्ञान स्दरूपे च नु। । 

अस्यागुप्तितो न काचन भवेत्तद्भी! कुतो ज्ञानिनो 

निशशंक! सतत॑ स्वयं स सहजं ज्ञान सदा विंदति ।१४८॥ (शादूल०) 


ही उपभोग है। चह पुद्ठलसे होनेबाली वेदनाको वेदना ही नहीं समभता, इसलिये ज्ञानीके 
वेदनाभय नहीं है | वह तो सदा निर्भय वतेता हुआ ज्ञानका अनुभव करता है । 

अब अरक्षाभयका काव्य कहते है. - 

अथेः-जो सत्‌ है वह नष्ट नही होता ऐसी वस्तुस्थिति नियमरूपसे प्रगट है। यह 
ज्ञान भी स्वयमेव सत्‌ ( सत्रवरूप वस्तु ) है ( इसलिये नाशको प्राप्त नहीं होता ), इसलिये 
परके द्वारा उसका रक्षण कैसा ? इसप्रकार (ज्ञान निजसे ही रक्षित है इसलिये ) उसका 
किंचितमात्र भी अरक्षण नहीं हो सकता, इसलिये ( ऐसा जानने वाल्ले ) ज्ञानीको अराक्षाका 
भय कहाँ से हो सकता है ? वह तो स्वयं निरंतर नि.शंक वतेता हुआ सहज ज्ञानका सदा अनुभव 
फरता है। 

भावार्थ:- सत्तास्वरूप वस्तुका कभी नाश नहीं होता | ज्ञान भी स्वयं सत्तास्वरूप 
वस्तु है; इसलिये वह ऐसा नही है कि जिसकी दूसरोके द्वारा रक्षा की जाये तो रहे, अन्यथा 
नष्ट हो जाये । ज्ञानी ऐसा जानता है, इसलिये उसे अरत्ताफ़ा भय नहीं होता, वह तो नि.शंक 
वर्तता हुआ स्वयं अपने स्वाभाविक ज्ञानका सदा अनुभव करता है। 

अब, अगुप्तिभयका काव्य कहते हैं: -- 

अर्थः--वास्तवमें वस्तुका स्व-रूप ही ( निजरूप ही ) वस्तुकी परम 'गुप्ति! है, क्योंकि 
स्वरूपसे कोई दूसरा प्रवेश नहीं कर सकता; ओर अक्ृततज्नान (-जों किसीके द्वारा नहीं किया 
गया है ऐसा स्वाभाविकक्‍त्तान- ) पुरुषफा अर्थात्‌ आत्माका स्वरूप है; ( इसलिये ज्ञान शआत्मा , 
की परम गुप्ति है। ) इसलिये आत्माकी किंचितमात्र भी अगुप्रता न होनेसे नानीको श्रगुप्तिका 
भय कहाँ से हो सकता है ? बह तो स्वय्य निरतर निःशंक बरतता हुआ सहज ज्ञानका सदा अनु- 
भव करता है। 

भावाथ--शुप्रि! अर्थात्‌ जिससे कोई चोर इत्यादि प्रवेश न कर सके ऐसा किला 


-- निर्जरा अधिकार -- ३४१ 


प्राणोच्लेदमुदाहरंति मरण प्राणा: किलास्यात्मनो 

धान तत्स्वयमेव शाश्रवत॒या नोच्छिय्ते जातुचित्‌ । 

तस्यातो मरण न किचन भवेत्तद्ीः कुतो ज्ञानिनो 

निरशंकः सतर्त स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विंदति ॥१४९॥ (शादूल०) 


एक धानमवाचनंतमचलं सिद्ध किलैतत्स्वतो 

यावसावदिदं सदैव हि भवेन्नात्र द्वितीयोदयः | 

तन्नाकस्मिकमत्र किचन भवेत्तद्धी: कुतो ज्ञानिनो 

निरशंकः सतत स्वयं स सहजं ज्ञानं सदा बिंदति ॥१६०॥ (शादूल०) 





भोयरा ( तलघर ) इत्यादि; उसमे प्राणी निभेयतासे निवास कर सकता है। ऐसा गुप्त प्रदेश 
न हो ओर खुला स्थान हो तो उसमें रहनेवाले प्राणीको अगुप्तताके कारण भय रहता है। ज्ञानी 
जानता है कि-वस्तुके निजस्वरूपमे कोई दूसरा प्रवेश नहीं कर सकता इसलिये वस्तुका स्वरूप 
ही वस्तुकी परम गुप्ति अर्थात्‌ अभेद्य किला है| पुरुषका अर्थात्‌ आत्माका स्वरूप ज्ञान है; उस 
क्लानस्वरूपमे रहा हुआ आत्मा गुप्त है, क्‍योंकि ज्ञानस्वरूपसें दूसरा कोई प्रवेश नहीं कर सकता । 
ऐसा जानने वाले ज्ञानीको अगुप्तताका भय कहाँ से हो सकता है ? बह तो निःशंक बता हुआ 
अपने स्वाभाविक ज्ञानस्वरूपका निरंतर अनुभव करता है। 

अब मरणभयका काव्य कहते है: - 

अर्थः- प्राणो के नाश को ( लोग ) मरण कहते हैं | निश्चय से आत्मा के प्राण तो 
ज्ञान है। वह ( ज्ञान ) स्वयमेव शाश्वत्‌ होनेसे उसका कदापि नाश नही होता, इसलिये आत्मा 
का मरण किंचित्‌मात्र भी नहीं होता । अतः ( ऐसा जाननेवाले ) ज्ञानी को मरण का भय कहाँ 
से दो सकता है? वह तो स्वयं निरंतर निशंक वर्तेता हुआ सहज ज्ञान का सदा अनुभव 
करता है । 

भाषार्थ--इन्द्रियादि प्राणो के नाश होने को लोग मरण कहते है । किन्तु परमार्थतः 
आत्मा के इन्द्रियादिक प्राण नहीं है उसके तो ज्ञान प्राण है । और ज्ञान अविनाशी है--उसका 
नाश नहीं होता; अतः आत्मा को मरण नहीं है। ज्ञानी ऐसा जानता है इसलिये उसे सरण का 
भय नहीं है; वह तो निःशंक बतेता हुआ अपने ज्ञानस्वरूप का निरंतर अजुभव करता है । 


कि 


अब, आकस्सिक भय का काव्य कहते है:--- 


९ हि !' है 
अथः--यह स्वतःसिद्ध ज्ञान एक है, अनादि है, अनंत है, अचल है | वह जबतक है 
तबतक सदा दी वही है, उससे दूसरे का उदय नहीं है । इसलिये इस ज्ञान में आकस्मिक कुछ 


रैर -“ समयसारं -- 


टंकोस्कीणस्वरसनिचितज्ञानसबं स्व॒माजः 

सम्पर्च्टेयदिह सकल॑ घन्ति लत््मारि कर्म । 
तत्तस्पास्मिन्पुनरपि मनाकमंशो नाग्ति बंध! 

पूर्वोपा्त तदचुभवतों निश्चित निमरैव ॥१६१॥ ( मन्दाक्वान्ता ) 


है से नल अर 3 निजता अं अनिल नज न तल जन ननन-+ह++-++म 9५०... ००-००-५+--.+०--०-० 


भी नहीं होता । ऐसा जानने वाजे ज्ञानी को अकस्मात्‌ का भय कहाँ से हो सकता है ? बह तो 
घ्वयं निरंतर निःशंक बतंता हुआ सहज ज्ञान का सदा अनुभव करता है। 

भावार्थ--यदि कुछ अनिर्धारित-अनिष्ट एकाएक उत्पन्न होगा तो? ? ऐसा भय रहना 
झाकस्मिक भय है। ज्ञानी जानता है कि-आत्मा का ज्ञान खतः सिद्ध, अनादि, अनन्त, अचल, 
एक है । उसमे दूसरा कुछ उत्पन्न नहीं हो सकता; इसलिये उसमे कुछ भी अनिर्धारित कहाँ से 
होगा, अथोत्‌ अकस्मात्‌ कहाँ से होगा ? ऐसा जाननेवाले ज्ञानी को आकस्मिक भय नही होता; 
बह तो निःशंक वर्तता हुआ अपने ज्ञानसाव का निरंतर अनुभव करता है। 

इस प्रकार ज्ञानी को सातभय नहीं होते । 

प्रश्न:--अविरत सम्यक्दृष्टि आदिको भी ज्ञानी कहा है. और उनके भय प्रकृति का 
उदय होता है, तथा उसके निमित्त से उन्तके भय होता हुआ भी देखा जाता है, तब फिर ज्ञानी 
निर्भय कैसे है ? 

समाधान --भयप्रकृति के उदय के निमित्त से ज्ञानी को भय उत्पन्न होता है, ओर 
अंतराय के प्रचल उदय से निबल होने के कारण उस भय की वेदना को सहन न कर सकने से 
कहानी उस भय का इलाज भी करता है | परन्तु उसे ऐसा भय नहीं होता कि जिससे जीव, 
घरूप के ज्ञान-भ्रद्धान से च्युत हो जाये । ओर जो भय उत्पन्न होता है वह मोहकम की भय 
नामक प्रकृति का दोप है. ज्ञानी स्वयं उसका स्वामी होकर कतो नहीं होता, लाता ही रहता है | 
इसलिये ज्ञानी के भय नहीं है। 

ख्व, आगे की (सम्यकदष्टि के नि.शंकित आठ चिह्ो सम्बन्धी) गाथाओं का सूचक 
काव्य कहते है:-- 

अ्थः-टेंकात्वीएं निजरस से परिपूर्ण ज्ञानके स्चेम्प को भोगनेवाले सम्यकरृष्टि के 
औै निःशंज्ति आदि चिद्च है, वे समम्त कर्मो को नटट करते है. इसलिये कमका उदय बलेंता 
होने पर भी सम्यकहप्र को पुन कमे का बंध किंचिनतमात्र भी नहीं होता. परन्तु जो कम पहले 
इईंधा था उसके उदय को भोगने पर उसको नियम से उस कम की निजरा ही होती है। 


- - भावाभंटसस्वदूद 


है | 


पहले बची हुई भय आदि प्रक्ृनियो के उठय को भोगता है, 


-- निर्जरा अधिकार -- ३४३ 


जो चत्तारि वि पाए छिंददि ते कम्मबंधमोहकरे | 
सो णिस्संको चेदा सम्मादिद्दी सुणेयव्वों ॥ २२९॥ 
यश्चतुगोडपि पादान्‌ छिनति तानू कर्मबंधमोहकरान्‌ । 
स निशशंकश्चेतयिता सम्यग्दशिज्ञातिव्यः | २२९, ॥। 
यतो हि सम्पस्दष्टि, टंकोत्कीणेंकज्ञायकमावमयत्वेन कर्मयंर्धशंककिरमिथ्या- 
स्वादिभावाभावान्रिः्शंकः ततोउस्प शंकाकृतो नास्ति घंधः कि तु निजेरैव ॥२२९॥ 
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तथापि निःशंकित' आदि गुणों के विद्यमान होने से उसे शंकादिकृवत' ( शंकादि के निमित्त से 
होनेवाला ) वंध नहीं होता, किन्तु पूवेकम की निजरा ही होती है। शर८। 
अब, इस कथन को गाथाओं द्वारा कहते है - उसमे से पहले निःशंकित अंग की 
( अ्रथवा निःशंकित गुण की-चिह्न की ) गाथा इस प्रकार है'-- 
गाथा स्थ्र 7२८ 
अन्वयार्थ! -[ यः चेतयिता ] जो चेतयितां [ कर्मबंधमोहकरान ] 
कर्मबंध संबंधी मोह करनेवाले ( शर्थात्‌ जीव निश्ववतः कर्मो के द्वारा बंधा हुआ है ऐसा भ्रम 
करनेवाले ) [ तान चतुर। अपि पादान ] मिथ्यात्यादि भावरूप चारो पादों को 
[ छिनत्ति ] छेद्ता है, [ सः ] उसको [ निःशंकः ] नि.शक [ सम्यस्ईपष्टिः ] 
सम्प्दृष्टि [| ज्ञातव्घः | जानना चाहिये । 
टीकाः-क््योकि सम्यक्दृष्टि टंकोत्कीणं एक ज्ञायकभावमयता के कोरण कमबन्ध 
संबंधी शंका करने वाले ( अथौत्‌ जीव निश्चयतः कर्मो से वधा हुआ है. ऐसा संदेह अथवा 
भय करने वान्ने ) मिथ्यात्वादि भावों का ( उसको ) अभाव होनेसे निःशंक है, इसलिये उसे 
शंकाकृत बन्ध नहीं, किन्तु निजरा ही है । 
भावाथ:--सम्यकूदृप्टि को जिस कर्म का ऊदय आता है उसका वह, स्वासित्व के 
अभाव के कारण, कर्ता नहीं होता । इसलिये भयप्रकृति का उदय आने पर भी सम्यक्दृष्टि 
जीव निःशंक रहता है, स्वरूप से च्युत नहीं होता । ऐसा होने से उसे शंकाकृत बंध नहीं 
होता, कम रस देकर खिर जाते हैँ । २२६ | 





ना 


नि.शंक्ति-मंदेह अथदा भयरहित। २, शका-संडेह; कत्पित भय । ई, चेतपिता-चेंतनेवाला 
जानने देख्नेवाला; आत्मा 


जो फर्मवंधनमोहकर्ता, पाद चारों छेदता । 
चिम्मूतति वो शंक्रारहित, सम्पक्त्वच्ट्टी जानना ॥ २२९ ॥ 


३४७४ -ऋ5 संमयसार -- 


जो दु ण करेदि कंख कम्मफलेस तह सबच्वधम्मेस । 
सो णिक्कंखो चेदा सम्मादिद्वी झुणेघदवों ॥ २३० ॥ 
यस्तु न करोति कांच्षां कर्मफलेषु तथा सर्वधर्मषु । 
स निष्कांक्षश्वेतयिता सम्पम्दष्िज्ञातब्य। || २३० ॥ 
यतो हि सम्यग्द्टिः, टंकोत्कीणेंकल्ञायकमावमयत्वेन सर्वेष्वपि कर्मफलेषु 
सर्वेषु वस्तुधमेंषु च कांज्षामावानिष्फांक्स्ततोज्स्य कांच्ाकृतो नास्ति बंध। कि तु 
निज रैव ॥ २३० ॥ 


अब, निःकांज्षित गुण की गाथा कहते है;-- 
गाथा २३० 
न्वयार्थ;-[ थः चेतखिता ] जो चेतयिता [ कर्मफलेषु ] कर्मों के 
फलों के प्रति [ तथा ] तथा [ सर्वधर्मेषु ] सर्वधर्मों के प्रति [ कांक्षा ] कांषा 
[ नतुकरोति ] नहीं करता [ सः ] उसको [ निष्काँक्ष! सम्यग्दृष्टि ] निष्कांकष 
सम्पक्दृष्टि [ ज्ञातठया) ] जानना चाहिये। 
टीक[-क््यो कि सम्यक्दृष्टि, टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकभावसयता के कारण सभी फर्म 
फलों के प्रति तथा समस्त वस्तुधर्मों के प्रति कांच्ा का अभाव होने से, निष्कां्त ( निवाह्कक ) 
है, इसलिये इसे कांज्षाऊृत वंध नहीं किन्तु निजरा ही है। 
भावा्थ--सम्यस्दष्टि को, समस्त कर्म फलो की वांछा नहीं द्वोती तथा सब धर्मों 
की वांछा नहीं होती; अर्थात्‌ सुवर्णत्व, पापाणत्व इत्यादि तथा निन्‍दा, प्रशंसा आदि के वचन 
इत्यादि वस्तुधर्मों की अर्थात्‌ पुद्रल स्वभावों की उसे वांछा नहीं है,--उनके प्रति समभाव है; 
अथवा अन्यमतावलम्बियोके द्वारा माने गये अनेक प्रकारके स्वेथा एकान्तपत्षी व्यवहार धर्मों 
की उसे वाछा नहीं है- उन घर्मोका आदर नहीं है। इसमप्रकार सम्यग्द्ष्टि वांछा रहित होता है 
इसलिये उसे वाछासे होने वाला बंध नहीं होता । वर्तमान वेदना सह्दी नहीं जाती इसलिये 
इसे मिटानेके उपचारकी वांछा सम्यग्दरष्टिको चारित्र्मोहके उठयके कारण होती दे, किन्तु वह 
उस वांछाऊा कर्ता स्वयं नही होता, वह कर्मद्य-सममकर उसका ज्ञाता ही रहता है, इसलिये 
उसे चांछा कऋन बंध नहीं होता ॥ २३५ ॥ 


हा ९ रत 
जो कर्मफल भरु सव धर्मोकी न कांक्षा धारतां | 
चिम्पृर्ति वो कॉंक्षारद्ित सम्यकवइष्टी आनना ॥ २३० ॥ 


-- सिजरा अधिकार -- ३४५ 


जो ण करेदि ऊुम्मप्प चेदा सव्वेसिमेव धम्माणं । 
सो खल्ठु णिव्विदिगिच्छो सम्मादिद्दी छुणेयव्यों ॥ २३१॥ 
यो न करोति जुग॒ुप्सां चेतयिता सर्वपामेव धर्माणास्‌ । 
स खलु निर्विचिकित्स! सम्यस्दश्िज्ञातव्य/ | २३१ ॥ 
यती हि सम्पस्दष्टः टंकोत्कीरेंकश्ञायक्मावमयत्वेन सर्वेष्वपि बस्तुधमेंषु 
जुग॒ुप्साउ्सावा निर्दि चिकित्सः ततोज्स्य विचिकित्साकृतो नास्ति वंधः किंतु 
निज रैब ॥२३१॥ 


अब निर्विचिकित्सा गुण की गाथा कहते है-- 
गाथा २३१ 
अन्वयार्थ+-[ यश चेतयिता ] जो चेतयिता [ सर्वेषां एवं ] सभी 
[ धर्माणां | धर्मों ( बस्तुके स््रभावों) के प्रति | जुशुप्सां ] छ॒ग॒प्सा ( ग्लानि) 
[ न करोति ] नहीं करता[ सलः ] उसको | खलु ] निश्चय से [| निविचिकित्सः ] 
निर्विचिकित्स (-विचिकित्सा दोषसे रहित )[ सम्पग्दृष्टि! ] सम्पग्दष्टि [ ज्ञातव्यः ] 
जानना चाहिये | 
टीफाः-क्ष्योकि सम्यक्दृष्टि, टंकोत्कीणें एक ज्ञायकभावमयता के कारण सभी वर्तु- 
धर्मो के प्रति जुग॒प्सा का अभाव होने से, निर्विचिकित्स (-जुगुप्सारहित--ग्लानिरहित ) है 
इसलिये उसे विचिकित्सा कृत बंध नही किन्तु निजरा ही है । 
भावाथ:--रुस्यक्दृष्टि वस्तु के धर्मों के प्रति ( अथौत्‌ छुधा, ढपा, शीत, उष्ण आदि 
भावों के प्रति तथा विष्टा आदि मलिन द्रव्योके प्रति ) जुगुप्सा नहीं करता । यद्यपि उसके जुगु- 
प्सा नासक कमे प्रकृति का उदय आता है तथापि वह स्वयं उसका कर्तों नहीं होता, इसलिये 
उसे जुगुप्साकृत वन्ध नही होता, परन्तु प्रकृति रस देकर खिर जाती है, इसलिये निजेरा ही 
होती है ॥ २३१॥ 
अब, अमृद्दृष्टि अंग की गाथा कहते है.-- 


सब वस्तुधमरहियें जुगुप्साभाव जो नहिं धारता | 
विन्मूर्ति निरिचिकित्स वो, सददष्टि निशय जानना ॥ २३१ ॥ 
४४ 


नए 
(रा 
7 । 


“एण संसयसार -- 


जो हवइ असम्सूठों चेदा सहिद्धि सव्वभावेसु ! 
सो खल अमृढदिद्टी सम्मादिद्ठी छुणेघड्वों ॥ २३२॥ 
यो भवति असंमृढः चेतयिता सद्दृष्टिः स्वभावेषु । 
स खलु अमूठ्दृष्टिः सम्पस्दश्ज्ञातिब्य/ ॥ २३२ ॥ 
यतो हि सम्प्दृष्टि,, टंकोत्कीणेंकन्नायकरावमयत्वेन सर्वेष्वपि भावेषु मोहा- 
माव्रादमूढदृष्टिः ततोडस्य मूल्इष्टिकृतो नास्ति बंध! किं तु निजेरैव ॥ २३२ ॥ 
जो सिद्ध मत्षिजुत्तो उपगूहणगो द सच्वधम्माणं | 
सो उचग्रहणकारी सम्मादिद्वी सुणेयव्वो ॥ २३३ ॥ 
यः पिड्भक्तियुक्तः उपगूहनकस्तु सवधर्माणाम्‌ । 
से उपगूदनकारी सम्यग्दष्टिज्ञातव्य/ | २३३ ॥ 


गाथा २३२ 
न्वयार्थ:-[ यः चेतयिता ) जो चेतवयिता [ सर्च भावेघु ] समस्त भात्रो 
में | असंसूढ़। ] अपढ़ है-| सद्दृष्टिः ] ययार्थ दृष्टि वाला [ भवति ] है [ सः ] 
उसको [ ग्वल्ठु ] निश्चयसे [ असूढ़ दृष्टि! ] अमृढ॒दृष्टि [ सम्यरद ष्टिः ] सम्यस्दृष्टि 
[ ज्ञातवयः ] जानना चाहिये। 
टीकाः-यों कि सम्यम्द्ष्टि, टंकोत्कीणं एक ज्लायकभावसयता के कारण सभी भावों 
में मोह का अभाव होने से, अमूह्द्ृष्टि है, इसलिये उसे मृडदृष्टि ऊ्त वन्ध्र नहीं किन्तु निजरा 
ही है। 
भावार्थ:-- सम्यकदृष्टि समस्त पदार्थों के स्वरूप को यथाथ जानता है; उसे राग द्वेप 
मोह का अभाव होने से किसी भी पदार्थ पर अयथाथे दृष्टि नही पड़ती । चारित्रमोह्‌ के उदय 
से इप्टानि.) भाव उत्पन्न हो तथापि उसे उदय की प्रचलता जानकर चहू उन भावों का स्वर 
कर्तो नहीं होता इसलिये उसे मृढदृष्टिक्रत बच नहीं होता. परन्तु प्रक्रृति रस देकर खिर जाती 
है इसलिये निजरा ही होती है ॥ २३१० ॥ 
अब. उपगृहन गुण की गाथा कहते है. -- 
संमृढ़ नहि सच भावमें जो सत्यच्टी धारता । 
वो मृदद्ट्टिविद्दीन सम्यकदष्टि निध्य जानना ॥ २३२ ॥ 
जो सिद्ध भक्तीसद्वित है, मीपन कर सब घमका । 
विन्मृर्ति वो उपगुददनकर सम्यक्तच्टी जानना ॥ २३३ ॥ 


_. निजेरा अधिकार -- ३४७ 
यतो हि सम्प्दष्टिः टंकोत्कीणेंकज्ञायकमावमयत्वेन समस्तात्मशक्तीनाप्ुप- 
बृहणाहुपबंहक), ततो5स्प जीवशक्तिदौव॑ल्यकृतो नास्ति वंधः कि तु निजरैव ॥२३३॥ 


उम्मरगे गच्छत सर्गपि मग्गे ठवेदि जो चेदा। 
सो ठिदिकरणाजुत्तों सम्मादिद्ठदी छुणेयदवों ॥ २३४ ॥ 


गाथा २३३ 
अन्वयार्थ;+--[ यः ] जो (चेतयिता) [ सिद्ध मकछ्तियुक्तः ] सिद्धों की शुद्धात्मा- 
की भक्ति से युक्त हे [ तु ] और [ सर्वधर्माणां उपगूहनकः ) पखस्तुओ के सर्व 
धर्मों को गोपनेत्राला है ( अर्थात्‌ रागादि परभादों में युक्त नहीं होता ) [ सः | उसको 
[ उपगूहनकारी ] उपगूहन करने वाला [ सम्धग्हदिदि ] सम्यग्दष्टि [ ज्ञातव्यः | 
जानना चाहिये । 
टीका+ज््योकि सम्यम्हष्टि, टंकोत्कीणों एक ज्ञायकभावमयता के कारण समस्त 





आत्मशक्तियो की वृद्धि करता है, इसलिये उपश्र हक अथीत्‌ आत्मशक्ति बढ़ाने वाला है. इस- 
लिये उसे जीव की शक्ति की दुर्वल्ता से ( मनन्‍्दता से ) होने बाला वंध नहीं कितु निजरा 
ही है । 

भावार्थ:-सम्यग्दष्टि उपयूहन गुणयुक्त है। उपगूहन का अर्थ छिंपाना है। यहाँ 
निश्चय नय को प्रधान करके कहा है कि सम्यकद्प्टि ने अपन। उपयोग सिद्धभक्ति में लगाया 
हुआ है, ओर जहाँ उपयोग सिद्धभक्ति मे लगाया वहाँ अन्य धर्मो पर हृष्टि ही नहीं रही 
इसलिये वह समस्त अन्य धर्मो का गोपनेबाला ओर आत्मशक्ति का बढ़ाने वाला है। 

इस गुण का दूसरा नाम 'उपबृ हण” भी है। उपद् हण का अथे है बढ़ाना । सम्यक्‌- 
दृष्टि ने अपना उपयोग सिद्धों के स्वरूप मे लगाया है, इसलिये उसके आत्मा की समस्त शक्ति- 
यो बढ़ती है-आत्मा पुष्ट होता है इसलिये वह उपबृ हणगुणवाला है। 

इस प्रकार सम्यक्दृष्टि के आत्मशक्ति की वृद्धि होती है इसलिये उसे दुवलता से जो 
बंध होता था वह नहीं होता, निजरा ही होती है | यद्यपि जबतक अंतराय का उदय है तब 
तक नियलता है, तथापि उसके अभिप्राय मे निवेलता नहीं हे. किन्तु अपनी शक्ति के अनुसार 
कर्मोंद्य को जीतने का सहान उद्यम बतेता है | २३३ ॥ 


(१ ल्‍ 0७०. + 
उन्माग जाते स्वात्मकोी भी, मागमें जो स्थापता । 
चिन्मृर्ति वो पितिकरणयुत, सम्पक्तरष्टी ज्ञानना ॥ २३४ ॥ 


शे४प -- समयेंसार -+ 


श्‌ ० बिक 
उन्प्राग गच्छुत स्वकमपि मार्ग स्थापयति यश्चेतयिता | 
से स्थितीकरणयुक्तः सम्यग्दशिज्ञातग्य/ ॥ २३४ ॥ 


यती हि सम्पग्दष्टिः टंकोत्कीणेकन्नायकर्मावप्यत्वेन मार्गात्मच्युतस्थात्मनो 
मार्ग एवं स्थितिकरणात्‌ स्थितिकारी ततोज्स्य मागच्यवनकृतो नास्ति बंधः किंतु 
निजरेब॥ २३४ ॥ 
जो कुणदि वच्छलस तियेह साहुण मोक्खमग्गम्सि । 
सो वच्छलभाषज़ुदो सम्मादिद्वदी समुणेयव्वो ॥ २३५॥ 
यः करोति वत्सलत्व॑ त्रयाणां साधूनां मोक्षमागगें | 
स वत्सलभावयुतः सम्यम्दशिज्ञातिब्य/ ॥ २३५ ॥ 


अब, स्थितिकरण गुण की गाथा कहते हैः-- 
गाथा २३४ 
वयार्थ:--[ यः चेतथिता |] जो चेतयिता [ उन्म्तागे गचउ्छतं ] 
उन्माग में जाते हुये [ स्वक॑ अपि ] अपने आत्मा को भी [ सार्गे ] मार्ग में [ स्था- 
पयति ] स्थापित करता है [ सः ] वह [ स्थितिकरणयुक्ता ] स्पितिकरणयुक्‍्त 
[ सम्यर्द॒षिद) ] सम्यग्दष्टि [ ज्ञातव्यः ] जानना चाहिये । 


टीकाः-क्योकि सम्यक्दृष्टि, टंकोत्कीण एक ज्लायकसावमयता के कारण, यदि अपना 
आत्मा मार्ग से । सम्यक्‌ब्शनज्ञानचारित्ररूप मोक्षमागंसे ) च्युत हो तो उसे भाग मे ही 
स्थित कर देता है इसलिये स्थितिकारी ( स्थिति करनेवाला ) है, अतः उसे मार्गसे च्युत होनेके 
कारण होने वाला बंध नही किन्तु निज ही हे | 

भावार्थ--जो, अपने स्वरूपरूपी मोक्षमार्ग से च्युत होते हुए अपने आत्माको मार्ग मे 
( मोक्षमार्ग मे ) स्थित करता है बह स्थितिकरण गुणयुक्त है | उसे मार्ग से च्युत होने के 
कारण होने वाला वंध नहीं होता, किन्तु उदयागत कर्म रस देकर खिर जाते हैं इसलिये 
निजरा ही होती है ॥ २३४ ॥ 

अब चात्सल्य गुण की गाथा कहने हैं -- 


जो मोक्षपथर्मे साधु त्रयका चत्सलत्व करे अ्रहा । 
चिन्मूर्ति वो वात्सत्ययुत, सम्यक्तच्टी जानना ॥ २३४ ॥ 


€्‌ 
++ निजरो अधिकार <+ ३४६ 


यतो हि सम्यग्दश्टिकोत्कीशेंकज्ञायकभावमयत्वेन सम्यग्दशनज्ञानचारित्राणां 
स्वस्मादभेदबुद्गया सम्यग्दशंनान्मागंवत्सलः, ततो5स्य मार्गातुपलंभकृतो नास्ति बंध! 
कि तु निजरैव ॥ २३४ ॥ 
विज्ञारहमारूढो मणोरहपहेसखु भमसडह़ जो चेदा | 
सो जिए णाए पहावी सम्मादिद्वी सुणेयव्वो ॥ २३६॥ 
विदधारथमारूढ़8 मनोरथपथेषु भ्रमति यश्चेतयिता । 
स जिनज्ञानप्रभावी सम्यग्दश्टिज्ञातव्यः ॥ २१६ ॥ 





गाथा २३५ 

अन्वयार्थ;--[ यः ] जो ( चेतयिता ) [ सोक्षमार्गं ] मोक्षमाग में स्थित 
[ त्रयाणां साधूनां ] सम्यकूदशन-ज्ञान-चारिरूपी तीन साधको-साधनोंके प्रति अथवा 
व्यवहार से आचाये, उपाध्याय और मुनि-इन तीन साधुओंके प्रति [ चत्सलत्चे करोति ] 
वात्सल्य करता है [| से ] वह [ वत्सलभावयुतः | वात्सल्यभाव से युक्त | सम्य- 
गए्हषिटिः ] सम्ण्कूदृष्टि [ ज्ञातदयः ] जानना चाहिये । * 

टीकाः-क्ष्योकि सम्यकृदृष्टि, टंकोत्कीणं एक ज्ञायकभावसयत्ता के कारण सम्यक्दशन- 
ज्ञान-चारित्र को अपने से अभेदबुद्धि से सम्यकृतया देखता (-अनुभवन करता ) है, इसलिये 
मार्गवत्सल अर्थात्‌ मोक्षमार्ग के प्रति अति प्रीति चाला है, इसलिये उसे मार्ग की अनुपलब्धि' 


से होने वाला वंध नही किन्तु निजरा ही है । 
भावार्थ:-- वत्सलत्व का अर्थ है प्रीतिभाव । जो जीव मोक्षमार्गहपी अपने स्वरूप के 


प्रति श्रीतिवाला--अनुरागवाला हो उसे मागे की अप्राप्ति से होनेवाला वन्ध नहीं होता, परन्तु 
कम रस देकर खिर जाते है, इसलिये निजरा ही होती है । 
अब प्रभावना गुण की गाथा कहते हैः-- 
गाधा २३६ 
६ न + 
ध्यन्वयाथ।-[ थ। चेतयिता ] जो चेतयिता [ विद्यारर्थ आरूढ़ः ] 





१ शनुपलब्पिउप्रत्यक्ष नहों होना बह, भज्जञान, धप्राप्ति | 
चिन्मूर्ति मन-रथपंथमें, विद्यारथारूढ़ घूमता । 
जिनराज़ हान प्रभावकर सम्यक्तरष्टी जानना ॥ २३६ ॥ 


३५४० -- संमय॑सारें -- 


यतो हि सम्बग्दरिष्टि कोौस्कीशेंकल्ञायकरावसयत्वेन ज्ञानस्प समस्तशक्तिप्रबो- 


अन्‍न+ 3 ++ ननननअजनननअन्‍म- जन्‍ननन++ जल डी ज-जज++++ज+ +++त+ ++*+०++>>-->---> 


विद्यारपी रथ पर आरूढ हुआ ( चढ़ा हुआ ) [ सनोरथपथेषु ] मनरूपी रथ के पथ में 
( ज्ञानरूपी रय के चलनेके मा में ) [ भ्रमति ] श्रमण करता है [ स ] वह [ जिन 
ज्ञानप्रभावी | जिनेन्द्रभगवान के ज्ञान की प्रभावना करने वाला [ सम्यम्द्ृष्टिः ] 
सम्पर्दृष्टि [ ज्ञालव्यः ] जानना चाहिये । 

टीकाः-क्ष्योकि सम्यक्दृष्टि, टंकोत्कीणं एक ज्ञायकभावमयता के कारण ज्ञानकी 
समस्त शक्ति को प्रगट करने-विकसित करने-फैलानेके द्वारा प्रभाव उत्पन्न करता है. इसलिये 
प्रभावना करनेवाला है, अतः उसे ज्ञान की प्रभावना के अप्रक्रप से (ज्ञानकी प्रभावना न 
बढ़ाने से ) होने वाला वंध नही किन्तु निजरा ही है । 

भावाथ--प्रभावना का अथ है, प्रगट करना, उद्योत करना इत्यादि; इसलिये जो 
अपने ज्ञान को निरंतर अभ्यास के द्वारा प्रगट करता है--बढ़ाता है, उसके प्रभावना अंग 
होता है | उसे अप्रभावनाकृत कर्म बन्ध नहीं होता, किन्तु कम रस देकर खिर जाता है इस- 
लिये उसके निजरा ही है । 

इस गाथामे निश्चय प्रभावनाका स्वरूप कहा है| जेसे जिनविम्बको रथारूढ़ करके 
नगर, वन इत्यादिस फिराकर व्यवहार प्रभावना की जाती है, इसीग्रकार जो विद्यारूपी ( ज्ञान- 
रूपी ) रथसे आत्माको विराजमान करके, मनरूपी ( ज्ञानरूपी ) मार्गमे भ्रमण करता है वह 
ज्ञानकी प्रभावनायुक्त सम्यकदृष्टि है, वह निश्चय प्रभावना करनेवाला है । 

इसप्रकार ऊपरकी गाथाओमे यह कहा है कि सम्यकदृष्टि ज्ञानीकों निःशंकित आदि 
अआठगुण निजराके कारण है | इसीग्रकार सम्यकत्वके अन्य गुण भी निजेराके कारण जानना 
चाहिये । 

इस ग्रनस्थमे निश्चयनयप्रधान कथन होनेसे यहाँ नि.शंकितादि गुणोका निम्चयस्वरूप 
( स्वाश्रितस्वरूप ) बताया गया है। उसका सारांश इसप्रकार हे.--जो सम्यकृदृष्टि आत्मा 
अपने ज्ञान-भ्रद्धानमे नि'शंक हो, भयके निमित्तसे स्वरूपसे चलित न हो अथवा 
सन्देहयुक्त न हो उसके नि शंकितगुण होता है । १। जो कर्मफलकी वांछा न करे तथा 
अन्य वम्तुके धर्मकी वांछा न करे उसके निकांज्ित गुण होता हे |२५। जो बस्तु 
के धर्मोके प्रति ग्लानि न करे उसके निर्विचिक्त्सा गुण होता है. । ३ । जो स्वरूपमे मृढ़ न हो, 
म्बरूपफो यथार्थ जाने उसके अमृद्द्रष्टि गुण होते है । 9 । जो आत्माको शुद्धस्वरूपमें युक्त करे, 
आत्माफी शक्ति बढ़ाये ओर अन्य थर्मोफ़ी गौंण करे उसके उपयृहन गुण होता है । ५ | जो 
स्वरूपसे च्युत होते हुए आत्माको स्वरूपमे स्थापित करे उसके स्थितिकरण गुण होता है| ६ | 





--- निर्मरा अधिकार -- ३४१ 


पेन प्रभावजननात्मभावनाकरः ततोस्य ज्ञानप्रभावनाप्रकर्पकृतोी नास्ति बंध! कि तु 
निमरेव । 


अनननषननमनलन मन जज के वनिलननकककनाओ 


जो अपने स्वररूपके प्रति विशेष अनुराग रखता है, उसके वात्सल्यगुण होता है।७। जो 
आत्माके न्ानगुणको प्रकाशित कर,--प्रगट करे उसके प्रभावनागुण होता है | ८। 

ये सभी गुण, उनके प्रतिपत्षी दोपोके द्वारा जो कर्मत्रन्ध होता था उसे नहीं होने देने । 
ओर इन गुणोके सदभावमे चारित्रमोहके उठयरूप शकाठि प्रवर्ते तो भी उनकी ( शंकादिकी ) 
निजरा ही हो जाती है, नवीन बंध नहीं होता, क्योंकि वंध तो प्रधानतासे मिथ्यात्वके अस्तित्वमें 
टी कहा है । 

सिद्धान्तमे गुणस्थानोकी परिपाटीमे चारित्रमोहके उदय निमित्तसे सम्यकृदरष्टिके जो 
बन्ध कहा है वह भी निजरारूप ही ( निजराके समान ही ) समझना चाहिये । 
क्योंकि सम्यकदृष्टिके, जेसे पूवर्में मिथ्यात्वके उदयके समय वेंधा हुआ कम खिर जाता है, उसी 
प्रकार नवीन वँधा हुआ कम भी खिर जाता है; उसके उस कमके स्वामित्वका अभाव होनेसे 
वह आगामी चंधरूप नहीं किन्तु निजरारूप ही है। जैसे -कोई पुरुष दूसरेका द्रव्य उधार 
लाया हो तो उसमे उसे ममत्ववुद्धि नहीं होती, वततमानसे उस द्रव्यसे कुछ कारय कर लेना हो 
तो बह करके पूर्व निग्चयानुसार नियत समय पर उसके मालिकको दे देता है; नियत समयके 
आने तक वह द्रव्य उसके घरमे पड़ा रहे तो भी उसके प्रति ममत्व न होनेसे उस पुरुषको उस 
द्रव्यका वनन्‍्धन नहीं है. वह उसके स्वामीको दे देनेके वराबर ही हैः इसीग्रकार घानी कर्म 
इृब्यकी पराया मानता है, इसलिये उसे उसके प्रति ममत्व नहीं होता, अत उसके रहते हुए 
भी बह निजरित हुएके समान ही हे, ऐसा ज्ञानना चाहिये | 

यह निःशंकितादे आठगुण व्यवहारतयसे व्यवहार मोज्षमागमे इसप्रकार लगाने 
चाहिये: 

जिन बचनोमे संखह नदीं करना, भयके आने पर व्यवहारद्शनतानचारिश्रसे नहीं 
डिगना, सो नि.शंकित व है । १॥ संपार-रेह-मोगकी वे तथा परमतकी वाछासे व्यवद्यार 
मोक्षमार्गस चलायमान न होना सो नि.काक्षित्व्व है ।२। अपविशच्न, दुगधित आदि 
घत्तुओफें नि्मित्तते व्यवहार सोत्षमार्गकी प्रवृत्तिके प्रति सलानि न करना सो निर्वि- 
विफित्सा हैं । 3। देव, गुरु, शाख, लोफिफ प्रवृत्ति, अन्यमतादिके तत्वाथके स्वरूप उत्यादियें 
सृत्ता न सतना, यधाथ जानकर प्रदान करना सा अमृडुदृद्ति है। 2। बसात्मार्मे कमादयल 





दाप छा ज्ञाच तो उसे साण ऋरता लोर व्यवहार मोलमानकछी प्रइन्तिशों बदाना सो उपसूहन 
कपया स्पह झुष्प ह। | । व्यवहार स्गेज्मासस च्युत होते ह7 आन्साकी -्थर परला सा स्थि- 


मल 


६ */४ | ६ स्ययट्टार सादमसासमे अंडर बरस चाल पर शिधवप । प्राद्चा सो साइइ- 


३५२ --“ समयसार -- 


रुंपन्‌ बंध नवमिति/निजे! संगतोज्टटामिरंगेः * 
प्रागद्धं तु चयश्ुपनयन्‌ निर्जरोज्जुभणेन | 

सम्यग्दष्टि: स्ववप्तविरसादादिभध्यांतमुक्तं 

ज्ञानं भूवा नटति गगनामोगरंगं विगाह्य ॥१६१२॥ ( मन्दाकान्ता ) 


जि जल चना जन ++*+०++++ अजल जअजिजओनण+े >+«+५०+०५०-५-०००.... 





लय है | ७ । व्यवहार मो क्षमागंका अनेक उपायोसे उद्योत करना सो प्रभावना है | ८ | इसप्रकार 
आठ गुणोका स्वरूप व्यवहार्नयकों प्रधान करके कहा है। यहाँ निश्चय प्रधान कथनमें उस 
व्यवहार स्वरूपकी गोणता है सम्यकृज्ञानरूप प्रसाणदृष्टिमे दोनो प्रधान है । स्याह्मद मतमे 
कोई विरोध नहीं है । 

अब, निजराके यथा स्वरूपको जानने वाले और कर्मोके नवीन बंधको रोककर 
निर्जरा करने वाले सम्यक्हृष्टिकी महिसा करके निजरा अधिकार पूर्ण करते है: - 

अथे:-इसप्रकार नवीन बंधको रोकता हुआ, और ( स्वयं ) अपने आठ अंगोसे युक्त 
होनेके कारण निजेरा प्रगट होनेसे पूर्वंचद्ध कर्मोक्ा नाश करता हुआ सम्यक्दृष्टि जीव स्वयं 
अति रससे ( निजरसमे मस्त हुआ ) आदि-सध्य-अंत रहित ( सर्वव्यापक, एक प्रवाहरूप 
धारावाही ) ज्ञानहूप होकर आकाशके विस्ताररूपी रंगभूमिसमे अवगाहन करके ( ज्ञानके द्वोरा 
समस्त गगन मंडलमे व्याप्त होकर ) नृत्य करता है ! 

भाषार्थ: - सस्यक्दृष्टिको शंकादिक्रत नवीन वंध नही होता, और रवय॑ अष्टांगयुक्त 
होनेसे निजेराका उदय होनेके कारण उसके पूर्व बंधका नाश होता है॥ इसलिये वह धारावाही 
ज्ञानरूपी रसका पान करके निमल आकाशरूपी रंगभूमिमे ऐसे दृत्य करता है जैसे कोई पुरुष 
सद्र पीकर मम्न हुआ नृत्यभूमिसे नाचता है । 

प्रश्तः--आप यह कह चुके है क्रि सम्यकदष्टके निजरा होती है, वंध नहीं होता; किंतु 
सिद्धान्तमे गुणस्थानोकी परिपाटीमे अविरत सम्यकरष्टि इत्यादिके वंध कहां गया है। और 
घातिकर्मोंका काये आत्माके गुणोका घात करना है, इसलिये दर्शन, ज्ञान, सुख, वीये--इन 
गुणोंका घात भी विद्यमान है। चारित्रमोहका उदय नवीन बंध भी करता है। यदि मोहके 
उदयमें भी वन्य न माना जाये तो यह भी क्यो न मान लिया जाये कि मिथ्याहष्टिके मिथ्या- 
त्व-अनन्तानुवन्धीफा उदय होने पर भी बन्ध नहीं होता ? 

उत्तरः-त्रंवके होनेमे मुल्य कारण मिश्यात्व - अनन्तानुत्रधीका उदय ही है, और 
मन्यक्हृष्टिके तो उनके उदयका अभाव है | चारित्रमोहके उदयसे यद्यपि सुखगुणका घात होता 
है, तथा मिथ्यात्व--अनन्तानुबन्धीके अतिरिक्त और उनके साथ रहनेवाली अग्य प्रकृतियोंकि 
ः श्ननिरिक्त शोप घातिकमोंकी प्रकतियोका अल्प स्थिति--अनुभागवाला बंध तथा शेष श्रघाति 


्‌ ल्र 
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(5 
इति निजरा निष्क्रांता । 
हति श्रीमदस्तर्चद्रसरिविरचितायां समयत्तारव्याख्यायामात्मर्याता निजरा 
प्ररूषक! पष्टोंडक! ॥ ६ ॥ 


कमोंकी प्रकृतियोंका बंध होता है, तथापि जैसा मिथ्यात्व अनन्तानुबंधी सहित होता है वैसा 
नहीं होता । अनन्तसंसारका कारण तो मिथ्यात्व-अनन्‍्तानुबंधी ही है, उनका अभाष हो जाने 
पर फिर उनका बंध नहीं होता; ओर जहाँ आत्मा ज्ञानी हुआ पहाँ अन्य बंधकी गणना कोन 
करता है ? वृक्षकी जड़ कट जाने पर फिर हरे पत्त रहनेकी अवधि कितनी होती है? इसलिये 
इस अध्यात्म शास््रमें सामान्यतया ज्ञानी-अज्ञानी होनेके सम्बन्धमे ही प्रधान कथन है। ज्ञानी 
होनेके बाद जो कुछ कम रहे हो वे सहज दी मिटते जायेगे। निम्नलिखित दृष्टान्तके अनुसार 
ज्ञानीके संवंध मे समझ लेना चाहिये--कोई पुरुष द्रिद्रताके कारण एक मोंपड़ेमे रहता था | 
भाग्योदयसे उसे धन-धान्यसे पररेपूर्ण बड़े महलकी प्राप्ति हो गई, इसलिये वह उसमें रहनेको 
गया । यद्यपि उस महलमें बहुत दिनोका कूड़ा कचरा भरा हुआ था तथापि जिस दिन उसने 
आकर महलमें प्रवेश किया उस दिनसे ही वह उस महलका स्वासी हो गया, संपत्तिवान दो 
गया | अब वह कूड़ा कचरा साफ करना है सो वह क्रमशः अपनी शक्तिके अनुसार साफ 
करता है।' जब सारा कचरा साफ हो जायेगा ओर महल उज्ज्वल हो जायेगा तब वह परमा- 
ननन्‍्दको भोगेगा । इसीप्रकार ज्ञानीके संबंधर्में समझना चाहिये । 


दीकाः “इस प्रकार निजेरा ( रंगभूमि सें से ) बाहर निकल गई । 





भावाथे--इस प्रकार, जिसने रंगभूमि में प्रवेश किया था वह निर्जेरा अपना स्वरूप 
प्रगट बताकर रंगभूमि से बाहर निकल गई ॥ २३६ ॥ 
( सवैया ) 
सम्यक्वंत महंत सदा, समभाव रहे दुःख संकट आये, 
कमतनवीन बंधे न तबे, अर पूरव बंध भझड़े बिन भाये। 
पूरण अंग सुद्शनरूप, धरै नित ज्ञान बढ़े निज पाये, 
यो शिवसारग साधि निरंतर, आनंदरूप निजातम थाये ॥ 


#9 छट्टा निजेरा अधिकार समाप्त $8 
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अथ प्रविशति बंध! | 


रागोहारमहारसेन सकल कृत्वा प्रपत्त जगत्‌ 

क्रीडंत रसभावनिभेरमद्दानाटयेन बंध धुनत्‌ । 
आनंदामृतनित्यभोजि सहजावस्थां स्फुट नाटयदू 
धीरोदारमनाकुल निरुपधि ज्ञान समुन्मज्ञति ॥१६३॥ (शारदूल०) 


नलीक न अिजित-कज लत 


६8 दोहा के 
रागादिकते कर्म कौ, बंध जानि झुनिराय । 
तर्ज तिनहिं समभाव करि नम सदा तिन पाँय ॥ 
प्रथम टीकाकार कहते है कि अब बंध प्रवेश करता है?। जैसे नृत्यमंच पर स्वॉग 
प्रवेश करता है उसी प्रकार रंगभूमिमे बंध तत्वका स्वॉग प्रवेश करता है । 
उसमे प्रथम ही, सब तत्वोको यथाथ जानने वाला सम्यकन्नान वंधको दूर करता हुआ 
प्रगट होता है, इस अर्थका मंगलरूप काव्य कहते है :-- 
अझथे:-जो ( बंध ) रागके उदयरूपी महारस ( सदिरा ) के द्वारा समस्त जगत्तको 
प्रमत्त ( सतवाला ) करके, रसके भावसे (रागरूपी मतवाल्लेपनसे ) भरे हुए महानृत्यके 
द्वारा बेल ( नाच ) रहा है एसे वधको उड़ाता-दूर करता हुआ ज्ञान उदयको प्राप्त होता 
है । वह ज्ञान आनन्दरूपी अम्रतका नित्य भोजन करने वाला हे, अपनी ज्ञावृक्रियारूप सहज 
खवस्थाको प्रगट नचा रहा है, धीर है, उदार है ( अथोत्‌ महान विस्तार वाला, निश्चल है ), 
अनाकुल दे ( अर्थान्‌ फिखित्‌ भी आकुलताका कारण नहीं हे ), उपाधि रहित ( परिग्रह रहित 
या जिसमें कोई परद्रत्य सम्बन्धी सहशु-स्थाग नहीं है एसा ) हे । 
भावार्थ:- बंध तत्वने रंगभूमिमे प्रवेश किया है, उसे दूर करके जो ज्ञान स्वयं प्रगट 
होकर नृत्य करेगा उस ज्वानफी मध्मिा इस काव्यमे प्रगट की गई है | ऐसा अनन्त झ्ानस्वरूप 
झान्‍्मा सदा प्रगट रहो | 


है 
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जह णाम को वि पुरिसो णेहभत्तो दु रेणुबहुलस्मि । 
ठाणम्मि ठाइदूण ये करेह सत्थेहि वायाम ॥ २३७ ॥ 
छिंददि भिददि ये तहा तालीतरूकयलिवंसपिडीओ | 
सचित्ताचित्ताण करेह दव्वाणसुबचाय ॥ शश८ ॥ 
उचचाय कुव्वंतस्स तस्स णाणाविहेहिं करणेहि । 
णिच्छयदो चिंतिज्ञ हु किपचयगो दु रघबंधो॥ २३६ ॥ 
जो सो दु णेहमावो तह णरे लेण तस्स रयबंधों । 
णिच्छयदो विण्णेयं ण कायचेट्राहि सेसाहि ॥ २४० ॥ 
एवं मिच्छादिट्टी चद्दतो चबहुविहास चिट्ठासु । 
राधाई उबआओगे कुव्चंती लिप्पह रथेण ॥ २४१ ॥ 
यथा नाम को5पि पुरुष) स्नेहाभ्यक्तस्तु रेशुबहुले। 
स्थाने स्थित्ता च करोति शस्तेव्यायामम्‌ '। २३७ ॥ 
छिनत्ति मिनत्ति च तथा तालीतलकदलीवंशपिंडीः । 
सचित्ताचित्तानां करोति द्रव्याणाप्॒पघातम्‌ ॥ २३८ ॥ 
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अब बन्ध तत्वके स्वरूपका विचार करते है; उसमे पहिले, बंधके कारणोको स्पष्टतया 
बतलाते है :-- 
गाथा २३७-२३८-२३९-२४ ०-२४ १ 
न्वयार्थ!-- [ यथा नाम ) जैसे -[ को5पि पुरुष: ] कई पुरुष 


जिस रीत कोई पुरुष मदन आप करके तेलका | 

व्यायाम करता शुद्धसे, बहु रजभरे स्थानक खड़ा || २३७ ॥ 
अरु ताडइ कदली बांस आदी छिन्नमिन्न वह करे | 

उपघात आप सचित्त अवरु अवित्त द्रव्योंका करे ॥ २१८ ॥ 
पहुभाँतिके करणादिसे उपधात करते उसहि की । 

निश्चयपने चिंतन करो, रजबंध है किन कारणों ॥ २३५९ ॥ 
यों जानना निश्चयपने, चिकनाइ जो उस नरविंपें। 
रजवंधकारण वो हि है, नहिं कायचेश्ा शेष है ॥ २४० ॥ 
चेष्टा विविधमं बतेता, इस भाँति मिथ्यादृष्टि जो | 

उपयोगमें राग्रादि करता, रजहिसे लेपाय वो || २७१ ॥ 


रह 


३४६ उसमेयंलारं ८ 


उपघातं कुत्ृतस्तस्य नानाविधेः करणेः। 
निश्चयतथित्यतां खलु किंप्रत्ययिकस्तु रजोबंध। ॥ २३५ ॥ 
यः स तु स्नेहभावस्तस्मिन्नरे तेन तस्य रजोबंधः । 
निश्रयतो चिज्ञेयं न कायचेष्टामि। शेषामि। | २४० ॥ 
एवं पिथ्यादष्टिवतमानों बहुविधासु चेण्टासु । 
रागादीलुपयोगे कुर्वाणी लिप्यते रजसा ॥ २४१ ॥ 
इृह खलु यथा कथित्‌ पुरुष। स्नेद्ाभ्यक्तः स्रमावत एवं रजोबहुलायां 


[ स्नेहाभ्यक्तः लु ] ( अपने शरीरमें ) तेल आदि स्तिग्ध पदार्थ लगाकर [ च ] और 
[ रेणुबहुले ] वहुतसी धूलि वाले [ स्थाने ] स्थानमें [ स्थित्वा ] रहकर [ दाख्रः ] 
शर्तरोके द्वारा [ उयायास करोति ] व्यायाम करता है, [ तथा ] तथा [ तालीतल- 
कदलीवंशपिंडीः ] ताड़, तमाल, केल, बॉस, अशोक इत्यादि बृक्षोंकी [ छिनत्ति ] 
छेदता है [ भिनत्ति च ] भेदता है, [ सचित्ताचित्तानां | सचित्त तथा शअचित्त 
[ द्रद्धाणां ] द॒ब्योंका [ उपचार्त ] उपघात (नाश ) [ करोति ] करता है, 
[नानावियैः करणैः] इसमप्रकार नानाप्रकारके करणोंके द्वारा [ उपघात कुवतः ] 
ठपघात करते हुए [ तस्य ] उस पुरुषक्रे [ रजोबंधः तु ] धृूलिका बंध ( चिपकना ) 
[ खल ] वास्तवमें [ किप्रत्ययिकः ] किस कारणसे द्ोता है, [निः्बयतः] यह 
निश्चयसे [ चित्यतां ] विचार करो | [ तस्मिन्‌ नरे ] उप्त पुरुममें [या सः 
सस्‍्नेहभावः तु ] जो वह तेल श्रादि की चिकनाहट है [ तेन ] उससे | तस्य ] उसे 
[ रज़ोबंघः ] घूलिका वध होता है ( -चिपकती है ) [ निश्चयतः विज्ञेय ] ऐसा 
निश्चयसे जानना चाहिणे, [ दोषामनिः कायचेष्टालि। ] शेष शारीरिक चेष्टाश्रेसि 
[ न ] नहीं होता [ एवं ] इसीप्रका--[ बहुविधासु चेष्टासु | बहुत प्रकारकी 
चेष्टाश्ेमि [ च्तमानः | वर्तता हुआ [ मिथ्याहष्टि। ] मिथ्यादष्ट [ उपयोगें ] 
( अपने ) उपयोगमें [ रागादीन्‌ कुर्वाणः ] गगादि भावोकों करता हुआ [ रजसः ] 
कर्मरूपी रज्से [ लिप्यते | लिप्त द्वोता दै-त्रधता है । 

टीका+ जैसे इस जगतमे वास्तव कोई पुरुष स्नेह (-तेल आदि चिकने पदार्थ) 
से मर्दनयुक्त हुआ, म्वभावत' ही बहतसी घूलिमय भूमिसे रहा हुआ, शश्लोके व्यायामरूपी 


-- बंध अधिकार -- ३४५७ 


भूमौ स्थितः शब्रव्यायामकर्म कुर्वाण।, अनेकप्रकारकरणे! सचित्ताचित्तवस्तूनि 
निप्तन्‌ रजसा बध्यते | तस्थ कतमो बंधहेतुः ? न तावत्स्वभावंत एवं रजोबहुला 
भूमि), स्नेद्दानम्पक्तानामपि तत्रस्थानां तत्मसंगात्‌ । न शख्रव्यायामकर्म, स्नेहानम्य- 
क्तानापपि तस्मात तस्मसंगात्‌ । नानेकप्रकारकरणानि, स्नेहानभ्यक्तानामपि तैस्तत्प- 
संगात्‌। न सचित्ताचित्ततस्तूपधातः, स्नेहानभ्यक्तानामपि तस्मिस्तस्रसंगात्‌ । 
ततो न्यायबल्ेनैवैददायातं यत्तर्मिनू पुरुषे स्नेहाभ्यंगकरणं स बंधहेतुः। एवं 
मिथ्यादृष्टिः आात्मनि रागादीन्‌ कुर्वाणः स्वभावत एवं कर्मयोग्यपुद्लबहुले लोके 
कायवाडमनःकर्म कुर्वाणोब्नेकप्रकारकरणेः सचित्ताचित्तवस्तूनि निम्नन्‌ क्मेरजसा 
कम ( क्रिया ) को करता हुआ अनेक प्रकारके करणोके द्वारा सचित्त तथा अचित्त वस्तुओं 
का घात करता हुआ, ( उस भूमिक्री ) धूलिसे बद्ध होता है--लिप्त होता है । ( यहाँ विचार 
करो कि ) उसमे से उस पुरुषके बंधका कारण कोन है ? पहले, जो स्वभावसे ही बहुत सी 
धूलिसे भरी हुई भूमि है बह, धूलिबंधका कारण नहीं है, क्योकि यदि ऐसा हो तो जिन्होंने 
तैलादिका मर्दंन नही किया है ऐसे उस भूमिमे रहे हुए पुरुषोको!भी धूलिबंधका प्रसंग आ जा- 
येगा । शस्मोंका वयायामरूपी कम भी धूलिबंधका कारण नहीं है; क्योकि यदि ऐसा हो तो 
जिन्‍्होने तैज्ञादिका मदन नही किया है उनके भी शस्त्र व्यायामरूपी क्रियाके करनेसे धूलिबंधका 
प्रसंग आ जायेगा । अनेक प्रकारके करण भी धूलिबंधके कारण नहीं है; क्‍्योके यदि ऐसा हो 
तो जिन्होने तैल्ादिका मदन नहीं किया है उनके भी अनेक प्रकारके करणोसे धूलिबंधका 
प्रसंग आ जायेगा। सचित्त तथा अचित्त वसतुओका घात भी धूलिबंधका कारण नहीं है; 
क्यो'के यदि ऐसा हो तो जिन्होने तैलादिका मईन नही किया उन्हें भी स्चत्त तथा अचित्त 
वस्तुओका घात करनेसे धूलिबंधका प्रसंग आ जायेगा । 

इसलिये न्‍्यायके बलसे ही यह फलित ( सिद्ध ) हुआ कि उस पुरुषमे तेलका सदन 
करना बंधका कारण है | इसीपग्रकार-मिथ्यादष्ट अपनेमे रागादिक करता हुआ, स्वभावसे ही 
जो बहुतसे कमयोग्य पुद्लोंसे भरा हुआ है ऐसे लोकमे काय,-बचन-सन का कम ( क्रिया ) 
करता हुआ, अनेक प्रकारके करणोके द्वारा सचित्त तथा अचित्त वस्तुओका घात करता हुआ, 
कमरूपी रजसे बंधता है | ( यहाँ विचार करो कि ) इनसेसे उस पुरुषके बंधका कारण कौन 
है ? प्रथम, स्वभावसे ही जो बहुतसे कर्म योग्य पुदलोसे भरा हुआ है. ऐसा लोक बंधका 
कारण नहीं है; क्योकि यदि ऐसा हो तो सिद्धोको भी -जो कि लोकमे रह रहे है उनके भी 
बंधका प्रसंग आ जायेगा । काय-वचन-मनका कसे ( अर्थात्‌ काय-बचन-सनकी क्रिया स्वरूप 
योग ) भी बंधका कारण नहीं है; क्योकि यदि ऐसा हो तो यथाख्यात संयमियोके भी ( काय- 
वचन-मनकी क्रिया होनेसे ) बंधका प्रसंग आ जायेगा । अनेक प्रकारके करण भी बन्धके 


4श्प -- समयसार -- 


बध्यते | तस्य कतमो बंघहेतुः ? न तावत्स्थभावत एवं क्मयोग्यपुद्लबहुलो लोक॥, 
पिद्धानामपि तत्रस्थानां तत्मसंगात्‌ । न कॉयवाशन/कर्म, यथारूपातसंयतानामपि 
तत्थसंगात्‌ । नानेकपकारकरणानि, केवलज्ञानिनामपि तस्प्रसंगात्‌ । न सचित्ताचित्त- 
चस्तृुपधातः समितितत्पराणामपि तत्प्रमंगात्‌ । ततो न्‍्यायबलेनेवैतदायातं यदुपयोगे 
रागादिकरण स बंधहेतु! । 

न कर्मबहुल जगन्न चलनात्मक॑ कम वा 

न नेककरणानि वा न चिदचिद्धो बंधकृत्‌ । 





कारण नहीं है; क्योकि यदि ऐसा हो तो केबलज्ञानियोके भी बंधका प्रसंग आ जायेगा। सचित्त 
तथा अचित्त वस्तुओका घात भी बन्धका कारण नही है; क्योकि यदि ऐसा हो तो जो समिति 
मे तत्पर हैं उनके भी ( अर्थात्‌ जो यत्नपूर्बक प्रवृत्ति करते है ऐसे साघधुओके भी सचित्त तथा 
अचित्त वस्तुओके घातसे ) वंधका प्रसंग आ जायेगा । इसलिये न्यायबलसे ही यह फलित हुआ 
कि उपयोगमे रागादिकरण ( अर्थात्‌ उपयोगमे रागादिकका करना ) बंधका कारण है । 
भावाथ:--यहाँ निश्चयनयको प्रधान करके कथन है। जहाँ निर्वाध देतुसे सिद्धि 
होती है वही निः्चय है। वन्‍्धका कारण विचार करने पर निर्वाधतया यही सिद्ध हुआ कि-- 
मिथ्यादृष्टि पुरुष जिन रागद्वेपमोह भावोंको अपने उपयोगमे करता है वे रागादिक ही बंधके 
कारण हैं | उनके अतिरिक्त अन्य-बहुकर्म योग्य पुद्कल्लोंसे परिपूर्ण लोक, मनवचनकायके योग, 
अनेक करण तथा चेतन-अचेतनका घात--वंधके कारण नहीं हैं; यदि उनसे बंध होता हो तो 
सिद्धोंके, यथाख्यात चारित्रवानोके, केवलकज्ञानियोके और समितिरूप प्रवृत्ति करनेवाले मुनियोके 
वंधका प्रसंग आ जायेगा। परन्तु उनके तो बंध होता नहीं है |इसलिये इन हेतुआओंमें 
( कारणोमे ) व्यभिचार ( दोष ) आया | इसलिये यह निम्थय है कि बंधके कारण रागादिक 


ही हैं। 





यहाँ समितिरूप प्रवृत्ति करनेवाले मुनियोका नाम लिया गया है ओर अविरत, देश- 
विरतका नाम नहीं लिया, इसका यह कारण है कि--अविरत तथा देशविरतके वाह्य समिति- 
रूप प्रवृत्ति नहीं होती, इसलिये चारित्र मोह संबंधी रागसे किंचित्‌ बंध होता है; इसलिये 
सव्ंथा वंधके अभावकी अपेक्षामे उनका नाम नहीं लिया । वैसे अंतरंगकी अपेक्षासे तो उन्हें 
भी निबंध ही जानना चाहिये | 

अब इस अथका कलशरूप काज्य कहते है:-- 

झ्रथ--कर्म बन्‍्धको करनेवाला कारण न तो बहुकर्मयोग्य पुद्लोसे भरा हुआ लोक 
है न चल्नम्बरूप कस ( मनवचनकायकी क्रियारूप योग ) है, न शअनेक प्रकारके करण हैं 


-- बंध अधिकार -- ३४६ 


यदैक्यप्ुपयोगभभू! सम्ुपयाति रागादिसिः 
स्‌ एवं किल केवल मवति बंधहेतुनंणाम्‌ | १६४ ॥ ( पृथ्वी ) 
जह पुण सो चेव णरो णेहे सव्वह्ति अवणिये खंते । 
रेणुबहुलमिप्र ठाणे करेइ सत्थेहि चायाम ॥ २४२॥ 
छिंददि मभिददि य तहा तालीतलकयलिवंसपिडीओ । 
सचित्ताचित्ताण करेह दव्वाणमुबधाय ॥ २४३ ॥ 
उचधाय कुव्वंतस्स तस्स णाणाविहेहिं करणेहि । 
णिच्छयदो चितिज्ञ हु क्िपच्चयगो ण रयबंधों ॥ २४४ ॥ 
जो सो दु णेहमभाचो तह्नि णरे तेश तस्स रयबंधो । 
णिच्छयदो विण्णेय ण कायचेट्राहि सेसाहि ॥ २४४ ॥ 
एवं सम्मादिद्दी वद्वंतो बहुविहेस जोगेसु.। 
अकरंतो उचआओगे रागाई ण लिप्पह रयेण ॥ २४६ ॥ 
यथा पुनः स चैव नरः स्नेहे सबस्मिन्नपनीते सति । 
रेणुबहले स्थाने करोति श्॒रेव्यायामस्‌ | २४२ ॥ 


और न चेतन अचेतनका घात है । किन्तु 'उपयोगभू? अथौत्‌ आत्मा रागादिके साथ जो ऐक्यको 
प्राप्त होता है वही एकमात्र वास्तवसे पुरुषोंके बंध कारण है। 
भावाथेः--यहाँ निश्चयनयसे एकसात्र रागादिको ही बन्धका कारण कहा है ।२३७-२४१ 


जिस रीत फिर वो ही पुरुष, उस तेल सबको दूर कर । 
व्यायाम करता शख्रसे, चहु रजभरे स्थानक ठहर ।। २४७२॥ 
अरु ताइ, कदली, बॉस आदी, छिनन्‍्त भिन्न वहू करे | 
उपघात आप सचित्त अवरु, अचित्त द्रव्योंका करे ॥ २४३ ॥ 
बहुभाँतिके करणादिसे, उपधात करते उसहि को । 

निश्चयपने चितन करो, रजबंध नहिं दिन कारणशों | २४४ ॥ 
यों जानना निश्चयपने, चिकनाह जो उस नरविंयें । 
रजवबंधकारण वो हि है, नहिं कायचे्टा शेष है।। २४४ ॥ 
योगों विविधमें वतेता, इसभाँति सम्पक्‍्दष्टि जो । 

उपयोगमें रागादि न करे, रजह्दि नहिं लेपाय वो || २४६॥ 


स्का 
न नहा 


३६० - समयसार -- 
छिनत्ति मिनत्ति च तथा तालीतलकदलीवंशपिंडी) । 
सचिताचित्तानां करोति द्रव्याणाम्ुपघातम ॥ २४३ ॥ 
उपधातं कुवृतस्तस्प नानाविधे) करणे! । 
निश्रयतश्रित्यतां खलु किंग्रत्ययिको न रजोबंध। | २४४ ॥ 
या स तु स्नेहमावस्तस्मिश्नरे तेन तस्य रजोबंधः | 
निश्रयतों विज्ञेयं न कायचेश्टामि! शेषामिः ॥ २४४ ॥ 
एवं सम्यस्दश्वितमानों बहुविधेषु योगेषु । 
अ्रकुवेन्तुपयोगे रागादीन न लिप्पते रजसा ॥ २४७६ ॥ 


सम्यक्हृष्टि उपयोगमे रागादि नहीं करता, उपयोगका और रागादिका भेद्‌ जानकर 
रागादिका स्वासी नहीं होता इसलिये उसे पूर्बोक्त चेष्ठासे बंध नहीं होता,-यह कहते है;-- 
गाथा २४२-२४३-२४४-२४५-२४६ 
अन्वयार्थ:--][ यथा पुनः ] और जैसे | सः च एवं नर ] वही पुरुष 
[ सर्वस्मिन्‌ स्नेहे ] समस्त तेल आदि स्निग्ध पदार्थको [ अपनीते सति ] दूर किये 
जाने पर [ रेएुबहुले ] वहुत घूलिवाले [ स्थाने ] स्थानमें | दास्त्रेः | शर्ोके द्वारा 
[ व्यायाम करोति ] व्यायाम करता है, [ तथा ] और [ तालीतल्कदलीवंश- 
पिंडी! ] ताड़, तमाल, केल, वॉस और अशोक आदि बृक्तोंको [ छिनत्ति ] छेदता है, 
[ भिनत्ति च ] और मेदता हे [ सचित्ताचित्तानां | सवित्त तथा भचित्त [ द्व- 
व्याणां ] द्ब्योका [ उपधातं ] उपधात [ करोति ] करता है; [ नानाविषे! 
फरणः ] ऐसे नानाप्रकारके करणोंके द्वार [ उपघातं कुर्वतः ] उपघात करते हुए 
[ तस्य ] उस पुरुषको [ रजोबन्ध$ ] धूलिका बन्‍्ध [ खल्डु | वास्तवमें [ कि 
प्रत्यथिकः) किस कारणसे [न ] नहीं होता [ निश्चयतः ] यह निश्चये [ चि- 
त्यतां ] विचार करो | [ तस्मिन्‌ नरे ] उस पुरुषमें [ ये सः स्नेहभावः तु ] 
जो वह तेल भादिकी चिकनाई है [ लेन ] उससे [ तस्य |] उसके [ रजोबंधः ] 
घूलिका बंध होना [ निश्चयतः विज्ञेय ] निश्चयसे जानना चाहिये, [ दोयामिः 
कायचेष्ठानि। ] शेष कायकी चेष्टाओमे [ न ] नहीं होता | ( इसलिये उस पुरुषमें 
तेल झादियी चिकनाइटका अमाय होनेसे ही, घलि इत्यादि नहीं चिपकती |) [ एयं ] 








-- बंध अधिकार -- ३६१९ 


यथा स एवं पुरुष) स्नेहें सवस्मिन्नपनीते सति तस्थामेव स्वभावत एवं रजों 
बहुलायां भूमौ तदेव शखव्यायामकर्म कुर्वाणस्तैरेबानेकप्रकारकरणुस्तान्येव सचित्ता- 
वित्तवस्तूनि निधन्‌ रजसा न बच्यते स्नेहाभ्यंगस्य ब॑पहेती रमावात्‌ । तथा सम्यग्दष्टि, 
आत्मनि रागादीनकुर्वाणः सन्‌ तस्मिन्ेव स्वभावत एवं कमंयोग्यपुद्लबहुले लोके 
तदेव कायवादन।कर्म कुर्षाण) तेरेबानिकप्रकारकरण), तान्येव सचित्ताचित्तवस्तूनि 
निप्नन्‌ करमरजसा न बध्यते रागयोगस्य बंधहेतोरभावात्‌ । 
लोक! कर्म ततोउस्तु सोउस्तु न परिस्पन्दात्मक कर्म तत्‌ 
तान्य स्मिन्करणानि संतु चिद्चिदृव्यापादन चास्तु ततू। 


इसप्रकार | बहुविधेषुयोगेषु ] बहुत प्रकारके योगोंमें [ वर्तेमानः ] वर्तता हुआ 
[ सम्यक्रृष्टि; ] सम्यकृदष्टि [ उपयोगे ] उपयोगमें [ रागादीन अकुर्यन ] 
रागादिको न करता हुआ [ रजसा ] कर्मज्जसे [ न लिप्यते ] लिप्त नहीं होता। 


टीकाः--जैसे वही पुरुष, सम्पूर्ण चिकनाहटको दूर कर देने पर, उसी स्वभावसे ही 
अत्यधिक धूलिसे भरी हुई उसी भूमिमें वद्दी शब्रव्यायामरूपी क्रियाको करता हुआ, उन्हीं 
अनेक प्रकारके करणोके द्वारा उन्हीं सचित्ताचित्त वस्तुओंका घात करता हुआ, धूलिसे लिप्त 
नहीं होता, क्योंकि उसके धूलिके लिप्त होनेका कारण जो तेलादिका मदन है. उसका अभाव है; 
इसी प्रकोर सम्यक्दृष्टि, अपनेमें रागादिको न करता हुआ, उसी स्वभावसे बहुकम योग्य पुद्लों 
से भरे हुए लोकमें वही मन, वचन, कायकी क्रिया करता हुआ, उन्हीं अनेक प्रकारके करणोंके 
द्वारा उन्हीं सचिताचित्त वस्तुओका घात करता हुआ, क्मरूपीरजसे नहीं बंधता, क्योंकि उसके 
बंधके कारणभूत रागके योगका अभाव है। 


भावाथ--सम्यक्टृष्टिके पूर्वोक्त सवे सम्बन्ध होने पर भी रागके सम्बन्धका अभाव 
होनेसे कमंबन्ध नही होता | इसके समथेनमे पहले कहा जा चुका है। 
अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते है: -- 


अथ इसलिये वह ( पूर्वोक्त) बहुकमोसे (कर्मयोग्य पुद्लोसे ) भरा हुआ लोक 
है सो भले रहो, बह मनवचनकायका चलनस्वरूप कर्म (योग ) है सो भी भल्तले रहो, वे 
( पूर्वोक्त ) करण भी उसके भत्ते रहें ओर चेतवन-अचेतनका घात भी भले हो, परन्तु अहो ! 
यह सम्यक्दृष्टि आत्मा, रागादिको उपयोग भूमिमे न लाता हुआ केवल (एक ) ज्ञानरूप 
परिणमित होता हुआ किसी भी कारणसे निम्चयतः वंधको प्राप्त नहीं होता । ( भद्दो ! देखो ! 
यह सम्यकदशंनकी अद्भुत सहिसा है। ) 


११ 


रेदर -“ संसयसार -- 


रागादीनुपयोगभूमिमनयन ज्ञानं भवन्‍्केव् 

बंध॑ नैच कुतोअ्प्युपैरययमहो सम्यन्दगात्मा प्र बम ॥ १६७ ॥ (शा्दूल०) 
तथापि न निरगंलं चरितुमिष्पते ज्ञानिनां । 

तदायतनमेव सा किल निरगंला व्याप्रतिः | 

अकामकृतकर्म तन्मतमकारणं ज्ञानिनां 

द्रय न हि विरुष्यते किम करोति जानाति च॥ १६६ ॥ ( प्रृथ्वी ) 


भावाथेः- यहाँ सम्यक्दरष्टिकी अदूभुत महिमा बताई है, और यह कहा है कि लोक, 
योग, करण, चतन्य-अचेतन्यका घात--वे बंधके कारण नहीं है। इसका अथ्थ यह नहीं है 
कि परजीवकी हिंसासे बंधका होना नही कहा इसलिये स्वच्छुन्द होकर हिसा करनी, किन्तु 
यहाँ यह आशय है कि अबुद्धिपूचेंक कदाचित्‌ पर जीवका घात भी हो जाये तो उससे वन्ध नहीं 
होता । किन्तु जहाँ बुद्धिपूवंक जीवोको मारनेके भाव होगे वहाँ अपने उपयोगमे रागादिका 
अस्तित्व होगा और उससे वहाँ हिसाजन्य बंध होगा ही | जहाँ जीवको जिलानेका अभिप्राय 
हो वहाँ भी अर्थात्‌ उस अभिप्रायकों भी निश्चयनयमे मिथ्यात्व कहा है तब फिर जीवको 
मारनेका अभिप्राय मिथ्यात्व क्यो न होगा ? अवश्य होगा, इसलिये कथनकी नय विभागसे 
यथा समभकर श्रद्धान करना चाहिये । सर्वेथा एकान्त मानना मिथ्यात्व है। 

अब, उपरोक्त भावा्थंमे कथित आशयको ग्रगट करनेके लिये, व्यवहारनयकी प्रवृत्ति 
करानेके लिये, काव्य कहते हैं:-- 

अथः+तथापि ( अर्थात्‌ लोक आदि कारणोसे बंध नहीं कहा ओर रागादिकिसे ही 
वनन्‍्ध कहा है तथापि ) ज्ञानियोको निरगेल ( स्वच्छन्दत्तापूवक ) प्रवतेना योग्य नहीं है, क्योंकि 
बह निरगल प्रवतेन वास्तवमे वन्धका ही स्थान है। ज्ञानियोके वांछारहित कर्म (कार्य ) 
होता है वह वंधका कारण नहीं कहा है, क्योकि जानता भी है और ( कर्मको ) करता 
भी है - यह दोनो कियाए क्‍या विरोधरूप नहीं हैं? ( करना और जानना निश्चयसे विरोधरूप 
ही हे ।) 

भावाथ:--पहले काव्यसे लोक आदिको वंधका कारण नहीं कहा, इसलिये वहाँ यह 
नहीं सममना चाहिये कि वाह्म व्यवहार प्रवृत्तिका वंधके कारणोमे सर्चेथा द्वी निषेध किया है 
वाद्य व्यवहार प्रवृत्ति रागादिपरिणामकी-बंधके कारणकी निमित्तमृत हे, उस निमित्तताका 
यहाँ निषेध नहीं समझना चाहिये | ज्लानियोके अचुद्धिपर्वक-बांछा रहित प्रवृत्ति होती है, 
इसलिये बंध नहीं कहा है, उन्हे कहीं स्वच्छन्द होकर प्रवतेनकी नहीं कहा है; क्योंकि मर्यौदा- 
रहित ( निरंकुश ) प्रवततेना तो बधका ही कारण है । जाननेमे और करनमे तो परस्पर विरोध 
है; ज्ञाता रहेगा तो बंध नहीं होगा, कर्ता होगा तो अबस्य वंध होगा । 


-- बंध अधिकार -- ३६३ 


जञानाति यः स न करोति करोति यस्तु 
जानात्यय॑ न खलु तत्किल कमरागः | 
राग त्वभोधमयमध्यवसायमांहु- 
मिंथ्यादश। स नियत स च बंधहेतु॥ ॥ १६७ ॥ (बसंततिलका) 
जो मण्णदि हिंसामि य हिसिज्ञामि थ परेहि सत्तिहि | 
सो सूढ़ी अएणाणी णाणी एतो छु बिवरीदो ॥ २४७ ॥ 
यो मन्यते हिनस्मि च हिस्ये च परे! सच्चेः 
से मूढोउज्ञानी ज्ञान्यतस्तु विपरीत? ॥ २४७ ॥| 
परजीवानहं दिनस्मि परजीवैद्दित्ये चाहमित्यध्यवसायों प्र्‌वज्ञानं सतु 


“जो जानता है सो करता नही और जो करता है सो जानता नहीं; करना तो कमका 
राय है, और जो राग है सो अज्ञान है तथा अज्ञान बंधका कारण है”--इस अथका काव्य 
कहते है :- 

अथः--जो जानता है सो करता नहीं और जो करता है सो जानता नहीं। करना 
तो वास्तवमे कर्म राग है ओर रागको ( मुनियो ने ) अज्ञानमय अध्यवसाय कहा है; जो कि 
नियमसे मिथ्यादृष्टिके होता है और वह बंधका कारण है. ॥ २४२-२४६ ॥ 

अब सिथ्यादृष्टिके आशयको गाथामें स्पष्ट कहते है :-- 

गाथा २४७ 
न्वयार्थ।-][ यः ] जो [ मन्यते ] यह मानता है कि [ हिनस्मि च ] 

मै पर जीवरोक्ों गाता हूँ [ परै। सत्वे। हिस्थे च ] और पर जीए मुझे मारते हैं? 
[ सः ] हह [सूढः] गढ़ / मोही) है, [अज्ञानी] अज्ञानी है, [तु] और [अतः वि- 
परीतः ] इससे विपरीत ( जो ऐसा नहीं मानता वह ) [ ज्ञानी ] ज्ञानी है । 

टीकाः--मै पर जीवोको मारता हूँ और पर जीव मुझे मारते हैः-ऐसा अध्यवसाय' 
धुवरूपसे ( नियमसे, निम्चयत ) अज्ञान है। वह अध्यवसाय जिसके है. वह आज्ञानीपनेके 
कारण मिथ्यादृष्टि है; ओर जिसके वह अध्यवसाय नहीं है वह ज्ञानीपनेके कारण 
सम्यक्रृष्टि है । 

१ अध्यवसाय-मिथ्या अभिप्राप; आशय । 

जो मानता मैं प्ारं पर श्ररु घात पर मेरा करे । 
वो मूढ़ है, भ्रज्ञानि है, विपरीत इससे ज्ञानि है ॥ २०७ ॥ 


३६४ -- सेसेयंसार -- 
यस्यास्ति सोज्च्ानित्वान्मिथ्यारष्ट। यस्य तु नास्ति स ज्ञानित्वात्सम्यग्दष्ट!॥२४७॥ 
कथमयमध्यवसायोछज्ञानं १ इति चेत्‌-- 
आउक्‍्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेहि पण्णत्त । 
आउं ण हरेसि तुम कह ते मरण कय तेसि ॥ २७८ ॥ 
आउक्‍्खयेण मरण जीवाण जिणवपरेहि पण्णत्त 
आउउं ण हरंति तुह कह ते मरणं कय तेहि॥ २४९ ॥ 
आयुःक्षयेण मरण जीवानां जिनपरेः प्रज्ञप्तम्‌ | 
आयुन हरसि त्वं कर्थ त्वया मरणं कृत तेषास ॥ २४७८ ॥ 
अ युश्षयेण मरणं जीवानां जिनवरेः प्रश्ञप्तम्‌ | 
आयुने हरंति तव कथ्थ ते मरण कृत ते! ॥ २४९ ॥ 





भाषाथ--पर जीचोको मै मारता हूँ और पर जीव मुमे मारते हैं? ऐसा अभिप्राय 
अज्ञान है, इसलिये जिसका ऐसा आशय है वह अज्ञानी है-मिथ्यादृष्टि है ओर जिसका ऐसा 
व्यशय नहीं है वह ज्ञानी है-सम्यक्दृष्टे है। 


निश्चयनयसे कतौका स्वरूप यह है'--स्वयं स्वाधीनतया जिस भावरूप परिणुमित 
हो उस भावका स्वयं कर्ता कहलाता है । इसलिये परमा्थत. कोई किसीका मरण नहों करता | 
जो पर से पर का मरण मानता है, वह अज्ञानी है। निमित्त-नैमित्तिक भावसे कतों कहना सो 
ज्यवहारनयका कथन है; उसे यथार्थतया ( अपेक्ताको समझ कर ) मानना सो सम्यकृज्ञान 
है ॥ २४७ ॥ 


अब, यह्‌ प्रश्न होता है कि यह अध्यवसाय अजन्नान केसे है ” उसके उत्तर स्वरूप 
गाथा कहते हैं :--- 


गाथा २४८-२४९ 


अन्वयार्थ:--( हे भाई ! तू जो यह मानता है कि 'मै पर जीवोंकों मारता हैँ” 


है आयुक्तयसे मरण जिवका ये हि जिनवरने कहा । 

तृ आयु तो हरता नहीं, तेंने मरण कैसे किया ॥ २४८ ॥ 

हैं आयुक्षयसे मरण जिवका ये हि जिनपरने कहा । 

वे भावु तुझ हरते नहीं, तो मरण तुझ केसे किया ॥ २४९ ॥ 


। नस न 
-- बंध अआंधिकार -- १६५ 


मरण हि तावजीवार्ना स्त्रायुःकमंक्षयेणेव तदभावे तस्थ भावयितुमशक्यत्वात्‌ 
स्वायु।कर्म च नान्येनान्यस्य हतु शक्य तस्य स्तोपभोगेनेव चीयमाणत्वात्‌ | ततों 
न कथंचनापि, अन्योउ्न्यरेष मरणं कुर्यात्‌। ततो हिनस्प्ि हिंसस्‍्थे चेत्यध्यवसायों 
ध्रुवमज्ञानं ॥ २४८ | २४९ ॥ 


सो यह तेरा श्ज्ञान है।) [ जीवानां | जीवोका [ मरण |मरण [ आयुाक्षयेण ] 
श्रायु कर्मके छयसे होता है ऐसा [ जिनपरे। ] जिनेख्द्रदेव ने [ प्रज्ञप्त ] कहा है; 
[ त्वे ] व [ आयुः ] पर जीबोके आयुकर्मको तो [ न हरसि ] दरता नहीं है, 
[ त्वचा ] तो वने [ तेषां मरण्ण ] उनका मरण [ कर्थ ] केसे [ क्ूृते | किया : 
( हे भाई ! तू जो यह मानता है कि पर जीत्र मुझे मारते है” सो यह्व तेरा श्रज्ञान 
है।) [ जीवानां ] जीवोका [ सरण ] मग्ण [ आयु/क्षयेण ] आयुकर्मके क्षयसे 
होता है ऐसा [ जिनवरैेः ] जिनेन्द्रदेवने [ प्रज्ञप्त ] कहा है; पर जीव [ तथ 
आयुः ] तेरे श्रायुकमको तो [ न हरंति ] हस्ते नहीं हैं, [ ते! | तो उन्होने 
[ ते मरण ] तेरा मरण [ कथ ] केसे [ कृत ] किया £ 
टीकाः- प्रथम तो, जीवोका मरण वास्तवमें अपने आयुकमके ज्षयसे ही होता है, 
क्योंकि अपने आयुकर्मके ज्यके अभावमें मरण होना अशक्य है; ओर दूसरेसे दूसरेका स्व- 
आयुकर्म हरण नहीं किया जा सकता, क्योकि वह ( रव-आयुकर्म ) अपने उपभोगसे ही क्षयको 
प्राप्त होता है; इसलिये किसी भी प्रकारसे कोई दूसरा किसी दूसरेका मरण नहीं कर सकता । 


इसलिये 'मैं परजीवोंको मारता हूँ, और पर जीव सुमे मारते है? ऐसा अध्यवसाय ध्रुवरूपसे 
7 ( नियमसे ) अज्ञान है । 

भावाथ+-जीवकी जो मान्यता हो तदसुसार जगतमें नहीं बनता हो, तो बह 
सानन्‍्यता अज्षान है । अपने द्वारा दूसरेका तथा दूसरेसे अपना मरण नहीं किया जा सकता, 
तथापि यह प्राणी व्यथ ही ऐसा मानता है सो अज्ञान है। यह कथन निश्चयनयकी 
प्रधानतासे है । 

व्यवहार इसप्रकार हैः:--परस्पर निमित्तनेमित्तिक भावसे पर्योयका जो उत्पाद-व्यय 
हो उसे जन्म-मरण कहा जाता है; वहाँ जिसके निमित्तसे मरण ( पर्यायका व्यय ) हो उसके 
सम्बन्ध यह कहा जाता है कि “इसने इसे मारा”, यह व्यवहार है। 

यहाँ ऐसा नहीं समझना कि व्यवहारका सबंधा निषेध है। जो निश्चयको नहीं जानने, 


३६६ - सेंम्य॑सारं -- 
जीवनाध्यवसायस्य तद्विपक्षस्थ का वार्ता १ इति चेत--- 
जो समण्णदि जीवेमि थ जीविज्ञामि य परेहिं सत्तेहिं । 
सो मूढो अण्णाणी णाणी एतो दु विवरीदों ॥ २५० ॥ 
यो मन्यते जीवयामि च जीव्ये च परे सच्तेः | 
स मृढोउच्चानी ज्ञान्यतस्तु विपरीत: ॥ २४० ॥ 
परजीवानहं जीवयाधि परजीवैजोज्ये चाहमित्यध्यवसायों ध्रबमज्ञानं स तु 
यस्यास्ति सीथ्ज्ञानिलान्मिथ्यादृष्टि; | यस्य तु नास्ति स ज्ञानित्वात्‌ सम्पम्दृष्टि! ॥२४० 


उनका अज्ञान मिटानेके लिये यहाँ कथन किया है। उसे जाननेके बाद दोनो नयोको अविरोध- 


रूपसे जानकर यथायोग्य नय मानना चाहिये ॥ २४८-२४६ ॥ 
अब पुनः प्रश्न होता है कि “( मरणका अध्यवसाय अज्ञान है, यह कहा सो जान 
लिया; किन्तु अब ) मरणके अध्यवसायका प्रतिपक्ती जो जीवनका अध्यवसाय है उसका क्या 
हाल है १” उसका उत्तर कहते है :-- 
गाथा २०७० 
ध्पन्वयार्थः--[ या ] जो जीव [ मन्यते ] यह मानता है कि [ जीव- 
यामि ] मै पर जीवोको जिलाता हैं [ च ]और [ परे! सत्वेः ] पर जीव [ जीच्ये 
च] मुमे जिलाते हैं. [ सः ] वह [ सूढः |] मूह (मोद्दी ) है, [ अज्ञानी ] 
श्रज्ञानी है [ तु ] और [ अतः विपरीतः | इससे विपरीत ( जो ऐसा नहीं मानता 
किन्तु इससे उल्टा मानता है ) वह [ ज्ञानी ] ज्ञानी है | 
टीका पर जीवोको मै जिलाता हूँ, और परजीब मुझे जिलाते हैं? इसप्रकारका 
अध्यवसाय धरुवरूपसे ( अत्यंत निश्चितरूपसे ) अज्नान है। यह अध्यवसाय जिसके है वह जीव 
अजानीपनेके कारण मिथ्यादृष्टि है; ओर जिसके यह अध्यवसाय नहीं है वह जीव ज्ञानीपनेके 
कारण सम्यक्‌नष्ठि हे । 
भावार्थ--यह मानना अज्ञान है कि 'परजीबव मुमे जिलाता है और मैं परको 
जिलाता हैं? । जिसके यह अन्नान है वह मिथ्याहृष्टि है तथा जिसके यह अन्नान नहीं है वह 
सम्यकट्रप्रि है| २४० ॥| 





जो मानता में पर जिलाबूं, मुक जिवन परसे रहे । 
वो मूठ है, अज्ञानि है, विपरीत इससे ज्ञानि है ॥ २४० ॥ 


-- बंध अधिकार -- ३६७ 
क्थमयमध्यवसायोज्ज्ञानपिति चेत्‌ (-- 
आऊदयथेण जीवदि जीवो एवं भमर्णति सब्वण्हू । 
आउं च ण देसि तुम कह तए जीवियं कर्य तेसि ॥ २५१ ॥ 
ध्राऊदयेण जीवदि जीबो एवं मणति सब्दण्ट् ! 
आईं च ण दिति तुह कहं णु ते जीविय कय तेहि॥ २८५२ ॥ 
आयुरुदयेन जीवति जीव एवं भशंति सबज्ञाः । 
आयुश्च न ददासि त्व॑ं कथं स्वया जीवित कृत तेषाम्‌॥ २४१ ॥ 
झ।युरुदयेन जीवति जीव एवं मरणंति सर्वज्ञा) । 
भायुश्र न ददति तब कथ॑ नु ते जीवित कृत ते! ॥ २७२ | 


निजी तन + 4 त---+ 


अब यह प्रश्न होता है कि यह ( जीवनका ) अध्यवसाय अज्ञान कैसे है? इसका 
उत्तर कहते है;-- 








गाथा २७१-२७२ 

अन्धयार्थ!:--[ जीव: ] जीव [ आयुरुदयेन | भयुकर्मके उदयसे 
[ जीवति ] जीता है; एवं ] ऐसा [ सर्वज्ञा। ] स्वैज्ञवेव [ भमण्णति ] कहते हैं; 
[त्वे] व्‌ [ आयु! च ] पर जीवोंको आयुकर्म तो [ न ददासि ] नहीं देता 
| त्वया ] तो ( हे भाई ! ) तने [ तेषां जीवितं ] उनका जीवन £ जीवित रहना ) 

[ कथ कृत ] केसे किया * 
[ जीवः ] जीव [ आयुरुदयेन ] आयुकर्मके उदयसे [ जीवति ] जीता है 
[ एवं ] ऐसा [ सर्वज्ञा! | सर्वज्देव [ भर्णति ] कहते हैं; परजीब [ तब ] तुमे 
[ आयु: च ] आयुर्कर्म तो [ न ददति ] देते नहीं हैं | ते! ] तो ( हे भाई ! ) 
उन्होंने [ ते जीवित ] तेरा जीवन ( जीवित रहना ) [ कथ लु कृत ] कैंसे किया ! 


जीतव्य जिवचका आयुदयसे, ये हि जिनवर ने कहा। 

तू आयु तो देता नहीं, तेंने जिवन फैसे किया | २४१ ॥ 
जीतव्य जिवका आयुदयसे, ये हि जिनवरने कहा | 

वो आयु तुझ देते नहीं, तो जिवन तुझे कैसे किया ॥ २५२ ॥ 


श्ष्प -- संमयंसार -- 


जीवित हि वावज्ीवानां स्वायुःकर्मोदयेनेव, तदभ।वे तस्प भावयितु पशक्यस्वात्‌ | 
स्वायुःकर्म च नान्येनान्‍्यस्प दातुं शक्यं तस्य स्वरपरिणामेनैव उपाज्यमाणत्वात। ततो 
न कथ॑ंचनापि अन्‍्योज्न्यस्य जीवित कुर्षात्‌ । अतो जीवयामि जीव्ये चेत्यध्यवसायों 
भर वमज्चान ॥ २१५१ | २५४२॥ 

दुःखसुखकर णाष्पवसायस्पापि एपेव गति।--- 


जो अप्पणा दु मण्णदि दुक्खिदस॒हिदे करेमि सत्तेति । 

सो मूढो अर्णाणी णाणी एतो दु विचरीदों ॥ २५३ ॥ 
य आत्मना तु मन्यते दुःखितसुद्चितान्‌ करोमि सखानिति | 
स्‌ मूढोज्ज्ञानी ज्ञान्यतस्तु विपरीत: ॥ २४३ ॥ 


टीकाः-प्रथम तो, जीवोका जीवित ( जीवन ) वास्तवमे अपने आयुकमके उद्यसे 
ही है, क्योकि अपने आय्रुकर्म के उदयके अभावमे जीवित रहना अशक्य है; और अपना आयु- 
कम दूसरेसे दूसरेको नही दिया जा सकता; क्योकि वह ( अपना आयुकसे ) अपने परिणाम 
से ही उपाजित होता है; इसलिये किसी भी प्रकारसे कोई, दूसरेका जीवन नहीं कर सकता | 
इसलिये 'मै परको जिलाता हूँ और पर मुझे! जिलाता है? इसप्रकारका अध्यवसाय ध्रुवरुपसे 
( नियतरूपसे ) अज्ञान है। 

भावाथः--पहले मरणके अध्येयसायाके संवंधमे कहा था इसीप्रकार यहाँ भी जानना 
॥ २४१-२४५२॥ 

शव यह कहते है कि दुःख-सुख करनेके अध्यवसायकी भी यही गति है:--- 

गाधा २०३ 
न्वयार्थ:--[ यः ] जो [ इति मन्यते ] ण्ह मानता है कि [ आत्म- 

नातु] अयने द्वारा [ सत्वान्‌ ] मे (पर) जीवबोंको [ दुःखितसुखितान ] 
दुखी-छुखी [ करोमि ] करता हैं, [ सः ] वह [ स्वृढ़: ] मढ़ ( मोदी ) है, [ ध्य- 
ज्ञानी ] भज्ञानी है [ तु ] ओर [ अतः विपरीत) ] जो इससे विपरीत है वह्द 
[ ज्ञानी ] ज्ञानी है। 





जो आपसे माने दुर्दी सुद्धि, में करूं परजीवकों । 
वो मूह है, भ्रज्भा।नि है, विपरीत इससे ज्ानि है ॥ २५३ ॥ 


-- बंध अधिकार -- ३६६ 


परजीवानह दुःखितान सुखितांथ करोमि। परजीपैद!खितः सुखितश्र क्रियेहं, 
इत्यध्यवसायों भ्र्‌ वमज्ञानं | स तु॒यस्यास्ति सोञ्ज्ञानिवान्मिथ्यादृष्टि | यस्य तु 
नास्ति स ज्ञानित्वात्‌ सम्यग्दष्टि! ॥ २४३ ॥ 
कथमयमध्यवसायोज्ज्ञाननिति चेत-- 
कम्मोदएण जीवा दुक्खिद्खुहिदा हवंति जदि सब्वे । 
कम्म च ण देसि तुम दुक्खिदसुहिदा कह कया ते ॥ २७५४ ॥ 
कम्मोदएण जीवा दुक्खिदरुहिदा हवंति जदि सब्वे । 
कम्म च ण दिंति तुह कदोसि कहं दुक्खिदो तेहि॥ २५७ ॥ 
कम्मोदएण जीवा दुक्खिदखुहिदा हवति जदि सब्वे। 
कम्म च ण दिंति तुह कह ते छुह्दिदों कदो तेहि॥ २७६ ॥ 
कर्मोदयेन जीवा दुःखितसुखिता भव॑ति यदि सर्व । 
कम च न ददापि त्व॑ दुःखितछुखिता; कर्थ ऊतास्ते ॥ २५४ ॥ 
कर्मोर्येन जीवा दुःखितसुद्चिता भवंति यदि सब | 
_ कम च न दुदृति तब कुतोडसि कथं दुःखितस्ते! ॥ २४४ ॥ 
टीका:--परजीबोंको मै दुखी तथा सुखी करता हूँ और परजीव मुमे! दुखी तथा 
-सुखी करते है? इसप्रकारका अध्यवसाय ध्रुवरूपसे अज्ञान है । वह अध्यवसाय जिसके है वह 
जीव अज्ञानीपनेके कारण मिथ्यादृष्टि है, और जिसके वह अध्यवसाय नहीं है वह जीव ज्ञानी- 
पनेके कारण सम्यक्टृष्टि है । 
भावाथे--यह मानना जज्ञान है कि "मै परजीबोको दुखी या सुखी करता हूँ और 
परजीव मुझे दुखी या सुखी करते है” | जिसे यह अज्ञान है वह मिथ्यादृष्टि है; और जिसके 
यह अज्ञान नहीं है वह ज्ञानी है-सम्यकदृष्टि है।। २४३ || 
अब यह प्रश्न होता है कि अध्यवसाय अज्ञान कैसे है ? उसका उत्तर कहते है:-- 
गाथा २७४-२०७-२५०६ 
अन्वयार्थ:--][ णदि ] यदि [ खर्चे जीवा ] सभी जीव [ क्र्मोदयेन ] 


जह उदयकम जु जीव सब ही, दुखित अबरु सुखी बनें। 
तू कम तो देता नहीं, कैसे तु दुखित,सुखी करे | २५४ ॥ 
जह उदयकम जु जीव सब ही, दुखित अबरु सुखी बनें । 
वो कम तुझ देते नहीं, तो दुखित तुझ कैसे करें ॥ २४४ ॥ 
जहँ उदयकम जु जीव सब ही, दुखित अवबरु सुखी बनें | 
वो कम तुझ देते नहीं, तो सुखित तुझ कैसे करें ॥| २५६ ॥ 





हेड 


मय 


का 5 


३७० -- समयसार -- 


कर्मोदयेन जीवा दुःखितसुखिता भवंति यदि सर्च । 
कर्म च न ददति तब कर्थ त्वं सुखितः कृतस्तें) ॥ २५६ ॥ 
सुखदु'खे हि तावज्जीवानां स्व॒कर्मोदियेनेन तदभावे तयोमवितुमशक्यत्वात । 
स्वकम च नान्येनान्यस्य दातुं शक्य तस्य स्वपरिणामेनैतीपाज्यमाणत्वात्‌ । तती न 
कथ॑चनापि अन्योन्यर्प सुखदुःखे कुर्यात्‌। अतः सुखितदुःखितान्‌ करोमि, सुखित- 
दुःखितः क्रिये चेत्यध्पवसायों धर चमज्ञानं । 


करके उदयसे [ दु!खित सुखिता। ] दुखी-सुखी | भवंति ] होते हैं [ थ | और 


मु 


[ वे ] व [ कर्म ] उन्हे कम तो [ न ददासि ] देता नहीं है, तो (हे भाई ) ) 
तूने [ ते ] उन्हे [ दुःखितछुखिताः ] दुखी-खुखी [ कर्थक्रुता; ] कैसे किया ! 

[ यदि ] यदि [ सर्वे जीवा; ] सभी जीव [ कर्मोंदियेन ] कर्मके उदयसे 
[ दु!ःखितरुखिताः ] दुखी-छुखी [ भवंति ] होते हैं [च ] और वे [ तब | 
तुके [ कर्स | कमी तो [ न ददति ] नहीं देते, तो (हे भाई ! ) [ ते! उन्होंने 
[ दुःखितः | तम्को दुखी [ कर्थ कृतः असि | कैसे किया * 

[ यदि ] यदि [ सर्वेजीवाः ] सभी जीव [ कर्मोदयेन ] कर्मके उदयसे 
[ दुःखितसुखिताः ] दुखी-सुखी [ भवंति ] होते हैं [च] और वे [ तब ] 
तुमे [ कर्म ] कम तो [ न ददाति ] नहीं देते, तो (हे भाई ! ) [ तेः | उन्होंने 
[ ते ] तुमको [ खुशखितः ] छुखी | कर्थ क्रृतः ] केसे किया * 

टीकाः-प्रथम तो, जीवोको सुख-दु.ख वास्तवसे अपने कर्मोदयसे ही होता है, क्योकि 
अपने कर्मोदयके अभावमे सुख-ठु ख होना अशक्य है; ओर अपना कम दूसरे द्वारा दूसरेको 
नहीं दिया जा सकता, क्योकि वह ( अपना कर्म ) अपने परिणामसे ही उपार्जित होता है; 
इसलिये किसी भी प्रकारसे एक, दूसरेको सुख-दुःख नहीं कर सकता | इसलिये यह अध्यव- 
साथ ध्रुवरूपसे अज्ञान है कि 'में परजीबोको सुखी-ठु खी करता हूँ ओर पर जीव मुमे सुखी- 
दुःखी करते हैं? 

भावाथं--जीवका जैसा आशय हो तदनुसार जगतमे काये न होते हो तो वह 
आशय अतान है। इसलिये, सभी लीव अपने अपने कर्मोड्यसे सुखी - दुःखी होते हैं वहाँ 
यह मानना ऊि  सें परको सुखी-दु गबी करता हैं ओर पर मु सुखी-दु.खी करता है” , सो 
अज्ञान है। निमित्तनेसित्तिक भावके आव्रयसे ( ऊिस्तीको क्रिसीके ) सुख दुःखका करनेवाला 
कहना सो व्यवहार है, जो कि निश्चयकी दृष्िसि गोंण है । 


-- बंध अधिकार -- ३७ 

“सर्वे सदैव नियतं भवति स्वकीय- 

कर्मोद्यान्मरणजीवितदुःखसो रूपम्‌ । 

श्रज्ञानमेतदिह यत्त पर! परस्य 

कुर्यात्पुमान्मरणजी वितदुःख सो रूपस्‌ | १६८ ॥| (बसंततिलका) 

अज्ञानमेतद्धिगम्य परात्परस्य 

पश्यंति ये मरण जी वितदुःख सौख्यम्‌ । 

कर्माण्यइंकृतिरसेन चिकीष॑वस्ते 

मिथ्यादशों नियतमात्महनों भवं॑ति ॥ १६९ ॥ ( बसंततिलका ) 
जो मरह जो यथ दुहिदो ज।यदि कम्मोदयेण सो सच्वो | 
तह्मा दु मारिदो दे दुद्दाविदों चेदि ण हु मिच्छा ॥ २५७॥ 
जो ण मरदि ण थ दुहिदो सोबि य कम्मोदयेण चेव खल्॒ । 
तह्मा ण॒ मारिदो णो दुह्विदो चेदि ण हु मिच्छा ॥ २७८ ॥ 


अब इस अरथका कलशरूप काव्य कहते हैः-- 
अथः-इंस जगतमें जीवोके मरण, जीवित, दुःख, सुख-सब सदेव नियमसे ( निश्चित 
रूपसे ) अपने कर्मोद्यसे होता है; यह मानना तो अज्ञान है के दूसरा पुरुष दूसरेके मरणु- 
जीवन, दुःख-सुखको करता है? । 
पुनः इसी अथको दृढ़ करनेवाला और आगामी कथनका सूचक काव्य कहते है:-- 
अथेः-इस ( पूर्वकथित मान्यतारूप ) अज्नानको प्राप्त करके जो पुरुष परसे परके 
मरण, जीवन, दुःख, सुखको देखते है अर्थात्‌ मानते है, वे पुरुष -जो कि इसप्रकार अइंकार-- 
रससे कर्मोको करनेके इच्छुक है ( अर्थात्‌ 'मै इन कर्मोको करता हैँ? ऐसे अहंकाररूपी रससे 
जो कर्म करनेकी--मारने-जिलानेकी, सुखी-दुःखी करनेकी वांछा करनेवाले है ) वे-नियमसे 
मिथ्यादृष्टि है, अपने आत्माका घात करनेवाले है। 
भावाथे/-जो परको सारने-जिलानेका तथा सुख-दुःख करनेका अभिप्नराय रखते है 
वे मिथ्यादृष्टि है। वे अपने स्वरूपसे च्युत होने हुए रागी, हषी, मोही होकर स्वत. ही अपना 
घात करते हैं, इसलिये वे हिसक है | २४५४-५४६ |॥ 
मरता दुखी होता जु जिब सब कर्म उदयोंसे बने । 
मुझसे मरा अरु दुखि हुआ क्‍या मत न तुझे मिथ्या अरे ॥ २५७ ॥ 
अरु नहिं मरे, नहिं दुखि बने, वे कर्म उदयोंसे बने। 
“मैंने न मारा दुखि करा! क्‍या मत न तुझे सिथ्या अरे ॥ २४८ ॥ 


बकरे ++ समयेंसोरं +- 


यो ग्रियते यश्व दुःखितों जायते कर्भोंदयेन स से! | 
तस्माचु मारितस्‍्ते दःखितश्चेति न खलु मिथ्या ॥ २४७॥ 
योन ग्रियते न च दुःखितः सोडपि च कर्मोदयेन चैव खलु । 
तस्माश्न मारिती नो दुःखितश्चेति न खलु भिथ्या ॥ २८८ | 
यो हि प्रियते जीवति वा दु!खितों भवति सुखितों भवति वा स खलु स्वकर्मों- 
दयेनेव तदभावे तस्य तथा मवितुमशक्यत्वात्‌ | ततः मयाय॑ मारिता, अय॑ जीवित, 
अय॑ दुःखित) कृत, अय॑ सुखित) कृत) इति पश्यन्‌ मिथ्यादृ्टि! । 


अब इसी अर्थको गाथाओ द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा २५७-२७८ 

अन्वयार्थ+-[ यः प्रियते |] जो मरता है [च यथा दु/खितः 
जायते ] और जो दु.खी होता है [ सः सर्व! ] वह सब [ कर्मोंदयेन ] कर्मोदयसे 
होता है; [ तस्मात्‌ तु ] इसलिये [| मारितः च दु/खितः ] 'मैने मार, मैने दुखी 
किया! [ इति ते ] ऐसा तेरा अभिप्राय [ न खत्ठु मिथ्या | क्या वास्तवमें मिथ्या 
नहीं है £ 

[ च]ओऔर [ यः न प्रिघते ] जो न मरता है [ च न दुःखितः ] और न 
दुखी होता है [ सः अपि ] वह मी [ खल्ढु | वास्तवमें [ कर्मोदयेन व एवं ] 
कर्मोदयस्ते ही होता है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ न सारितः च न दुःखितः ] 
मैने नहीं मारा, मैने दुखी नहीं किय/ [ इति ] ऐसा तेरा अभिप्राय [ न खल्ढ मिथ्या | 
क्या वास्तव मिथ्या नहीं है ? 

टीकाः-जो मरता है या जीता है, दुखी होता है या सुखी होता है, यह वास्तवमें 
अपने कर्मोदयसे ही होता है, क्योकि अपने कर्मोदयके अभावमे उसका बेसा होना ( मरना, 
जीना, दुखी या सुखी होना ) अशक्य है | इसलिये ऐसा ठेखनेवाला अर्थात्‌ माननेवाला 
मिथ्यादृष्टि है कि-मैने इसे मारा, इसे जिलाया, इसे दुखी किया, इसे सुखी किया? | 

भावार्थ:-कोई किसीके सारे नहीं मरता और जिलाये नहीं जीता, तथा किसीके 
सुखी-दु खी किये सुखी-दुखी नहीं होता; इसलिये जो मारने, जिलाने आदिका अभिप्राय 
करता है वह मिथ्याद्ृष्टि ही है. - यह निश्चयका वचन हे | यहाँ व्यवहारनय गोण है. । 

अब, आगेके कथनका सूचक श्लोक कहते हैं -- 


-- बंध अधिकार -- ३७३ 


अप्रिथ्याच्ट्टे! स एवास्प बंधहेतुर्विपयंयात्‌ । 
से एवाध्यवस्तायोज्यमज्ञानात्माउस्य दृश्यते ॥ १७० ॥ ( अलुष्ठुप्‌ ) 


एसा दु जा मई दे दुःग्विदसहिदे करेमि सत्तेति । 
एसा दे सूहमई खुहाखुह चंधए कम्स ॥ २७६ ॥ 
एवा तु या मतिस्ते दुःखितसुखितान्‌ करोमि सत्वानिति | 
एपा' ते मूहमतिः शुभाशुम॑ बन्नाति कम ॥ २५९ ॥ 
परजीवानहं हिनसिप्रि न हिनस्मि दुःखयामि सुखयामि हति य एवायमज्ञानस- 
योध्प्यवसायों मिथ्यारष्टे! स एवं स्रयं रागादिरुपत्वात्तस्य शुभाशुभबंधहेतु। ॥२७५९॥ 


अर कल ननन्निीीतणजओ+ क्‍ननलनत-ी जन + +++ज+ 5 त+++। 








अथ--मिथ्यादृष्टिक जो यह अज्ञानस्वरूप अध्यवसाय&8 दिखाई देता है वही, बिप- 
ए €< होनेसे ८ न 
ययस्वरूप ( मिथ्या ) , उस मिथ्याहृष्टिके बंधका कारण है। 

भावार्थ:-मिथ्या अभिप्राय ही मिथ्यात्व है ओर वही बंधका कारण है-ऐसा जानना 
चाहिये ॥ २४७-२४५८ ॥ 


अब, यह कहते है कि यह अज्ञानमय अध्यवसाय ही बंधका कारण हैः-- 
गाथा २७६ 
अन्वयार्थ;--[ ते | तेरी [| एघा या मतिः तु ] यह जो बुद्धि है कि मै 
[ सत्वान्‌ ] जीवोंकी [ दुःखितछुखितान ] दुखी-सुखी [ करोमि इति ] 
करता हूं, [ एवा ते मूढ़ सतिः ] यह तेरी मृढ़बुद्धि ही ( मोहस्वरूप बुद्धि ही ) 
[ शुभाशुस कर्म ] शुभाशुभकर्मको [ बच्चाति ] बांधती है। 
“टीकाः--में पर जीवोंको मारता हूँ, नहीं मारता, दुखी करता हूँ, सुखी करता हूँ? 


ऐसा जो यह अज्ञानमय अध्यवसाय मिथ्याहृष्टिके है, वही स्वयं रागादिरिप होनेसे उसे ( सि- 
थ्यादृष्टिको ) शुभाशुभ बन्धका कारण है । 


९ 
भावाथे--मिथ्या अध्यवसाय बन्धका कारण है। २४५६ | 
+ जो परिणाम भिथ्या अभिप्राय सह्दित हो (स्व-परके एकलके अभिप्रायसे युक्त दो ) भथवी 


्पै 
नेभाविक हो उस परिणासके लिये “अध्यवसायः शब्द प्रतुक्त किया जातो है | ( प्रिथ्या ) निश्चय अथवा 
६ भिध्या ) अभिप्रायके अर्थमें भी अध्यवसाय शब्द प्रयुक्त होता है । 


ये बुद्धि तेरी “टुखित अवरु सुझ्ी करूं है जीवों” | 
वो मृठुमति तेरी अरे, शुभ अशुभ बाधि कमझो | २४९ ॥ 


३७४ -- समर्यसार -- 
अधथाध्यवसाय बंधहेतुत्वेनावधारयति--- 


दुक्खिदसुहिदे सत्ते करेमि ज॑ं एवमज्ञवसिदं ते । 
ते पावबंधग वा पुण्णस्स व बंधर्ग होदि॥ २६० ॥ 
मारेसि जीवावेसि य सत्ते ज एवमज्ञझवसिदं ते। 
ते पावर्चधर्ग वा पुणणरसस व बंधग होदि ॥ २६१॥ 
दुःखितसुखितान्‌ सत्वान्‌ करोमि यदेचपष्यवसितं ते । 
तत्पापबंधक्कं वा पुएयरुप या बंधर्क भवति ॥ २६० ॥ 
मारयामि जीवयापमि च्‌ सत्वान्‌ यदेवमध्यवसित ते । 
तत्पापबंधर्क वा पुएयरय वा बंधर्क भवति ॥ २६१ ॥ 





अब, अध्यवसायको बंधके कारणके रूपमे भलीभोंति निश्चित करते है ( अर्थात्‌ 
मिथ्या अध्यवसाय ही वंधका कारण है ऐसा नियमसे कहते है ).-- 


गाथा २६०-२६१ 

अन्वयार्थ:--'[ सत्वान्‌ ] जीवोको मै [ दुःखितरुखितान ] दुखी-ुखी 
[ करोमि ] करता हूं! [ एवं | ऐसा [ यद्‌' ते अध्यवसितं ] जो तेरा #अध्यव- 
सान, [ तद' ] वही [ पापबन्धर्क वा ] पापका वन्धक [ पुण्यस्स बंधक वा ] 
अथवा पुण्यका बन्धक [ 'भवति | द्वोता है । 

[ सत्वान्‌ ] जीवोंको मे [ सारथासि वा जीवयासि ] मात्ता हूँ और 
जिलाता हूँ [ एवं ] ऐसा [ यद ते अध्यवखित ] जो तेश अध्यज्सान, [ तद ] 
वही [ पापबन्धर्क वा ] पापका अन्धक् [ पुण्यरस बंधक वा | अयत्रा पुण्यका 
चन्‍्वक [ 'सचति ] होता है । 

* जो परिणमन मिथ्या अभिप्राय सद्दित है । ( स्व-परके एक्लके अभिप्रायसे युक्त द्वी ) भधवा 


वैभाविक हो उस परिणमनके लिये “अध्यवस्तान! शब्द प्रयुक्त रिया जाता है। (मिथ्या ) निएचय भषवा 
( मिथ्या ) अभिप्राय करनेके अथ्में भो अध्यवक्तान शब्द प्रयुक्त द्ोता है । 

करता तु अध्यवसान “दुखित सुखी करूं हूँ जीवको” । 

वो बांधता है पापको वा बाधता है प्रुणयकी ॥ २६० ॥ 

करता तु अध्यवसान “में मारू जिवाऊं जीवको'! | 

वो बांधता है पापको वा बांधता है पुएय को ॥ २६१ ॥ 


-- बंध अधिकार -- ३७४ 


य एवाय मिथ्याइ्रज्ञानजन्मा रागमयोध्यवसायः स एवं बंधहेतु, इत्यच- 
धारक्षीय न च पुण्यपापत्वेन ढित्वाद्व धस्य तद्वेत्व॑तरमन्वे्व्यं । एकेनैवानेनाध्यव- 
सायेन दुःखयामि, मारयाप्ति इति, सुखयामि, जीवयामीति च दविधा शुभाशुभाहकार- 
रसनिर्भतया हयोरपि पुएयपापयोवधहेतुत्वस्थाविरोधात्‌ ॥ २६० । २६१ ॥ 


एवं हि दिसाध्यवसाय एवं हिंसेत्यायात--- 
अज्झवसिदेण बंधों सत्ते सारेड मा व मारेउ । 
एसो बंधसमासों जीवाण णिच्छघणयरस ॥ २६२॥ 
अ्रध्यवसितेन बंध! सचान्‌ मारयतु मा वा मारयतु । 
एप बंधसभासों जीवानां निश्चयनवस्थ || २६२ ॥ 


दटीकाः- मिथ्याहष्टिके इस अज्ञानसे उत्पन्न होने वाला रागसय अध्यवसाय ही बन्ध 
का फारण है यह भलीभों ति निश्चित करना चाहिये। ओर पुण्य-पापरूपसे बन्धका द्वित्व 
( दोपनों ) होनेसे वन्धके कारणुका भेद नहीं दू'ढना चाहिये (अर्थात्‌ यह नहीं मानना 
चाहिये कि पुण्यवन्ध का कारण दूसरा है ओर पापवन्ध का कारण कोई दूसरा है ), क्योंकि 
यह एक ही अध्यवसाय दुखी करता हैँ, मारता हूँ? इस प्रकार और 'खुखी करता हूँ, जिलाता 
हूं! यो दो प्रकार से शुभन्‍्अशुभ अइंकार रस से परिपूर्णता के द्वारा पुण्य और पाप-दोनों 
के वन्‍्ध के कारण होने से अविरोध है. ( अर्थात्‌ एक ही अध्यवसाय से पुण्य और पाप - दोनों 
का पन्ध होनेमे कोई विरोध नहीं है । 
भाषाथे:--यह अज्ञानसय अध्यवसाय ही बन्धका कारण है। उसमे, मै जिल्ाता 
(, सुबी करता हैं? ऐसे शुभ अहंकारसे भरा हुआ चह शुभ अध्यवसाय है, और 'मै मारता हूँ, 
दुखी करता हूँ? ऐसे अशुभ अहंकारसे भरा हुआ वह्‌ अशुभ अध्यवसाय है। अहंकाररूप 
मिथ्याभाव ढोनोमे है; इसलिये अज्नानमयतासे दोनो अध्यवसाय एक ही है। अतः यह न 
भानता चाहिये कि पुए्यका कारण दूसरा है और पापका कारण कोई अन्य | अज्नानमय 
अ्रध्ययसात ही दोनोंका कारण है ॥ २६०-२६१ ॥ 
ह इस प्रकार वास्तवमे हिंसाका अध्यवसाय ही हिंसा है यह फलित हुआ! - यह 
पश्त एं: 
अल लेटर कप कब रबर कलम मर 


मारो न मारी जीवको, है दंध अध्यवसानसे । 
यह आातमाके बंधका, संचेप निश्चयनयविंप ॥ २६२ ॥ 


३७६ --“ समयसार -- 


परजीवानां स्वकर्मोंदयवैचित्यव्शेन प्राणव्यपरोप) कदाचिद्‌ भवतु, कदाचिन्मा 
भवतु | य एवं हिनस्मीत्यहंकाररसनिभरों हिंसायाप्रष्यवसाय! स एवं निश्रयतस्तस्प 
चंधहेतुघ, निश्नयेन परभावस्य प्राणव्यपरोपस्प परेण कतुपशक्यत्वात्‌ ॥ २६२ ॥ 

अथाध्यवसाय पापपुणपयीवधहेतुत्वेन दंपति -- ; 


एचमलिये अदत्ते अवंभचेरें परिग्गहे चेव । 
फीरह अज्ञवसाण जे तेण दु वज्कंए पा ॥ २६३ ॥ 


गाथा २६२ 
अन्वयार्थ:--[ सत्वान्‌ ] जीवोंको [ मारयतु ] मारो [ वा मा मार- 
यतु ] अथवा न मारो-[ बंध३ ] कर्म वन्‍्ध [ अध्यवसितेन ] श्रध्यवसानसे ही द्ोता 
है। [ एथघ। ] यह, [| निश्चयनयस्यथ ] निश्चयनयसे, [ जीवानां ] जीतेंक्े 


[ बन्धसमास॥३ | वनन्‍्धका पत्तेप है। 

टीका:-परजीवोको अपने कर्मोंद्यकी विचित्रतावश आणोका व्यपरोप (-उच्छेद्‌, 
चियोग ) कदाचित्‌ हो, कदाचित्‌ न हो,--किन्तु 'मे मारता हूँ? ऐसा अहंकार रससे भरा हुआ 
हिंसाका अध्यवसाय ही निश्चयसे उसके ( हिंसाका अध्यवसाय करने वाले जीवको ) बंधका 
कारण है, क्योकि निश्चयसे परका भाव जो प्राणोका व्यपरोप वह दूसरेसे किया जाना 
अशक्य है । 

मश्वाथ:--निश्चयनयसे दूसरेके प्राणोका वियोग दूसरेसे नहीं किया जा सकता; 
वह उसके अपने कर्मों के उदयकी विचित्रताके कारण कभी होता है ओर कभी नहीं होता। 
इसलिये जो यह मानता है-अहंकार करता है कि -'मे पर जीवको मारता हूँ', उसका यह 
अहंकाररूप अध्यवसाय अन्नानमय है। वह अध्यवसाय ही हिंसा है-अपने विशुद्ध चैतन्य 
प्राणशका घात है, और वही वंधका कारण है | यह निश्चयनयका मत हे । 

यहाँ व्यवह्ा रनयकी गोण करके कहा है ऐसा जानना चाहिये। इसलिये बह कथन 
क्थंचित्‌ ( अपेक्षा पूर्वक ) है ऐसा सममना चाहिये; स्वथा एकान्त पक्ष मिथ्यात्व है. ॥२६२॥ 

अब, ( हिंसा-अद्साकी भाँ ति स्व कार्यमि ) अध्यवसायको ही पाप पुण्यके बन्धके 
कास्णरूपसे दिखाते हैं. “-- 





यों झूठ मांहिं, अदत्तमें, अग्रक्ष अरु परिग्रहृवियं । 
जो दोंय अध्यवसान उससे पापबंधन होय है ॥ २६३ ॥ 


! डक 
-_- बंध अधिकार -- रै४ 


तह वि य सचे दत्ते बंभे ख्रपरिण्गहत्तणे चेव | 
कीरइ अज्कमवसाणं ज॑ं तेण दु वज्कए पुण्ण ॥ २६४ ॥ 
एवमलीके5दत्त ध्अह्म चये परिग्रहे चेव । 
क्रियतेड्ध्यवसान यत्तेन तु बध्यते पाप ॥ २६३ ॥ 
तथापि च सत्ये दत्ते त्रक्मणि अपरिग्रहत्वे चेव । 
क्रियतेउ्ष्यवसानं यत्तन तु बध्यते पुण्यम्‌ ॥ २६४ ॥ 
एयमयमज्ानात्‌ यो यथा हिंसायां विधीयते5ध्यवसाय३, तथा भसत्यादत्तान- 
क्परिग्रहेषु यश्व विधीयते स सरवोडपि केबल एव पापबंधहेतुः । यस्‍्तु भद्दिसायां यथा 


/+++>लननलरनननकनन 





गाथा २६३-२६४ 

न्वयार्थ:--] एवं ] इसी प्रकार ( जैसा कि पहले दविंसाके भध्यवसायके 
संबंध कहा गया है उसी प्रकार ) [ अलीके | श्रसत्यमें, [ अदत्ते ] चोरीमें, [ अ- 
ब्रह्मचर्य ] अल्रह्मचर्यमें [ च एवं ] और [ परिशग्रहे ] परिप्रद्मे [ थदू' ] जो 
[ अध्यचसान ] अध्यवसान [ क्रियते ] किया जाता है [ तेन तु ] उससे 
[ पाप बध्धते ] पापका बंध होता है; [ तथापि च ] ओर इसी प्रकार [ सत्ये ] 
सत्यें, [ दत्ते ] भचौयमें, [ ब्रह्मणि ] अह्चर्यमे [ च एवं ] और [ अपरिशस्न- 
हत्वे ] अपरिप्रहमें | यद ] जो [ अध्यवसान ] अ्रध्यसान [ क्रियते ] किया 

जाता है [ तेन तु ] उससे [ पुण्य बध्यले ] पुए्यका बध होता है। 
 'टीकाः--इस प्रकार अज्ञानसे यह जो हिंसामें अध्यवसाय किया जाता है उसी प्रकार 
असत्य, चोरी, अन्नह्मचय और परिग्रहमे भी जो ( अध्यवसाय ) किया जाता है, वह सथ 


पाप बन्धका एकमात्र कारण है; ओर जो अहिंसामें अध्यवसाय किया जाता है. उसी प्रकार 


सत्य, अचोय, ब्रह्मचयये और अपरिग्हमे भी ( अध्यवसाय ) किया जाये वह सब पुण्यबंधका 
एकमात्र कारण है । 


भावाथः--जैसे हिंसामें अध्यवसाय पापबन्धका कारण है, उसी प्रकार असत्य, 
चोरी, अन्नह्मचय ओर परिग्रहका अध्यवसाय भी पापवन्धका कारण है । ओर जैसे अहिंसामें 





इस रीत सत्य रु दत्तमें, त्पों त्रह्म भनपरिग्रहवियें। 


जो होंगे अध्यवसान इससे पुणयबंधन होय है॥ २६४॥ 
ड्रेहर 


द्ष्८ -“” संसयंसार --- 


विधीयते अध्यवसाय३, तथा यश्र सत्यदत्तत्रह्मापरिग्रहेष॒ विधीयते स सर्वोड्पि केवल 
एवं पुणपबंधहेतुशः ॥ २६३ । २६४ ॥ 


न च वाह्मवस्तु द्वितीयो5पि बंधहेतुरिति शक्य॑ वक्त्‌-- 
चत्धु पड़च ज पुण अज्झवसाणं तु होह जीवाण । 
ण य चत्धुदों दु बंधो अज्झञवसाणेण बंधोत्थि ॥ २६५ ॥ 
वस्तु प्रतीत्य यत्पुनरध्यवसानं तु भव॒ति जीवानाम्‌ । 
न च वस्तुतस्तु बंधोडष्यवसानेन वंधोस्ति ॥ २६५ ॥ 


अध्यवसानमेव वंधहेतुन तु बाह्यवस्तु तरय बंधददेतोरध्यवसानस्य हेतुस्वेनैव 


अध्यवसाय पुण्यवंधका कारण है उसीप्रकार सत्य, अचोय, मह्मचय ओर अपरिय्रहमे अध्य- 
वसाय भी पुण्यबन्धका कारण है। इस प्रकार, पॉच पापोमे ( अब्रतोमे ) अध्यवसाय किया 
जाये सो पापवंधका कारण है ओर पाँच ( एकदेश या सबदेश ) ब्रतोमे अध्यवसाय किया 
जाये सो पुण्यवंधका कारण है । पाप और पुण्य दोनोके चन्धनमे, अध्यवसाय ही एकमात्र 
बन्धका कारण है ॥ २६३-२६४ ॥ 

ओर भी यह कहना शक्य नही है कि बाह्य वस्तु दूसरा भी बन्धका कारण है। 
( अध्यवसाय वंधका एक कारण है और बाह्य वस्तु बन्धका दूसरा कारण है, ऐसा भी नहीं 
कहा जा सकता, क्योकि अध्यवसाय ही एक सात्र वन्धका कारण है, बाह्य वस्तु नही । ) इसी 
अथेकी गाथा अब कहते है '-- 





गाथा २६७ 
अन्वयार्थ:-- [| पुनः ] ओर, [ जीवानां ] जीरेंके [यदु ] जो 
[ अध्यवसान तु] अध्ययसान [ भचति ] होता है ग्ह [ बस्तु ] वस्तुको 
[ प्रतीत्य |] अवलम्बकर होता है [च तु] त्यापि [ बस्तुतः | वस्तुसे [न 
बंध) ] वंध नहीं होता, [ 'अध्यवसानेन ] भध्यवसानसे ही [ बंध) अस्ति ] 
बंध होता है । 
टीका -अध्यवसान ही वंधका कारण है, वाह्म वस्तु नहीं, क्योकि बन्‍्धका कारण 


>म 


जो अध्यबसान है उसके कारणत्वसे ही वाह्य चस्तुकी चलिताथ्थता है ( अर्थात्‌ बंधके कारणभूत 


जो होय अध्यवसान जितके, वस्तुभाश्रित वो बने । 
पर वस्तुसे नहिं बंध अध्यवसान से ही बंध है ॥॥ २६५ ॥ 


-- बंध अधिकार -- ३७६ 


चरिताथंतात्‌ । तह करिमधों बाह्मवस्तुप्रतिषेतर प्रष्यवमानप्रंतिपेवाथः । भध्यवसा- 
नस्य हि बाह्यवस्तु, आश्रयभूत | न हि बाह्मगस्तनाभित्य श्रध्यवसानमा त्मान लगते । 
यदि बाह्यउस्त्वनाश्रित्यापि अध्यवसान जायेत तदा यथा चीरखुसुतस्या श्रयभूतस्य सद्भावे 
वीरपृप्नु हिनस्मीत्यध्यवसायों जायते, तथा वंध्यातुतस्पाश्रयभूतस्यासद्भावेड पिव ध्या- 
तुतं हिनस्मीत्यध्पवसायों जायेत | नच जायते। ततो निराभ्रय नास्त्यध्यवसानमिति 
नियमः । तत एवं चाध्यवसानाश्रय भूतस्य बाह्मवस्तुनो<्त्यंवप्रतिषेष:, हेतुप्रतिषेघेनेष 
हेतुमत्पतिषेषात्‌ । नच बंधहेतुहेतुत्वे सत्यपि बाह्मवस्तु बंधहैतुः स्थात्‌ ईयसिप्रिति- 
परिणतयतीद्रपदव्याप/यभानवेगापतत्कालचो दितकुलिगवत्‌ बाह्ववस्तुनो बंधहेतुद्देतीर- 
अध्यवसानका कारण होनेमे ही बाह्य वस्तुका काय ज्षेत्र पूरा हो जाता है, वह वस्तु वन्धका 
कारण नहीं होती । ) यहाँ प्रश्न होता है कि-यदि बाह्य वस्तु बन्धका ऋरण नहीं है तो 
( बाह्य वस्तुका प्रसंग मत करो” किन्तु त्याग करो, इसग्रकार ) बाह्य वस्तुका निउेघ किस लिये 
किया जाता है ! इसका समाधान इसप्रकार है:--अध्यवसानके नित्रेधके लिये बाह्य वस्तुका 
निषेध किया जाता है | अध्यवसानको बाह्य वस्तु आशभ्रयमूत है; बांझ् चस्तुका आश्रय किये 
बिना अध्यवसान अपने स्वरूपको प्राप्त नहीं होता, अथौत्‌ उत्पन्न नहीं होता । यदि बाह्य वस्तु 
के आश्रयके बिना भी अध्यवसान उत्पन्न होता हो तो, जैसे आश्रयभूत चीर जननीके पुत्रके 
सद्भावमे ( किसीको ) ऐसा अध्यवसाय उत्पन्न होता है कि 'मै बीर जननीके पुत्रको मारता हैं? 
इसी प्रकार आश्रयभूत वंध्यापुत्रके असद्भावमें भी ( क्रिसीको ) ऐसा अध्यवसाय उत्पन्न होना 
चाहिये कि 'मे बंध्यापुत्रको मारता हूँ | परन्तु ऐसा अध्यवप्ताय तो (किप्तीको ) उत्पन्न नहीं 
होता । ( जहाँ वन्ध्याका पुत्र ही नही होता वहाँ मारनेका अध्यवसाय कहा से उत्पन्न होगा ? ) 
इसलिये यह नियम है कि ( बाह्म वस्तुरूप ) आश्रयके विना अध्यवसान नहीं होता। ओर 
इसीलिये अध्यवसानको आश्रयश्रूत वाह्य वस्तुका अत्यंत निषेध किया है, क्योकि कारणुके 
प्रतिषेधसे ही कायका प्रतिषध होता है । ( बाह्य वस्तु अध्यवसानका कारण है, इसलिये उसके- 
प्रतेषेधसे अध्यवसानका प्रतियेध होता है । ) परन्तु, यश्वपि बाय वस्तु बंधके कारणका (अर्थात्‌ 
अध्यवसानका ) कारण है, तथापि बह ( बाह्मवस्तु ) बंधका कारण नहीं है; क्योंकि ईर्या- 
समितिमें परिणमित मुनींद्रके चरणसे मर जानेवाल्ले-ऐसे किसी वेगसे आपतित कालप्र रित 
उड़ते हुए जीवकी भाँति, बाह्य चस्तु-जो कि वंधके कारणका कारण है वह-बधका कारण न 
होनेसे, वाह्मवस्तुको बंधका कारणत्व माननेसें अनैकान्तिक हेत्वाभासत्व है-व्यभिचार आता 
है। ( इसप्रकार निश्चयसे बाह्यवस्तुकी बंध कारणत्व निब्रीधतया सिद्ध नहीं होता । ) इसलिये 


बाह्मवस्त जो कि जीवको अतदूभावरूप है वह बंधका कारण नहीं है; किन्तु अध्यवसान जो 
कि जीवको तदूभावरूप है वही बंधका कारण है ! 


दै८० ““ समयसार -- 


बंधहेतुत्वेन बंधहेतुत्वस्पाने कं तिकत्वात्‌ । अतो न बाह्यवस्तु जीवस्पातड्भ।बो बंधहेतुः । 
अध्यवसानमेव तस्य तद्भावो बंधहेतुः ॥ २६५ ॥ 


एवं बंपहेतुत्वेन निर्धारितस्याध्यवसानस्य स्वाथक्रियाकारित्वाभविन मिधथ्या- 
तव॑ दशंय ति-- ' 


दुक्खिदखुहिदे जीवे करेमि बंधेमि तह विभोचेमि । 
जा एसा सूढ मई णिरत्थया सा हु दे मिच्छा ॥ २६६॥ “ 


दु!खितछुखितानू जीवान करोमि बन्धयामि तथा विभोचयाप्रि। 
या एपा मृूढमतिः निरथ्थिका सा खल्ु ते मिथ्या ॥ २६६ ॥ 


भावाथे:--धंधका कारण निश्चयसे अध्यवसान ही है, और जो बाह्य वस्तुएं हैं वे 
अध्यवसानकफा आलम्बन है-उनको अवलम्वकर अध्यवसान उत्पन्न होता है, इसलिये उन्हहें' 
अध्यवसानका कारण कहा जाता है । वाह्मवस्तुके विना निराश्रयतया अध्यवसान उत्पन्न नहीं 
होते इसलिये बाह्यवस्तुओका त्याग कराया जाता है | याद वाह्यवस्तुओकी वन्धका कारण कहा 
जाये तो उसमें व्यसिचार ( दोष ) आता है। ( कारण होने पर भी कहीं कार्य दिखाई देता 
है और कहीं नहीं दिखाई देता, उसे व्यभिचार कहते हैं; और ऐसे कारणको व्यभिचारी- 
अनैकान्तिक-कारणाभास कहते हैं । ) कोई मुनि ईयौसमिति पूर्वक यत्नसे गमन करते हो 
और उनके पेरके नीचे कोई उड़ता हुआ जीव वेगपूर्वक आ गिरे तथा मर जाये तो मुनिको 
उसकी हिंसा नहीं लगती । यहाँ यदि वाह्मद्ृष्टिसे देखा जाये तो हिंसा हुई है, परन्तु मुनिके 
हिंसाका अध्यवसाय नहीं होनेसे उन्हे वन्ध नहीं होता। जेसे पेरके नीचे आकर मर जाने 
वाला जीव मुनिके बन्‍्धका कारण नहीं है उसीग्रकार अन्य वाह्मवस्तुओंके सम्बन्धमें भी 
समम्म्ना चाहिये इसप्रकार वाह्मवस्तुको ववका कारण माननेमे व्यभिचार आता है, इसलिये 
वाद्य वस्तु वधका कारण नहीं है यह सिद्ध हुआ । ओर वाह्यवस्तु बिनो निराश्रयसे अध्यवसान 
नहीं होता, इसलिये वाह्मयवम्तुका निषेध भी हे ही | २६५ । 

इसप्रकार वन्धके कारणरूपसे निश्चित क्रिया गया अव्यव॒तान अपनी अर्थ क्रिया 


० ७ 


करनवाला न होनेसे मिथ्या है--यह अव बतलाते हैं 
साधा २६६ 
अन्वयार्थ/-- हे भाई ! [ जीवान ] मे जीवोंको [ द/खित सुखितान ] 


करता दुखी सुधि जीवकी, अरु बद्ध मुक्त करूं अरे | 
ये मूठपति तुक है निरथंक, इस हि से मिथ्या दि है ॥ २६६ ॥ 


-- बंध अधिकार -- रेप 


परान्‌ जीवान्‌ दुःखयामि सुखयामीत्यादि बंधयाप्ति मोचयामीत्यादि षा 
यदेतदध्यवसान तत्सवंभपि परभावस्प परस्मिन्नव्याप्रियमाणस्वेन स्वाथक्रियाका रित्वा- 
भावात्‌ खक॒ुछमं लुनामीत्यध्यवसानवन्सिध्यारूप॑ केवलमात्मनोउनर्थायेब ॥ २६६ ॥ 


कुतो नाध्यवसान स्त्रार्थक्रियाकारि १ इति चेतू-- 


अज्ञझवसाणणिमित्त जीवा चज्कति कम्मणा जदि हि।! 
मुच॑ंति मोक््खमग्गे ठिदा थ ता कि करेसि तुमे ॥ २६७॥ 


अध्यवसाननिषित्तं जीवा बध्यते कर्मणा यदि हि । क्‍ 
' बच्यंते मोक्षमार्ग स्थिताश्व तत्‌ कि करोषि मम ॥ २६७ ॥ 


दुःखी-सुखी [ ऋरोमि ]करता हूँ, [ बंधयामि ]बंधाता हैँ, [ तथा विसोचयामि ] 
तथा छुड़ाता हैँ? [ या एवा ते सूढ़मतिः ] ऐसी जो यह तेरी मृढ़मति ( मोहित- 
बुद्धि ) है [ सा ] वह [ निरथिका ] निर्र्थक होनेते [ खत ] वास्तवमें [ सिथ्या 

मिथ्ण है । 

» टीका मै पर जीवोंको दुखी करता हूँ, सुखी करता हूँ इत्यादि तथा बंधांता हूँ, 
छुड़ाता हूँ, इत्यादि जो यह अध्यवसान है वह सब, परभावका परसें व्यापार न होनेके कारण 
अपनी अथकिया करनेवाला नहीं है, इसलिये मै आकाशपुष्पको तोड़ता हूँ? ऐसे अध्यवसान 
की भाँति सिध्यारूप है, मात्र अपने अनर्थके लिये ही है, ( अर्थात्‌ मात्र अपने लिये ही 
हानिका कारण होता है, परका तो कुछ कर नहीं सकता । ) 

भावाथे:--जो अपनी अरथक्रिया ( प्रयोजनमूत क्रिया ) नही कर सकता बह निरर्थक 
है, अथवा जिसका विपय नहीं है वह निरथंक है। जीव पर जीबोको दुःखी-सुखी आदि 
करनेकी बुद्धि करता है, परन्तु पर जीव अपने किये दुखी-सुखी नहीं होते; इसलिये वह 
बुद्धि निरथंक है और निरथंक्‌ होनेसे मिथ्या है ॥ २६६ ॥ 


अब यह प्रश्न होता है कि अध्यवसान अपनी अथेक्रिया करनेवाला कैसे नहीं है ? 
इसका उत्तर कहते है; -- कप 





गाथा २६७ 
अन्वयार्थे।--हे भाई ! [ यदि हि | यदि वास्तत्रमे [ अध्ययसान- 
23232 कल पी किक कद जज कक 


सब जीव अध्यवसान कारण, कर्मसे बँधते जहाँ । 
अरु मोज्षपण थित जीव छूटे, तू हि क्या करता भछ्ता ॥ २६७ ॥ 


है 


श्प+ -- समर्यसारे -- 


यत्किल वंधयामि मोचयामीत्यध्यवसान तस्य हि स्वार्थक्रिया यह्ध पनं मोचन 
जीवानां । जीवस्तु अस्याध्यवमायस्य सद्भावेडषप सरागवीतरागयो; स्वपरिणामयोः 
अमाचान्न बध्यते न प्रुच्थते | सरागवीतरागयोः स्वपरिणामयो। सद्भावात्तरयाध्यव- 
सायस्यामावेउपि वच्यते मुच्यते च, ततः परत्राकिवित्करलान्नेदमध्यवसान स्वा्- 
क्रियाकारि ततश्र मिथ्येवेति सावः । 
“अनेनाध्पवसायेन निष्फलेन विभोहितः 
तत्किचनापि नेवास्ति नात्मात्मानं करोति यत्‌ ॥ १७१ ॥ (भलुष्टुप्‌) 


निमित्त ] अध्यत्रसानके निमित्तते | जीवा; ] जी। [ कर्मणा बध्यंते ] कर्मसे 
बघते हैं, [ च] ओर [ मोक्षमार्ग स्थिता। ) मोक्तमार्गमं स्थित [ मुच्यंते ] 
छूटते है | तद ] तो [ त्वं कि करोषि ] ठ क्या करता है ! ( तेत बंधने - छोड़नेका 
अमिप्राय व्यर्थ गया । ) 
टीकाः-'मै ब्धाता हूँ, छुड़ाता हैं? ऐसा जो अध्यवसान उसकी अपनी अथक्रिया 
जीवोंको बांधना, छोड़ना है । किन्तु जीव तो, इस अध्यवसायका सद्भाव होने पर भी, अपने 
सराग-बीतराग परिणामके अमावसे नहीं बंधता और मुक्त नहीं होता; तथा अपने सराग- 
वीतराग परिणामके सद्भावसे, उस अध्यवसायका अभाव होने पर भी, बंधता है, छूटता है 
इसलिये परमे अर्क्िचित्कर होनेसे (अथौत्‌ कुछ नहीं कर सकता होनेसे) यह अध्यवसान अपनी 
अर्थ क्रिया करनेवाला नहीं है; और इसलिये मिथ्या ही है। ऐसा भाव ( आशय ) है। 
भावार्थ---जो हेतु कुछ भी नहीं करता वह अर्किचित्कर कहलाता है। यह बांधने- 
छोडनेका अध्यवसान भी परमे कुछ नहीं करता; क्योकि यदि वह अध्यवसान न हो तो भी 
जीव अपने सराग-बीतराग परिणामसे बध-मोक्षको प्राप्त होता है, और वह अध्यवसान हो तो 
भी अपने सराग-वीतराग परिणासमके अभावसे वबध-समोक्षको प्राप्त नहीं होता । इसप्रकार 
अध्यवसान परमे अर्किचित्कर होनेसे स्व-अथे क्रिया करनेवाला नहीं है, इसलिये मिथ्या है । 
अब, इस अर्थका कलशरूप और आगामी कथनका सूचक श्लोक कहते है; -- 





आर्थ:-इस निप्फल ( निरथंक ) अध्यवसायसे मोहित होता हुआ आत्मा अपनेको 
सर्वरूप करता है,--ऐसा कुछ भी नहीं है जिसरूप अपनों न करता हो | 

भावार्थ:-यह आत्मा मिश्या अभिप्रायस भला हुआ चतुर्गंति-संसारमे जितनी 
अवम्थारे $ लिसने पदार्थ हैँ उस सवसख्य अपनेकों हुआ मानता है; अपने शुद्ध स्वरूपकों 
नहीं पहिचानता ॥ २६७ ॥ 

अब, इस अथको स्यप्रतया गाथाम कहते है. - 


-- बंध अधिकार - डे 

सब्बे करेह जीवो अज्मबसाणेण तिरियणेरथिए । 
देवमणुये य सब्वे पुण्ण पा च णेयविह ।॥ २६८ ॥ 
धम्माधम्मं च तहा जीवाजीबे अलोयलोय च | 
सच्चे करेह जीवो अज्मबसाणेण अप्पाण ॥ २६९ ॥ 

सर्वान्‌ करोति जीवोउध्यवस्तानेन तियेह नैरयिकोनू । 

देवमनुजांश सर्वान्‌ पुण्य पापं॑ च नेकविधम ॥| २६८ ॥ 

धर्माधर्म च तथा जीवाजीवो अलोकलोीक॑ च । 

सर्वानू करोति जीवः अध्यवसानेन आत्मानम्‌ ॥ २६९ ॥ 


यथायमेव क्रियागर्भहिंसाध्यवसानेन हिंसक, इतराध्यवसानैरितर च आत्मा- 
त्मान॑ कुर्यात्‌, तथा विपच्यमाननारकाध्यवसानेन नारके, विपच्यमानतियंगध्यवसानेन 


गाथा २पे८-२६९ 

अन्चयार्थ/:--[ जीवः ] जीव [ अध्यवसानेन ] अ्रध्यवसानसे [ तिथे- 
डमेरयिकान्‌ | तियंच, नारक, [ देवमलुजान च ] देव ओर मनुष्य [ सर्वान्‌ ] 
इन सर्वे पर्यायों, [ च ] तथा [ नैकविध ] अनेक प्रकारके [ पुण्य पाप | पुण्य और 
पाप- [ सर्वान्‌ ] इन सब रूप [ करोति ] अपनेको करता है।[ तथा च ] 
ओर व्सीप्रकार [ जीवः ] जीव [ अध्यवसानेन ] श्रध्यवसानसे | धर्माधम ] 
धर्म-अपर्म, [ ज़ीचाजीवो ] जीव-अजीव [च ] और [ अलोकलोक॑ ] लोक- 
जलोक-[ सर्वान्‌ ] इन सब रूप [ आत्मान करोत्ति ] अपनेको करता है | 

दीकाः- जैसे यह आत्मा क्रिया$ जिसका गर्भ है ऐसे हिंसाके अध्यवसानसे अपने 
को हिंसक करता है, ( अहिसाके अध्यवसानसे अपने को अहिसक करता है।) और अन्य 





छ हिंसा भादिके अध्यवसान राग द्ेषके उदयमय हनन भादि कौ क्रियाओपे परिपूण हैं, अर्थात्‌ उन 
क्रियार्भोके साथ भात्माफी तन्मयतो होने की मान्यत्तारुप हैं । 
तियच, नारक, देव, मानव, पुएयपाप अनेक जे | 
उन स्वरूप करे जु निज्रको, जीव भध्यवसानसे ॥ २६८ ॥ 
भर त्यों हिं धरम अधम, जीच अजीब, लोक अलोक जे । 
उन स्वेरूप करे जु निजको, जीव अध्यवसानसे ॥ २६५९ ॥ 


डेप -- समंयसार -- 


तियंच, विपच्यमानमनुष्पाध्यवसानेन मनुष्यं, विषच्यमानदेवाध्यवसानेन देव, विप- 
च्यमानसुखादिपुएपाध्यवसानेव पुण्य, विपच्यमानदुःखादिपापाध्यवसानेन पाप- 
मात्मानं कुर्यात्‌ । तथेव च ज्ञायमानधर्माध्यवसानेन धर्म, ज्ञायमाना धर्माध्यवसानेना- 
धरम, ज्ञायमानजीवान्तराध्यवसानेन जीवान्तरं, ज्ञायमानपुद्लाध्यवसानेन पुदल, शञाय- 
मानलोफाकाशाध्यवसानेन लोकाकाशं, ज्ञायमानालोकाकाश।ध्यवसानेनालोक काश- 
मात्मान कुर्यात्‌ । 

विश्वाद्िभक्तोडपि हि यत्प्रभावा- 

दात्मानमात्मो विदधाति विश्वप्त | 

मोहेककंदो5ध्यवसाय एप 

नास्तीह येषां यतयस्त एवं ॥ १७२ ॥ ( हन्द्रवज़ा ) 








अध्यवसानोसे अपने को अन्य करता है, इसी प्रकार उदयमे आते हुवे नारकके अध्यवसानसे 
अपने को नारकी करता है, उदयमे आते हुवे तियंचके अध्यवसानसे अपने को तियंच करता 
है, उदयमे आते हुवे मनुष्यके अध्यवसानसे अपने को मनुष्य करता है, उदयमे आते हुवे देव 
के अध्यवसानसे अपने को देव करता है, उद्यमे आते हुवे सुख आदि पुण्यके अध्यवसान्नसे 
अपने को पुण्यरूप करता है, और उदयमे आते हुवे दु ख आदि पापके अध्यवसानसे अपने क्रो 
पापरूप करता है; ओर इसी प्रकार जाननेमे आता हुवा जो धर्म ( धर्मौस्तिकाय ) “है उसके 
अध्यवसानसे अपने को धमरूप करता ?ै, जाननेसे आते हुवे अधमके ( अधर्मास्तिकायके ) 
अध्यवसानसे अपनेको अधमरूप करता है, जाननेमे आते हुवे अन्य जीवके अध्यवसानोसे 
अपने को अन्य जीवरूप करता है, जाननेमें आते हुवे पुद्रलके अध्यवसानोसे अपनेको पुद्गलरूप 
फरता है, जाननेमे आते हुवे लोकाकाशके अध्यवसानसे अपने को लोकाकाशरूंप [करता 'है 
ओर जानने में आते हुवे अलोकाकाशके अध्यवसानसे अपने को अलोकाकाशरूप करता है। 
( इस प्रकार आत्मा अध्यवसानसे अपने को स्वरूप करता है | ) हम 
भाषार्थ:--यह अध्यवसान अज्नानरूप है इसलिये उसे अपना परमार्थस्वरूप नहीं 
जानना चाहिये | उस अध्यवसानसे ही आत्मा अपने को अनेक अवस्थारूप करता “है. अर्थात 
उसमें अपनापन मानकर प्रवतेता है । क " श 





अथ इस अर्थका कलशरूप तथा आगामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं :-- 
झथेः- विश्वसे ( समम्त द्रव्योसे ) भिन्न होने पर भी आत्मा जिसके प्रभावसे 
अपने फो विश्वरूप करता है ऐसा यह अध्यवसान-कि जिसका मोह दी एक सूल है बह-- 
जिनके नहीं है थे ही मुनि है ॥ २६८-२६४६ | 


-- बँध अधिकार -- रैघर 


एदाणि णत्थि जेसिं अज्मवसाणाणि एवसादीणि | 
ते असुहेण सहेण व कम्मेण झुणी ण लिप्पंति॥ २७० ॥ 
एतानि न संति येषामध्यवसानान्येवमादीनि । 
ते अशुमेन शुभेन वा कमंणा घुनयो न लिप्यंते॥। २७० ॥ 
९ 
एतानि किल यानि त्रिविधान्यध्यवसानानि तानि समस्तान्यपि शुभाशुभकर्मे- 
पंधनिमित्तानि स्ववमज्ञानादिरुपत्वात्‌ | तथाहि, यदिद हिनस्पीत्यायध्यवसान तस्व- 
शानमयत्वेन आत्मनः सदहेतुऊज्ञप्त्येकक्रियस्य रागठ्ेपविपाकमयी नां हननादिक्रियायां 
से विशेषाब्ञानेन विविक्तात्माज्ञानादस्ति तावदज्ञानं विविक्तात्मादशनादस्ति च 
मिथ्यादशन, विविक्तात्मानावरणादस्ति चाचारित्रं। # # # यत्युनरेषधप्तों ज्ञायत 
इत्यायरध्यवसान तदप्यज्ञानमयत्वेनात्मन! सदहेतुकज्ञानेकरूपस्य शेयमयानां धर्मादि- 
रूुपाणां च विशेषाज्ञानेन विषिक्तात्माज्ञानादस्ति तावदल्ञानं विविक्तात्मादशनादस्वि 


यह अध्यवसाय जिनके नहीं है वे मुनि कर्मसे लिप्त नहीं होते-यह अब गाथा द्वारा 

कहते हैं :-- 
गाथा २७० 

अन्वयार्थ;--[ एतानि ] यह ( पूर्व कथित ) [ एवमादीनि ] तथा ऐसे 
ओर मी [ अध्यवसानानि ] श्रध्यवसान [ एवां ] जिनके [ न संति ] नहीं हैं, 
[ ते छुनयः ] वे मुनि [ अशुभेन ] अशुभ [ वा शुभेन ] याशुभ [ कर्मणा ] 
कर्मसे [ न लिप्यंते ] लिप नहीं होते । 

टीकाः--यह जो तीनों प्रकारके अध्यवसान हैं वे सभी स्वयं अज्ञानादिरूप ( अथौत्‌ 
अज्षान, सिथ्याद्शन और अचारित्ररूप ) होनेसे शुभाशुभ कर्मबन्धके निमित्त हैं। इसे विशेष 
सममाते हैं:---मै ( पर जीवोंको ) सारता हूँ” इत्यादि अध्यवसान अज्ञानमय है; इसलिये 


के सर्कृत टीकामें इस स्थान पर एक वाक्य छूट गया है; वह्द प्रायः निम्तप्रकार होगा ऐशा 
प्रतीत होता है | 


यत्पुननौरकोहमित्यायध्यवसान तद्प्यज्ञानमयत्वेनाव्मन: सद्हेतुकशायकैकभावस्य कर्मो- 
दयजनितनारकादिभावानां विशेषाज्ञानेन विवि | 
'रकादिभावानां च विशेषाज्ञानेन विविक्तात्माज्ञानादर्ति तावदज्ञानं विविक्तात्मादश- 
नादस्ति च मिथ्यादशेन विविक्तात्मानाचरणादस्ति चाचारिय्र। 
इन आदि अध्यवसान विध विध चतते नहिं जिनदि को | 


ता शुभ-अशुभ कर्म अनेक्से, धनिराज वे नहिं छिप्त हों ॥ २७० ॥ 


3८६ -- संमयसार -- 


च प्रिथ्यादशन विविक्तात्मानाचरणादस्ति चाचारित्र। ततो बंधनिमित्तान्येवैतानि 
समस्तान्यध्यवसानानि | येपामेवैतानि न विद्यंते त एवं मुनिकुंजरा। केचन सदहेतु- 
कब्नप्त्येकक्रियं सदहेतुऊज्ञायकेकभार्य सदहेतुकज्ञानैकरूपं च पिविक्तात्मानं जानंतः 
( इस अध्यवसान वाले जीवके ) सत्रूप , अद्देतुक , ज्षप्ति' ही जिसकी एक क्रिया है ऐसे 
आत्माकी ओर रागद्वेपके उदयमय हनन आदि क्रियाओका विशेष ( अन्तर - भिन्न - लक्षरं ) 
नहीं जाननेके कारण भिन्न आत्माका अज्नान होनेसे वह अध्यवसान प्रथम तो अज्ञान है, भिन्न 
आत्माका अब्शंन ( अश्रद्धान ) होनेसे मिथ्यादशन है. और भिन्न आत्माका अनाचरण होनेसे 
अचारित्र है। » 9८ ५८ ५ और यह धमेद्रत्य न्लात होता है! इत्यादि जो अध्यवसान है सो 
भी अन्नानमय है; इसलिये (उप्त अध्यवसान वाले जीवको ) सत्रूप अहेतुक ज्ञान ही 
जिसका एकरूप है ऐसे आत्माका ओर लेयमय धर्मादिक रूपोका विशेष न जाननेके कारण 
भिन्न आत्माका अन्नान होनेसे वह अध्यवसान प्रथम तो अज्ञान है, भिन्न आत्माका अद्शन 
होनेसे मिथ्यादशन है और भिन्न आत्माका अनाचरण होनेसे अचारित्र है। इसलिये यह 
समस्त अध्यवसान वंधके ही निमित्त हैं । 

सात्र जिनके यह्‌ अध्यवसान विद्यमान नहीं है वे ही कोई ( बिरले ) मुनिकुंजर, 
सत्रूप अद्देतुक ज्षप्ति ही जिसकी एक क्रिया है, सत्रूप अदेतुक ज्ञायक ही जिसके एक भाव है 
अर सतरूप अद्देतुक ज्ञान ही जिसका एकरूप है ऐसे भिन्न आत्माको ( सर्वे अन्य द्रव्यभावोसे 
भिन्न आत्माको ) जानते हुए, सम्यकृप्रकारसे देखते ( श्रद्धा करते ) हुए ओर आचरण करते 
हुए, स्वच्छ ओर स्वच्छन्दतया उदयसान ( स्वाधीनतया प्रकाशमान ) ऐसी अमंद अन्तर्ज्योति 
को अलानाविरूपताका अत्यन्त अभाव होनेसे ( अन्तरंगमे प्रकाशित होती हुई ज्ञान ज्योति 
किंचित्‌ मात्र भी अज्ञानरूप, सिथ्याद्शनरूप और अचारित्ररूप नहीं होती इसलिये ), शुभ या 
अशुभ क्मसे वाम्तवर्स लिप नहीं होते । 





हमझा हिन्दी-शन्ुवाद इसप्रकार है :-- 

और "में नारक हूं” इत्यादि अष्यवस्तान अज्ञानमय है; इसलिये ( उस अध्यवसान वाले जीवकों ) 
सत्र शहेतुऊ शायक्त हो जिसका एक भाव है ऐसे आत्माक! और कर्मोदिय जनित बारऊ आदि भावोंकरा 
विधेष ने जान्नेरे कारण भिन आत्माशा अशान होनेसे वह अध्यवसान प्रथम तो अज्ञान है, भिन्न मात्मारा 
घदगन द्वोनेसे मिथ्यादशन है. और भिन्न भत्मारा भनावर्ण द्वोनेसे अचागित्र है | 

१-मत्‌झुव रू मत्तास्पमरुप, सल्तिस्वद्ध | २-शहेतुफ ८ जिसका कोई कारण नहीं है ऐसी, भशारण, 
सपा मिड, सह | रे-शह्ति 5 शान्ना, पर ननेश्यक्रिया ( ज्प्ति क्रिया सनदप है, भौर सम्‌रूप द्वोनेसे भद्देतुऊ 
है ।) ४-दरगह रघात ऋररू' घातकरनेहप किया, ( घात करता भादि डियायें सगद्वेपके उद्यमय हैं । ) 


| 


-- बंध अधिकार -- ५ रैे८७ 


सम्पकपश्यंतोज्लु चरंतथ स्वच्छसच्छ रोचदरंदांतज्यो तिपोव्त्यंतशज्ञानादिरुपत्वाभावात्‌ 
शुभेनाशुभेन वा कमंणा न खलु लिप्पेरन्‌ ॥ २७०॥ 
... फिमेतदध्यवसाननामेति चेतृ-- 
बुद्धी वचसाओ वि थ अज्ञवसाएं मई य विण्णाण । 
एकट्टस्ेव सठ्व चित्त सावो थ परिणामों ॥ २७१ ॥ 


बुद्धिव्यवसायो5पि च अध्यवसान मतिश्र विज्ञानस्‌ । 
एकाथमेव सब चित्त सावशथ् परिणाम। ॥ २७१ ॥ 


स्वपरयोरविषेके सति जीवस्याध्यवसितिम्ात्रमध्यवसान । तदेव व बोधनमात्र- 


भावार्थ:--यह जो अध्यवसान है वे 'मै परका हनन करता हूँ? इस प्रकारके है; मै 
नारक हूँ, इस प्रकारके है, तथा 'मैं परद्रव्यकों जानता हैँ? इस प्रकारके हैं | वे, जबतक आत्मा 
का ओर रागादिका, आत्माका और नारकादि कर्मोद्य जनित भावोका तथा आत्माका ओर 
कक है 
शेयरूप अन्यद्रव्योका भेद न जाना हो, तबतक रहते हैं। वे भेदज्ञानके अभावके कारण 
मिथ्याज्ञानरूप हैं, मिथ्यादशेनरूप है और मिथ्याचारित्ररूप है; यों तीन प्रकारके होते है। वे 

जिनके नहीं है 2 है आत् ध 

अध्यवसान जिनके नहीं है वे मुनिकुजर है । वे आत्माको सम्यक्‌ जानते है, सम्यकृश्रद्धा करते 
है और सम्यक्‌ आचरण करते हैं इसलिये अज्ञानके अभावसे सम्यकद्शन - ज्ञान - चारित्ररूप 
होते हुये कर्मो से लिप्त नहीं होते ।॥| २७० ॥ 
के “यहाँ वारम्बार अध्यवसान शब्द कहा गया है, वह अध्यवसान क्‍या है? उसका 


खरूप भल्ीमों ति समझमे नहीं आया” । ऐसा प्रश्न होने पर, अध्यवसानका स्वरूप गाथा 
हारा कहते है :-- 








भाथा २७१ 
न्वयार्थ:--] बुद्धि! ] बुद्धि, [ व्यवसाथः अपि च ] व्यवसाय, 
. अध्यवसान ] अध्यसान, [ सतिः च ] मति, [ चिज्ञान ] विज्ञान [ चित्त ] 
चित्त, [ भाचः ] भाव [च ] और [ परिणाम: | परिणाम] सब ] ये सब 
[ एकाथ एच ] एकार्थ ही हैं( अर्थात्‌ नाम अलग २ हैं किन्तु अर्थ मिन्न नहीं हैं ) । 
टीकाः-स्व-्परका अविवेक हो (स्व-परका भेदज्ञान न हो ) तब जीवकी अध्य- 


जो बुद्धि, मति, व्यवसाय, भ्रध्यवसाव अरु विज्ञान है। 
परिणाम चित्तर भाव शुब्दहि सब ये एकार्थ हैं ॥ २७१ ॥ 


।-- -- समयंसारं -- 

ल्वादूबुद्वि।। व्यवस्तानमोत्रस्वात्‌ व्यवसाय । मननभात्रत्वान्मति। । विज्प्तिमानस्वादि- 
घाने। चेतनामात्राचितं । वितो भवनमातजत्वादू भाव! । चित। परिणमनमात्रत्वात्‌ 
परिशामः । 


“पवृत्राष्यवस्तानमेवम खिल स्याज्य यदुक्त जिने- 
स्तन्मन्ये व्यवहार एवं निखिलोज्प्यन्याश्रयस्त्पाजित) | 
सम्यड निश्चयमेकमेव तदमी निष्कंपप्ताक्रम्य कि 
शुद्धज्ञानपने महिप्नि न निजेबष्न॑ति संतो धृतिम्‌ ॥ १७३ ॥” (शादूल०) 


वसितिमात्र' अध्यपसान है, ओर वही ( जिसे अध्यवसान कहा है वही ) बोधन मात्रत्वसे 
बुद्धि है, व्यवसानमात्रत्व' से व्यवसाय है, मननसात्रत्व' से सति है, विज्ञप्तिमात्रत्वसे 
विज्ञान है, चेतनामात्रत्वसे चित्त है, चेतनके भवनमात्रत्वसे भाव है, चेतनके परिणमन 
मात्रत्वसे परिणाम है। ( इस प्रकार यह सव शब्द एकाथवाची हैं। ) 

भाषाथे:- यह जो बुद्धि आदि आठ नाम कहे गये है वे सब चेतन आत्माके परिणाम 
हैं। जब तक रवपरका भेदज्ञान न हो तब तक जीवके जो अपने और परके एकत्वकी निश्चय- 
रूप परिणति पाई जाती है, उसे बुद्धि आदि आठ नामोसे कहा जाता है | 

अध्यवसान त्यागने योग्य कहे है इससे ऐसा ज्ञात होता है कि व्यवहारका त्याग 
और निश्चयका प्रहण कराया है!--इस अर्थका, एवं आगामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-- 

झ्र्यः-आचाय देव कहते है कि --सव वस्तुओमें जो अध्यवसान होते है वे सब 
( अध्यवसान ) जिनेन्द्र भगवान ने पूर्वोक्त रीतिसे त्यागने योग्य कहे है, इसलिये हम यह 
मानते हैं कि 'पर जिसका आश्रय है ऐसा व्यवहार ही सम्पूर्ण छुड़ाया है।! तव फिर, यह 
सत्युरुष एक सम्यक्‌ निश्चयको ही निश्चलतया अंगीकार करके शुद्ध ज्ञानधनस्वरूप निज 
महिमामे ( आत्मसर्वरूपमे ) स्थिरता क्यो धारण नहीं करते ? 

भावार्थ: जिनेन्ददेव ने अन्य पदार्थों में आत्मबुद्धिऱप अध्यवसान छुड़ाये हैं, इससे 

यह सममना चाहिये कि यह समस्त पराश्रित व्यवहार ही छुड़ाया है। इसलिये आचाये देव 

ने शुद्ध निश्चयके ग्रहएुका ऐसा उपदेश दिया है कि--शुद्ध न्ञानस्वरूप अपने आत्मामें स्थिरता 
रखो! । और, “जब कि भगवानने अध्यवसान छुड़ाये हैं तब फिर सत्पुरुष निश्चयको निश्चलता 
पूर्वक अंगीकार करके स्वरूपमे स्थिर क्यो नहीं होते 7--यह हमे आश्रर्य होता है?, यह कह 
कर आचायदेंवन आश्वय प्रगट किया है ॥ २७१ ॥ 

१-भधष्यवप्रिति 5 ( एकर्मे दूसरे की मान्यता पूनेक ) परिणति, ( मिथ्या ) निश्चिति; ( मिथ्या ) 
लिध्यय दोता । २-ध्यवन्तात ८ काममें छगे रहना; उद्यमी द्वोना, निशवय दोना । ३-मनन 5 सानता, जानता । 


_ बंध अधिकार -- ३४६ 


एवं ववहारणओ पडिसिद्धो जाण णिच्छयणयेण । 
णिच्छयणयासिदा प्रुण छुणिणो पावंति णिव्वाण ॥ २७२॥ 
एवं व्यवहारनयः प्रतिषिद्धों जानीहि नि्वयनयेन । 
निश्चयनयाश्रिताः पुन नयः प्रामु वंति निर्वाणम्‌ ॥ २७२ ॥ 
आत्माश्रितों निश्वयनय), पराश्रितों व्यवहारनयः । तत्रेब॑ निश्चयनयेन पराश्नि- 
त॑ समस्तमध्यवसान बंधहेतुत्वेन मुप्ुत्षोः प्रतिषेषयता व्यवह्दरनय एवं किल प्रति- 
26 अंक कील अर स कम हक 5 मी सेरिक सी कील 3308 एस कि किन सर जल कक 


अब इसी अर्थकों गाथा द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा २७२ । 
न्वयार्थ:--[ एवं ] इसप्रकार [ व्यवहास्नथः ] ( पराश्रित ) व्यवद्वारनय 
[ निम्धयनयेन ] निश्चयनयके द्वारा [ प्रतिषिद्ध: जानीहि ] निषिद्ध जान; [ घुनः 
निश्चयनयाशिताः ] निश्चयनयके आश्रित [ झछुनयः ] मुनि [ निर्वाण ] निर्वाण 
को [ प्राप्लुबंति ] श्राप्त दोते हैं । 


टीका+-आत्मश्रित ( अर्थात्‌ स्व-आश्रित ) निश्चयनय है, पराश्रित (अर्थात्‌ परके 
आश्रित ) व्यवहारनय है। वहाँ, पूर्वोक्त प्रकारसे पराश्रित समस्त अध्यवसान ( भर्थात्‌ अपने 
ओर परके एकत्वकी सान्यता पूर्वक परिणमसन ) बंधका कारण होनेसे मुसुछुओंको उसका 
(-अध्यवसानका ) निषेध करते हुए ऐसे निश्चयनयके द्वारा वास्तवसें व्यवहारनयका ही 
निषेध कराया है, क्योंकि व्यवद्ारनयके भी पराश्रितता समान ही है ( जेसे अध्यवसान परा- 
श्रित है उसी प्रकार व्यवहारनय भी पराश्चित है, उसमे अन्तर नहीं है )। और इसप्रकार 
यह व्यवहारनय निषेध करने योग्य ही है; क्योकि आत्माश्रित निश्चयनयका आश्रय करने 
वाले ही ( कर्मोंसे ) मुक्त होते हे, और पराश्रित व्यवहारनयका आश्रय तो एकांततः मुक्त नहीं 
होने चाला अभव्य भी करता है । 
भावाथ--आत्माके परके निमित्तते जो अनेक भाव होते है वे सब व्यवहारनयके 
विषय है इसलिये व्यवहारनय पराश्रित है, ओर जो एक अपना रवाभाविक भाव है. वही 
निश्चयनयका विषय है इसलिये निश्चयनय आत्माश्रित है। अध्यवसान भी व्यवहारनयका ही 
विपय है इसलिये अध्यवसानका त्याग व्यवहारनयका ही त्याग है, और जो पूर्वोक्त गाथाओंमे 


व्यचहारनय इस रीत जान, निषिद्ध निश्वयनयदिसे । 
धनिराज जो निश्वयनयाश्रित, मोक्षक्री प्राप्ती करे ॥ २७२ ॥ 


३६० -- संसयंसार -- 


पिद्ध), वस्पापि पराश्रितत्वाविशेषात््‌ । प्रतिपेष्य एवं चाये, आत्माश्रितनिश्रयनया- 
प्रितानामेव मुच्यमानत्वात, पराश्नितव्यवहारनयस्येकांतेनामुच्यमानेनाभव्येनप्या- 
भ्रियमाणत्वाच ॥२७२।॥ 
कथमभव्येनाप्याश्रियते व्यवहारनय; १ इति चेतू-- 
चदसमिदीगुत्तीओ सीलत् जिणवरेहि परणत्त । 
कुब्वंतो वि अभव्यों अण्णाणी मिच्छुदिद्ठी दु ॥ २७३ ॥ 
त्रतसमितिगुप्तय! शीलतपो जिनबरेः प्रश्ञप्रम । 
कुवबप्यमव्योज्ज्ानी मिथ्यादष्टिस्तु ॥| २७३ ॥ 
शीलतप+परिपृण त्रिमुप्तिपंचस मितिपरिकलितम हिंसादिपंचमहाव्रतरूप॑ 5पवहार- 
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अध्यवसानके त्यागका उपदेश है वह व्यवहारनयके ही त्यागका उपदेश है। इसप्रकार 
निश्चयनयको प्रधान करके व्यवहार नयके त्यागका उपदेश किया है उसका कारण यह है कि- 
जो निश्चयनयके आश्रयसे प्रवतते है थे ही कर्मोसे मुक्त होते हैं ओर जो एकान्तसे व्यव- 
हारनयके ही आश्रयसे प्रवरतते है वे कर्मोंसे कभी सुक्त नहीं होते || २७२ ॥ 
अब प्रश्न होता है. कि अभव्य जीव व्यवहारसयका आश्रय कैसे करते हैं? उसका 
उत्तर गाथा द्वारा कहने है :-- 
गाथा २७३ 
अन्चयार्थ।--[ जिनवरेः ] जिनेन्द्रदेबके द्वारा [ प्रज्ञप्त ] कथित [ ब्त- 
समितिमुप्तमः ] व्रत, समिति, गुप्ति [ शीलतप३ ]शील और तप [ कुर्यबनअपि ] 
करता हुआ मी [ ध्यभठय। ] अभव्य जीव [ अज्ञानी ] कज्षानी [ सिथ्यादष्टिः 
तु ] और मिष्याइृष्टि है । 
टीका-शील और तपसे परिपूर्ण, तीन गुम्ि और पॉच समितियोंके प्रति साव- 
धानीसे युक्त, अहिसादि पाँचसहात्रतरूप व्यवहार चारित्र ( का पालन ) अभव्य भी करता 
है, तथापि वह ( अभव्य ) निश्चारित्र (-चा रित्र रहित ), अज्नानी ओर मिथ्याहाष्टि ही है क्योकि 
€ बह ) निश्चयचारित्रके कारणरूप ज्ञान-श्रद्धानसे शत्य है । 
भावाधे -अभव्य जीव महात्रत-समिति-गुप्रिख्प चारित्रका पालन करे, तथापि 


जिनपरप्ररुपित व्रत, समिति, गुप्ती अवरु तप शीलको । 
करता हुआ मि अभव्य जिव, अज्ञानि पिथ्यादष्टि है ॥ २७३ ॥ 


-- बंध अधिकार “: ३६१ 
चारित्, अभव्योडपि कुर्यात्‌ तथापि से निशारित्रोज्ञानी मिथ्याटष्टिरेव निश्नय- 
चारित्रहेतुभूतज्ञानभद्धानशून्यस्वात्‌ ॥ २७३ ॥ 

तस्येकादशांगज्ञानमस्ति इति चेत-- 
मोक्‍्ख असहु॒हतो अभवियसत्तों दु जो अधीएज्। 
पाठो ण करेदि गुण असदृहंतस्स णाण तु ॥ २७४ ॥ 
मोक्षमश्रद्धानो5पव्यससस्तु योड्पीयीत । 
- पाठो न करोति गुशमभ्रद्धानस्थ ज्ञानं तु ॥ २७४ ॥ 
मोच्' हि न तावदभव्यः भरद्धत्ते शुद्धज्ञानमयात्मज्ञानशन्यत्वात्‌ | ततो ज्ञानमपि 
नासौ श्रद्धत्ते, जञानमश्रदधानश्ाचाराधेकादशांगं श्रुतमधीयानोडपि भ्रुताध्ययनगुणा- 
भावान्न ज्ञानी स्पात्‌ स किल गुणः श्रुताध्ययनस्य यहिविक्तवस्तुभूतज्ञानमयात्म- 











निश्चय सम्यकन्नान-श्रद्धानके बिना वह चारित्र 'सम्यकचारित्र! नामको प्राप्त नही होता; इस- 
लिये वह अज्ञानी, मिथ्यादृष्टि और निश्चारित्र ही है ॥॥ २७३ ॥ 

अब, शिष्य पूछता है कि-उसे ( अभव्यको ) ग्यारह अंगका ज्ञान तो होता है; फिर 
भी उसको अज्ञानी क्‍यों कहा है ? इसका उत्तर कहते हैं:--- 

गाथा २७४ 
न्वयार्थ:--][ मोक्ष अश्रद्धानः ] मोक्षक्ी श्रद्धा न करता हुआ 

[ य। अभव्यसत्वः |] जो अभव्य जीव है वह [ तु अधीयीत ] शात्र तो पढ़ता 
है, [तु] पर्तु [ ज्ञान अश्रदधानस्थ | ज्ञानकी श्रद्धा न करनेवाले उसको 
[ पाठो ] शात्रपठन [ ग्रुण न करोति ] गुण नहीं करता । 

दीकाः-प्रथम तो अभव्य जीव ( स्वयं ) शुद्ध ज्ञानमय आत्माके ज्ञानसे शून्य होनेके 
कारण मोक्षकी ही श्रद्धा नहीं करता | इसलिये वह ज्ञानकी भी श्रद्धा नहीं करता । ओर ज्ञानकी 
श्रद्धा न करता हुआ वह ( अभव्य ) आचारांग आदि ग्यारह अंगरूप श्रतको ( शास््रोंकी ) 
पढ़ता हुआ भी, शाल्मपठनके जो गुण उसके अभावके कारण ज्ञानी नहीं है । जो भिन्नवस्तु 
'ठ ज्ञानमय आत्माका ज्ञान वह शाल्र पठनका गुण है; और वह तो ( ऐसा शुद्धात्म ज्ञान 
तो ), भिन्न चस्तुभूत ज्ञानकी श्रद्धा न करनेवाले अभव्यके शासपठनके द्वारा नहीं किया जा 

मोक्षक्री शद्धाविहीन, अभज्य जिव शात्रों पहे। 


पर ज्ञानकी भ्रद्धारहितकी, पठन ये नहिं गुण करे || २७४ ॥| 


३६२ -- समयसार -- 


ज्ञानं तथ्य विविक्ततस्तुभूत ज्ञानमश्रदधानस्याभव्यस्य श्रुताष्ययनेन न विधातुं शक्येत 
ततस्तस्य तद्गुशामावः, ततश् ज्ञानभ्रद्धानाभावात्‌ सोज्चानीति प्रतिनियत/ ॥ २७४॥ 
तस्य धमंश्रद्धानमस्तीति चेत्‌ । 
सदृहदि य पत्तेदि यथ रोचेदि य तह पुणो य फासेदि। 
धम्म भोगणिमित्त ण दु सो कम्मक्खयणिमित्त ॥ २७५ ॥ 
श्रदधाति च प्रत्येति च रोचयति च तथा पुनश्व स्पृशति | 
धर्म मोगनिमित्त न तु स कमज्षयनिमित्तम्‌ ॥ २७४ ॥ 
अभव्यों हि नित्यक्मफलचेतनारूप पस्तु भ्रद्धत्ते, नित्यज्ञानचेतनामारत्रं नतु 
सकता ( अर्थात्‌ शाक्षपठन उसको शुद्धात्मज्ञान नहीं कर सकता ); इसलिये उसके शाश्लरपठनके 
गुणका अभाव है, ओर इसलिये ज्ञान-श्रद्धानके अभावके कारण वह श्ज्ञानी सिद्ध हुआ | 
भावार्थ:--अभव्य जीव ग्यारह अंगोको पढ़े तथापि उसे शुद्ध आत्माका ज्ञान-श्रद्धान 
नहीं होता; इसलिये उसे शास्रपठनने गुण नहीं किया; ओर इसलिये वह अज्ञानी ही 
है॥। २७४ ॥ 
शिष्य पुनः पूछता है कि-अभव्यको धमका श्रद्धान तो होता है; फिर भी यह क्यों 
कहा है कि उसके श्रद्धान नहीं है? ? इसका उत्तर कहते हैं:-- 
गाथा २७५ 
अन्‍न्ययार्थ/--] सः ] वह ( अमव्य जीव ) [ भसोगनिमित्त धर्म ] 
भोगके निमित्तरूप धर्मकी ही [ श्रद्धाति च ] श्रद्धा करता है, [ प्रत्येति 'ब॒ ] उसीकी 
प्रतीति करता है, [ रोचयति च ] उसीकी रुचि करता है [ तथा पुनः स्एदाति च ] 
ओर उसीका स्पश करता है, [ न तु कर्मन्षयनिमित्त ] परंतु कर्मक्षयके निमित्तरूप 
धर्मको नहीं | ( भर्यात्‌ कमक्षयके निमिच्तरूप धर्मकी न तो श्रद्धा करता है, न उसकी प्रतीति 
करता है, न रुचि करता है और न उसका स्पश करता है । ) 
टीकाः -अभव्य जीव नित्यकमंफलचेतनारूप वस्तुकी श्रद्धा करता है। किन्तु नित्य 
क्वान चेतनासाञ् बस्तुकी श्रद्धा नहीं करता क्योक्रि वह सदा ( स्व - परके ) भेद विज्ञानके 
अयोग्य है। इसलिये वह कममोंसे छूटनेके निमित्तरुप ज्लानमात्न, भूताथ्थ ( सत्यार्थ ) धर्मकी 


वो घर्मको श्रद्धे, प्रतीत, रुची अरू स्पर्शन करे । 
वो मोगहेत्‌ धमंको, नहिं कर्मच्यके हेतुकी ॥ २७४ || 


- बँध अधिकार -: ३६३ 

| + [ है है. 

भट्ट नित्यमेत मेदविज्ञानानहस्वात्‌ । ततः स कर्ममोद्निमित्त शानमाप्न भूताय ध् 

न अरद्धते मोगनिमित्त शुभकर्ममात्रमभूतार्थमेवभद्धतते। तत एवांसो अभूता्थधर्म- 

भद्धानप्रत्ययनरो चनस्पर्शनैरुपरितनग्रेवेय कमोगमात्रम स्वदेश पुन कदाचनापि बिह्र- 

स्येत, ततोष्स्य भूतार्थधर्मशद्धानाभावात्‌ भद्धानमपि नास्ति । एवं सति तु निश्यनय 
यरय व्यवद्र्नय्रविषेधों युज्यत एवं ॥ २७५ ॥ 


कीइशौ प्रतिपेध्यप्रतिषेषको व्यवहारनिभ्रवनयाविति चेतू-- 





श्रद्धा नहीं करता, ( किन्तु ) भोगके निमित्तरूप, शुभकर्ममात्र, अभूतार्थ धर्मकी ही श्रद्धा 
करता है; इसीलिये बह अमभूतार्थ धर्मकी श्रद्धा, ग्रतीति, रुचि, और रपशेनसे ऊपरके प्रेचेयक 
तकके भोगमात्रकों प्राप्त होता है. किन्तु कमी भी कर्मोंसे मुक्त नहीं होता। इसलिये दसे 
भूतार्थ धर्मके श्रद्धानका अभाव होनेसे ( यथार्थ ) श्रद्धान भी नहीं है । 


ऐसा होनेसे निश्चयनयके द्वारा व्यवहारनयका निषेध योग्य ही है। 


भावार्थ:+-अभव्य जीवके, भेदज्ञान होनेकी योग्यता न होनेसे बह कर्मेफल चेतनाकों 
जानता है, किन्तु ज्ञानचेतनाको नहीं जानता; इसलिये उसे शुद्ध आत्मिक धर्मकी श्रद्धा नहीं 
है। वह शुभक्मको ही धर्म समककर उसकी श्रद्धा करता है इसलिये उसके फलरंबरूप प्रेत 
यक तकके भोगोंको प्राप्त होता है. किन्तु कर्मोका क्षय नहीं होता । इसप्रकार सत्यार्थधंर्मकां 
भ्रद्धान न होनेसे उसके श्रद्धान ही नहीं कहा जा सकता | 


इसप्रकार व्यवहारनयके आश्रित, अभत्य जीवको श्ञान-श्रद्धान न होनेसे निश्नयनंध 
द्वारा किया जानेवाला, व्यवहारका निषेध योग्य ही है। ० हल लओ 


यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि-यह्‌ हेतुवादरूप अनुभव प्रधान अन्य है, इसे- 
लिये इसमें अनुभवकी अपेक्षासे भव्य-अभव्यका निर्णय है। अब यदि इसे अहेतुबाद भागम 
के साथ मिलायें तो-अभव्यको व्यवहारतवयके पक्षका सूक्ष्म, केवली गम्य आशय रह जाता 
है जो कि छड्मस्थको अनुभवगोचर नहीं भी होता. मात्र सर्वज्ञदेव जानते हैं; इसप्रकार केवल 
व्यवहयारका पक्ष रहनेसे उसके सर्वेथा एकान्तरूप मिथ्यात्व रहता है । इस व्यवह्दारनयके पक्ष 
का आशय अभव्यके स्वेधा कभी सी मिटता ही नहीं है ॥ २७५ ॥ ह 


अर, यह प्रश्त होता है कि “निश्चयनयके द्वारा निषेध्य व्यवहारनय और व्यवहार- 
नपका निषेधक निम्नयतय कैसा है १” अतः व्यवद्दार और निश्चयनयफा स्वरूप कहते हैं:.... 
बे हे ि है 3४8 वजन अरन्‍्ए 


ध्प्ं -- संसयंसार -- 


आपयारादी णाण जीचादी दंसणं च विण्णेय । 
छल्लीयणिके व तहा भणह चरित्ते तु बवहारो ॥ २७६ ॥ 
आदा खु मज्क णाणं आदा भे देसण चरित्त च । 
आदा पच्चक्खाण आदा में खसंवरो जोगो ॥ २७७ ॥ 
आाचारादि ज्ञानं जीवादि दशेन च विज्ेयम्‌ । 
पट्जीवनिकाय च तथा मणति चरित्र तु व्यवहार; ॥ २७६ ॥ 
आत्मा खलु मम ज्ञानमात्मा मे दश्शनं चरित्र च। 
आत्मा प्रत्याख्यानमात्मा से संवरी योग! ॥ २७७ ॥ 


आचारादिशब्दश्॒तं ज्ञानस्याश्रयत्वात्‌ ज्ञानं, जीवादयों नवपदार्था दर्शनस्या- 





गाथा २७६-२७७ 
अन्वयार्थ।-[  आचारादि ] आचारंगादि शाज्ष [ ज्ञान ] ज्ञान है, 
[ जीवादि ] जीवादि तत्न [ दरानं,विज्ञेय च ] दर्शन जानना चाहिणे, [ च ] 
तथा [ षटजीवनिकार्य ] छह जीव-निकाय [ चरित्र ] चारित्र है- [ तथा तु ] 
ऐसा तो [ व्यवहार; भणति ] व्यवहारनय कद्दता है। 


[ खल्हु ] निशु्चयसे [ सम-आत्मा ] मेत झात्मा ही [ झाने |] ज्ञान है, 
[ मे आत्मा ] मेरा भात्मा ही | दहन चारित्ञ च ] दशन और चारित्र है, 
[ आत्मा ] मेश आत्मा ही | प्रत्याख्यानं ] प्रत्यात्यान है, | मे आत्मा] 
मे आत्मा ही [ संवर। योगः ] सवर और योग ( समाधि, ध्यान ) है । 

टीकाः-आचारांगादि शब्द श्रुत ज्ञान हे, क्योंकि वह ( शब्दश्रुत ) ज्लानका आश्रय है; 
जीचादि नवपदार्थ दर्शन हैं क्योकि वे दशनके आश्रय है, और छुदजीव-निकाय चारित्र है 





: “आचार” आदिक ज्ञान है, जीवादि दर्शन जानना । 
पट जीवकाय चरित्र है, ये कथन नय व्यवद्दारका ॥ २७६ ॥ 
मु आत्मनिश्रय ज्ञान है, मुझ आत्मदश्शन चरित है। 
पु आत्म प्रत्याख्यान अरु, मुझ आत्म संबर योग है ॥ २७७ ॥ 


- बंध अधिकार -- ल्‍ पं 


श्रयत्वादर्शन पट्नीवनिकायथारित्रस्याशयत्वात्‌ चारित्रमिति, व्यवहार: | शुद्ध आजा 
तानाश्रयत्वाद बार्न, शुद्ध भार्मा दर्शवाभयस्वादशन, शुद्ध आत्मा चारित्राभयुत्वा- 
घास््रिमिति निश्रयः । तत्राचारादीनां ज्ञानाभ्रयल्वस्पानैकांतिकत्वाद व्यवहारनय। 
प्रतिपेष्य! | निश्वयनयस्तु शुद्धस्पात्मनों ज्ञानाबाश्रयत्वस्येकांतिकत्वात्‌ तट्अतिषेषकः | 
तथाहि-नावारादिशव्दशुत, एकांतेन ज्ञानस्थाश्रय), तत्सद्भावेष्यभव्यानां शुद्धात्मा- 
भावेन घानस्पाभावात्‌ । न च जीवादयः पदार्था दशनस्पाश्रया। तत्सद्भावेप्यभव्यानां 
शुद्धात्माभावेन दर्शवस्थाभावात्‌ । न च पटजीवनिकायः चारिस्याश्रयस्तत्सद्भविप्य- 
भव्याना शुद्धात्मामावेन चारित्रस्पाभावात्‌ । शुद्ध आत्मेष ज्ञानस्पाश्रय), भाचारादि- 
शब्दभतसड्भवेब्सद्भावे वा तत्सद्धावेनैव ज्ञानस्प सड्भावात्‌ । शुद्ध झात्मेव दशनस्पा- 
श्रपा, जीवादिपदार्थतद्धावेष्सद्धाे वा तत्सद्भावेनेव दर्शनस्‍्य सद्भावात। शुद्ध 


मा 





मच 





फ्योंकि वह चारिश्रका आश्रय हे; इसप्रकार व्यवहार है | शुद्ध आत्मा ज्ञान है क्‍योंकि वह 
शानया शाश्रय है शुद्ध आत्मा दशन है क्योंकि बह दर्शनका आश्रय है, और शुद्ध आत्मा 
यारित्र है क्योंकि वह चारित्रका आश्रय है; इसप्रकार निश्चय है। इनसें, व्यवहारनय प्रति- 
पेध्य फर्थान निपेध्य है, क्योकि आचारांगादिकों ज्ञानादिका आश्रयत्व अनैकान्तिक है-उयसि- 
घारयुक्त हूँ, ( शब्दभ्रुतादिको क्षानादिका आश्रयस्वरूप माननेमें व्यप्रिचार आता है क्योकि 
शब्दशुवादिके होने पर भी घानादि नहीं भी होते, इसलिये व्यवहारनय प्रतिषेध्य है); और 
निश्वयनय ध्यवद्रारनयफा प्रतिपेषक है. क्योंकि शुद्ध आत्माके ज्ञानादिका आश्रयत्व ऐकान्तिक 
है। ( शुद्ध झात्माओ ज्ञानादिका आश्रय माननेमें व्यभिचार नहीं है क्योकि जहाँ शुद्ध आत्मा 
ऐँता है वहाँ दर्शन-सान-चारित्र होता ही है । ) यही वात हेतपूर्वेक समझाई जाती है;-- 


$६६ --- समयसारें -- 
झार्मेव चारित्रस्पात्रय/, पड़जीवनिकायसड्भावेब्सद्भावे वा तत्सद्भावेनैव चारित्रस्प 
सद्भाबात्‌ । 
रागादयो बंधनिदानपुक्ता- 
से शुद्धचिन्मान्रमहदो5तिरिक्ताः । 
आत्मा परी वा किए तप्मिमित्त- 
मिति प्रणुन्ना) पुनरेषप्ताहु; ॥ १७४ ॥ ( उपजाति ) 
जह फलिहसणी सुद्धो ण सरय परिणमह रायथमाईहिं । 
रंगिल्नदि अण्णेहि दु सो रक्तादीहिं दव्वेहिं॥ २७८॥ 
एवं शाणी सुद्धो ण सये परिणमह रायमाईहिं | 
राइम्दि अण्णेहिं तु सो रागादीहिं दोसेहिं॥ २७९॥ 
यथा स्फटिकपशिः शुद्धों न स्वयं परिशमते रागादये। 
रज्यतेषन्यस्तु स रक्तादिमिद्र्ये। ॥ २७८ ॥ 


... , भावाथ --आचारांगादि शब्दश्॒तका ज्ञान, जीवादि नव पदार्थोंका श्रद्धान, तथा छुदद 
कायके जीवॉंकी रक्ता-इत्यादिके होते हुये भी अभव्यके ज्ञान, दर्शन, चारिश्र नहीं होते, इस- 
लिये व्यवद्दारनय तो निषेध्य है; ओर जहाँ शुद्धात्मा होता है वहाँ ज्ञान, दशन, चारित्र होता 
ही है, इसलिये निश्चयनय व्यवहारका निषेघक है | अतः शुद्धनय उपादेय कहा गया है । 

अब आगामी, कथनका सूचक काव्य कहते है 
अ्र्थ:-रागादिको वंधका कारण कहा और उन्हें शुद्ध चेतन्यमाज्न ज्योतिस ( शआा 
त्मासे ) भिन्न कह्दा; तव फिर उस रागादिका निमित्त आत्मा है या कोई अन्य ?; इस प्रश्नसे 
प्ररित होते हुये आचाय भगवान पुनः इसप्रकार ( निम्नप्रकारसे ) कहते हैं ॥ २७६-२७७ ॥ 
उपरोक्त प्रश्नके उत्तररूपमं।आचारयदेव कहते हें:-- 
गाथा २७८-२७६ 


श्रन्वयार्थ:-[ यथा ] जैसे [ स्फटिकमणिः ] स्फटिकमणि [ शुद्धः ] 





ज्यों फटिकमणि है शुद्ध, ५ झाप न रक्तरूप जु परिणमे । 

पर भन्य रक्त पदार्थसे, रक्तादिरूप जुन्परिणमे ॥ २७८॥ 
त्योँ ब्रानि भी है शुद्ध, आप न रागरुप जु परिश्षमे । 

पर अन्य जो रागादि दषण, उनसे वो रागी बने | २७९ ॥ 


--- थैध अधिकार -- ३६७ 


एवं ज्ञानी शद्रों न॑ स्वयं परिणमते रामायः 

रज्यतेःन्येस्तु स रामादिमिदों पः ॥ २७९ ॥ 
यथा खलु केवल) रफटिकोपलः परिशापंस्वमावत्वे सत्यपि स्वस्थ शुद्धरव- 
भावत्वेन राघादिनिमित्तत्वामावात्‌ रागादिमिः स्वयं न परिणमते, परद्रव्येणेव सवय॑ 
रागादिभावापत्रतया स्वस्प रागांदिनिमित्तभूतेन शुद्धस्वभावाट्मच्यवप्तान एवं शागा- 
दिमिः परिशम्यते | तथा केवलः कि्षात्मा परिणामंस्वभावत्वे सत्यपि स्वस्थ शुद्धू- 
स्॒भावत्वेन रागादिनिभित्ततवाभावात्‌ रागादिमिः स्त्रयं न परिशमते परद्रव्येणेव स्वयं 





शुद्ध होनेसे [ रागाणः ] रागादिरूपसे ( ललाई झादिरूपसे ) [स्वयं ] भपने आप [ न 
परिणसते ] परिणमता नहीं है [ तु ] परंतु [ अन्यःरागाद्नलिः द्रव्य! ] भनन्‍य 
रक्तादि द्रव्योसे [ सं ] वह [ रज्यले ] रक्त ( लाल ) भादि किया जाता है, [ एव ] 
इसीप्रकार [ ज्ञानी ] ज्ञानी भर्यात्‌ भात्मा [ झुद्धः ] शुद्ध होनेसे [ रागाषः] रागादि 
रूप [ स्व ] भपने भाप [ न परिणमते | परिणमता नहीं है [ तु | परंतु [ ऋ- 
न्‍्येः रागादिमिः दोषे! ] अन्य रागादि दोषोंसे [ सः ] वह [ रज्यते ]] रागी 
झादि किया जाता है | 


टोकाः-जैसे वास्तवमें केवल ( अकेला ) रफटिकमणि, स्वयं परिणमन - र्वभाव- 
दाला होने पर भी, अपनेको शुद्ध स्वभावत्वके कारण रागादिका निमित्तत्व न होनेसे ( स्वयं 
अपनेमे ललाई आदिरूप परिणमनका निमित्त न होनेसे ) अपने आप रागादिरिप नहीं परिण- 
भता, किन्तु जो अपने आप रागादिभावको प्राप्त होनेसे रफटिकमणिके रागादिका निर्मित्त होता 
है ऐसे परद्वव्यके द्वारा ही, शुद्धसवभावसे च्युव होता हुआ, रागार्दिरूप परिणमित किया जाता 
हैं; इसीप्रकार वास्तवमे केवल ( अकेला ) आत्मा, स्वयं परिणमन - रवभाववाला होने परे भी 
अपने शुद्ध स्वभावलवके कारण रागादिका निमित्तत्व न होनेसे ( स्वयं अपनेकीो रागादिरिप परि- 
णमनका, निमित्त न होनेसे ) अपने*आप ही रागादिरूप नहीं परिणर्मता परन्तु जो अपने 
हर रगादिभाषको प्राप्त होनेसे आत्माको शगादिका निमित्त होता है ऐसे परद्रव्यके द्वारा 
हं, शुद्धस्वभादसे च्युत होता हुआ ही, रामादिरूप 
रूप परिणमित किया जाता है ।- 
स्वभाव हैं। ह अं 
हि है 2 लव क गे स्वयं तो सात्र एकाकार शुद्ध ही है; वह परिणमन-स्वभान्र- 
पा प्र ४ 
अकेला अपने आप ललाई आदिरूप नहीं परिरंमंता किन्तु लाल आदि 


दैध्छ -- सेंमयँंसारं -- 


रागादिभावापश्नतया स्वस्य रागादिनिमित्तमृतेन शुद्धस्वभावात्मच्यवप्तान एवं रागा- 
दिमिः परिणम्यते, इति तावदस्तुस्वभाव। । 
न जातु रागादिनिपित्तभाव- ' 
मास्मात्मनो याति यथाकेकातः | 
तस्मिन्निमित्त परसंग एव 
वस्तुस्व॒भावोड्यमुदेति तावत्‌ ॥ १७५ ॥ ( उपजाति ) 
इति वस्तुस्वभाव॑ रवं ज्ञानी जानाति तेन स। । 
रागादीज्ञात्मनः कुपोत्रातो भवति कारक! ॥ १७६ ॥ ( अलुष्टुप्‌ ) 
ण॒ थे रायदोसमोहं कुष्वदि णाणी कसायमाव वा । 
सममप्पणो ण सो तेण कारगो तेसि सावाण ॥ श्८्० ॥ 





परद्रव्यके निमित्तसे ( स्वयं ललाई आदिरिप परिणमते ऐसे परद्वव्यके निमित्तसे ) ललाई आदि- 
रूप परिणमता है। इसीप्रकार आत्मा स्वयं तो शुद्ध ही है, वह परिणमन स्वभाववाला होने 
पर भी अकेला अपने आप रागादिरूप नहीं परिणमता परन्तु रागाद्रिप परद्रव्यके निमित्तसे 
(स्वयं रागादिरूप परिणमन करनेवाले परद्रव्यके निमित्तसे ) रागादिरूप परिणमता है। 
ऐसा चस्तुका ही स्वभाव है, उसमे अन्य किसी तकको अवकाश नहीं है। 

अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैः-- 

अथे-सूर्यकान्तमणिकी भाँति ( जैसे सू्यकान्तमणि स्वतःसे ही अग्निरूप परिणमित 
नहीं होता उसके अप्रिरूप परिणमनमे सूर्य बिम्ब निमित्त है, उसीप्रकार ) आत्मा अपनेको 
रागादिका निमित्त कभी भी नहीं होता, उसमे निमित्त पर संग ही ( परद्रव्यका संग ही ) 
है ।-ऐसा वस्तुभाव प्रकाशमान है । ( सदा वस्तुका ऐसा ही स्वभाव है, इसे किसीने बनाया 
नहीं है। ) 

“से वस्तुस्वभावको जानता हुआ ज्ञानी रागादिको निजरूप नहीं करता” इस अर्थका 
तथा आगामी गाथाका सूचक श्लोक कहते हैं: -- 

झधथ--शानी ऐसे अपने वस्तु म्वमावको जानता है, इसलिये वह रागादिको निजरूप 
नहीं करता, अत- चह ( रागादिका ) करती नहीं है ॥ २७८-२७६ | “ 


कमि राग्रद्रेपविमोह भगर कपायमाव जु निजवियें । 
ज्ञानी स््रयं करता नहीं, इससे न वत्कारक बने ॥ २८० ॥ 


_-.. बंध अधिकार “८ रे६६ 


न च्‌ रागग्रेषमोह करोति ज्ञानी कषायभाव वा । 
स्वयपात्मनों न स तेन कारकस्तेषां सावानास्‌ ॥ २८० ह| 
यथोक्तवस्तुस्वभाव जानने ज्ञानी शुद्धस्वभावादेव न प्रच्यवते, ततो रागइंप- 
मोहादिमावैः स्तर न परिणमते न परेणापि परिणम्पते, ततश्कोत्कीशकक्षायकस्त 
भावी झ्वानी रागद्रपमोह्ददिभावानासकर्तैवेति नियम। ॥ 
इति बस्तुस्वमावं स्व नाज्षानी वेत्ति तेन सः 
रागादीनात्मनः कुर्पादती भवति कारक! ॥ १७७ ॥ ( झलञुष्ठुप्‌ ) 


6 2 3 7 कसी नम पल की कक 
अब इसीप्रकार गाथा द्वारा कहते है;-- 
गाथा २८६० 


अन्वयार्थ:--[ ज्ञानी ] ञशञनी [ रागह्ेषमोहं ] रगहेषमोहको [ या 
कषायसार्व ] भयवा कषाय भावकों [ स्वर्य ) अपने आप [ आत्मनः ] भपनेमें 
[नव करोति ] नहीं करता [ तेन ] इसलिये [ सः ] वह, [ तेषां-भावानां ] 
उन भार्वोका [ कारक: न | कर्ता नहीं है। 


टीका:-वयथोक्त वस्तुस्वभावकी जानता हुआ: ज्ञानी ( अपने ) शुद्ध स्वभावसे ही 
ज्युत नहीं होता इसलिये बह रागहपरमोहादि भावरूप स्वत्तः परिणमित नहीं होता, ओर 
दूसरेके द्वारा भी परिशमित नहीं: (किया जाता, इसलिये टंकोत्कीण एक ज्ञायकावस्वरूप 
शानी रागहपसोद आदि भावोका अकर्तो ही है-ऐसा नियस है। 


९ ॥ है 
भावाथः-भात्मा जब ज्ञानी हुआ तब उसने वस्तुका ऐसा स्वभाव जाना कि आत्मा 
स्वयं तो:शुद्ध ही है -द्रव्यदप"्टसे अपरिणमनत्वरूप है, पर्योयटष्टिसे परद्रज्यके निमित्तसे 


रामादिरूप परिशमित होता है'; इसलिये अब ज्ञानी स्वयं उन भावोंका कर्ता नहीं होता, 
उदय झाते हैं,उतका ज्ञाता ही होता है । 


अज्ञानी ऐसे;वसु स्वभावको नहीं जानता, इसलिये बह रागादि भावोंका कर्ता 
हाता हैं! इस सथंका,।आगासी गाथाका सूचक श्लोक कहते हैं :-- 


थ:--अज्ञानी अपने ऐसे!बस्तुस्वभावकी नहीं जानता, इसलिये चह रागादिको 
( रायादि भावोंका ) अपनो करता है. अतः वह उन्तका कर्ता होता है ॥ र८० ॥ 
अथ इसी अपकी गाथा कहते हैं :-.. 


8०० ““ समयसार -- 
रायशि य दोसहझ्मि थ कसायकम्मे सु चेव जे भावा | 
तेहिंदु परिणसतो रायाई बंधदि पुणो वि ॥ २८१॥ 


रागे च हपे च कपायकर्मसु चैत्र ये भावाः | 
तैस्तु परिशममानों रांगादीन्‌ बन्चाति पुनरपि ॥ २८१॥ 


यथोक्त॑ बस्तुस्वभावमजानंस्लज्ञानी शुद्धसस्‍्वभावादासंसारं भ्रच्युत एब । ततः 
फमविपाकप्रभवै रागह्पमोहादिमाचै।! परिणममानोञ्चानी राग पमोहादिभावानां 
कर्ता मवन्‌ बध्यत एवेति प्रतिनियम। ॥ २८१ ॥ 


ततः स्थितमेतत्‌--- 


गाथा २८१ 


न्वयार्थ।--[ रागे च द्वेषे च कषायकर्मछु चैेष ] रग देष और 

कषाय कर्मोंके होने पर ( भर्थात्‌ उनके उदय होने पर ) [ थे भावाः ] जो भाव होते 
हैं [ तै; तु] उन-रूप [ परिणमसानः ] परिणमत द्वोता हुभा ( ज्ञानी ) 
[ रागादीन्‌ ] पगादिको [ पुनरपि ] पुनः पुनः [ बच्नाति ] बॉँघता है । 

टीका:-यथोक्त वस्तु खभावकों न जानता हुआ अज्षानी श्रनादि संसारसे लेकर 
( अपने ) शुद्ध स्वभावसे च्युत ही है इसलिये कर्मोद्यसे उत्पन्न होने वाले रागह्रपमोद्दादि- 
भावरूप परिणमता हुआ अज्ञानी रागह्वेपमोद्ादिभावोंका कर्ता होता हुआ (कर्मोंसे ) बद्ध 
होता दी है--ऐसा नियम है । 

भावार्थ:--अज्ञानी वस्तुस्वभावको यथाथ नहीं जानता और कर्मोदयसे जो भाव होते 
हैं, उन्हें अपना समझ कर परिणमता है, इसलिये वह उनका कर्ता होता हुआ पुनः पुनः 
आगामी कर्मोको वांधता है-ऐसा नियम है ॥ २८१ ॥ 

अत यह सिद्ध हुआ ( पूर्वोक्त कारणसे निम्नप्रकार निश्चित हुआ )! ऐसा अब 
कहते हैं :-- 


पर रागडेपकपायकर्मनिमित्त होयें भाव जो । 
उनरूप जो जिन परिणमें फिर बाँधता रागादि को ॥ २८१ ॥ 


-- बंध अधिकार -- ४०१ 
रायह्ि य दोसह्मि य कसायकम्मे सु चेव जे भावा | 
तेहिं दु परिणमंतों रायाई बंधदे चेदा ॥ श८२॥ 
रागे व ढेपे च कपायकर्मसु चैव ये भावाः | 
तैस्तु परिणममानों रामादीन्‌ बध्नाति चेतयिता ॥ २८२ ॥ 
य इमे किलाज्ञानिनः पुह्रलकर्मनिमित्ता राग पमोह्ददिपरिणामास्त एवं थूयों 
रागदपम्मोहादिपरिणामनिमित्तस्य पुह्लकमंणो बंधहेतुरिति ॥ २८२॥ 
कथमात्मा रामादीनापकारक एवं इति चेतू-- 
अपडिकमण दुविहं अपचखरलाणं तहेव विण्णेय । 
एएएुवएसेण य अकारओ वण्णिओ चेया। २८३ ॥ 





गाधा २८२ 
अन्वयार्थ;--[ रागे च द्वेषे च ऋषायकर्मरु चैव ] राग, द्वेष और 
कपाय कर्मोंके होने पर ( अर्थात्‌ उनके उदय होने पर ) [ थे भाषा; ] जो भाव होते 
६ [ ते! तु | उनरूप [ परिणम्ान। ] परिणमता हुआ [ चेतयिता ] झात्मा 
[ रागादीन ] रागाबिको [ बच्चाति ] बांधता है | 
दीकाः-निश्चयसे अज्ञानीको, पुद्लकर्म जिनका निमित्त है ऐसे जो यह रागदेष- 


मोहादि परिणाम हें, वे ही पुतः रागह्ेपमोहादि परिणामके निमित्त जो पुद्लकर्म उसके बंधके 
फारण हैं । 


0 कक पमोहोदि हि 
भावाथ---अछानीके कर्मके निमित्तसे जो रागह्पमोहयोदि परिणाम होते हैं वे ही पुनः 
आगामी करे बन्धके कारण होते है| २८२ ॥ 


'प्रव प्रश्न होता है कि आत्मा रागादिका अकारक ही कैसे है? इसका समाधान 
( भागम भ्रसाण देकर ) करते हैं :-.. 





यो रागद्रेषफपायकर्म निमित्त होदें भाव जो । 
उनरूप आत्मा परिणमें वो बांधता रागादिकों ॥ श्८२॥ 
अनप्रतिक्रमण दो भाँति अनपचखाण भी दो भाँति है। 


' जिदको अकारफ है कहा इस रीतफे उपदेशसे ॥ २१८३ ॥ 
५, 


१५२ 5" संसयसार -- 

अपडिक्रमण दुविह दव्वे भावे तहा अपचखाणं । 

एएणुबएसेण थ अकारओ बण्णिओ चेया ॥ २८४ ॥ 

जाब॑ अपडिक्षमण अपचखाणं च दव्वभावाणं | 

कुब्चह आदा तावे कत्ता सो होह णायव्वो ॥ २८५॥ 
अप्रतिक्रमणं द्विविधमप्रत्याख्यानं तथेव विशेषण्य । 
एतेनोपदेशेन चाकारको वर्णितश्वेतयिता ॥ २८३ ॥ 
अग्रतिक्रमणं हिविध॑ द्रव्ये भावे तथाप्रत्याख्यानम्‌ । 
एतेनोपदेशेन चाकारकी वर्शितश्वेतयिता ॥ २८४ ॥ 
यावदप्रतिक्रमणप्रप्रत्याख्यान॑ च द्रव्यभावयों। । 
करोत्यात्मा तावर्कर्ता स भवति ज्ञातव्यः ॥ २८५ ॥ 

गाथा २८३-१८४-२८७ 

अन्चयार्थ:--[ अप्रतिक्रमण ] अप्रतिक्राण [ द्विविध ] दो प्रकारका 
[ तथा एच ] उसी तरह [ अप्रत्याख्यान ] अप्रत्गस्यान दो ग्रकारका [ विज्ञेय ] 
जानना चाहिये, [ एत्तेन उपदेहोन च ] इस उपदेशसे [ चेतयिता | भात्मा 
[ अकारकः वर्णित; ] अकारक कहा गया है । 

[ अप्रतिक्रमण | भग्रतिक्रण [ द्विविध ] दो प्रकारका है- द्रव्य 
भावे ] दृब्य सम्बन्धी तथा भाव सम्बन्धी; [ तथा अअप्रत्याख्यान ] इसी प्रकार 
अप्रत्याज़्यान मी दो प्रकारका है-द्वव्य सम्बन्धी और भाव सम्बन्धी:-[ एलेन उपदेदोन 
च] इस उपदेशसे [ चेतयिता ] आत्मा [ अक्वकारकः वर्णित; ] अकारक 
कहा गया है | 

[ चावत्‌ ] जबतक [ आत्मा ] श्रात्ता [ दृव्यभावयों! ] दृब्यक्षा और 
भावका [ अप्रतिक्रमणं च अप्रत्याख्याने ] श्रप्रतिक्रण तथा अप्रत्याजयान 





अनप्रतिक्रमण दो द्रव्यभाव जु योंदि अनपचखाण है | 
लिवकी अकारक है कद्दा इस रीतके उपदेशसे ॥ २८४ ॥ 
अनप्रतिक्रमण अरु त्पोंहि अनपचखाण द्रव्य रु भावका । 
जबतक करें है आतमा, कर्ता बने है जानना ॥ २८५ ॥ 


-- बंध अधिकार -- ४०३ 


आत्मात्मना रागादीनापकारक एच, प्प्रतिक्रमणाप्रत्यास्यानयोद विध्योप- 
देशान्यथानुपपत्त! | यः खलु अप्रतिक्रप णाप्रत्याख्यानयो द्रव्य भावभेदेन द्विविधोषदेशः 
स द्रव्यभावयोनिमित्तिनैमित्तिकमार्व प्रथय न्नकतेलवमात्मनो ज्ञापप ति। तत एततू स्थित, 
परद्रव्य निमित नेमित्तिका आत्मनो रागादिभावा। । यद्ेव॑ नेप्येत तदा द्रव्पाप्रति- 
्रमणाप्रत्याख्यानयोः कत लवनिमित्त्वोषदेशोअ्नर्थक एवं स्थात्‌ तदनथकत्वे त्वेकस्पे- 
वात्मनो रागा दिभावनिमित्तत्वापत्तो नित्यकत त्वालुपंगान्मोक्ञाभाव। प्रसजेच | ततः 


[ करोति ] करता है [ ताबत्‌ ] तबतक [ सः ] वह [ कर्ता भवति ] कर्ता 
होता है [ ज्ञातव्यः ] ऐसा जानना चाहिये । 





टीकाः-आत्मा स्वतः रागादिका अकारक ही है; क्योकि यदि ऐसा न हो तो 
( अथौत्‌ यदि आत्मा स्वतः ही रागादि भावोका कारक हो तो ) अप्रतिक्रण ओर अप्रत्या- 
ख्यानकी ट्विविधताका उपदेश नहीं हो सकता । अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यानका जो वास्तवमें 
द्रव्य और भाजके भेद्से द्विविध ( दो प्रकारका ) उपदेश है वह, द्रव्य ओर भावके निमित्त- 
नेमित्तकत्वकों प्रगट करता हुआ, आत्माके अकर् त्वको ही बतलाता है । इसलिये यह निश्वित 
हुआ कि परद्रव्य निमित्त है ओर आत्माके रागादिभाव नेमित्तिक है। यदि ऐसा न माना 
जाये तो द्रव्य अप्रतिक्रणण और द्रव्य अप्रत्यास्यानका कर त्वके निमित्तरूपका उपदेश निरथंक 
ही होगा, और वह निरथंक होने पर एक ही आत्माको रागादिभावोका निमत्तत्व आ जायेगा, 
जिससे नित्य-कत त्वका प्रसंग आजायेगा, जिससे मोक्षका अभाव सिद्ध होगा। इसलिये पर- 
द्रव्य ही आत्माके रागादे भावोका निमित्त हो । और ऐसा होने पर, यह सिद्ध हुआ कि आत्मा 
रागादिका अकारक ही है। ( इस प्रकार यद्यपि आत्मा रागादिका अकारक ही है) तथापि 
जबतक वह निमित्तभूत द्रव्यका ( परद्रत्य का ) प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान नहीं करता तब 
तक नेमित्तिकभूत भावों का (रागादि भावोका ) प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान नहीं करता, 
ओर .जबतक इन भावोंका प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान नहीं करता तब तक वह उनका कर्ता ही है; 
जब वह निमित्तमूत द्र्यका प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान करता है तभी नेमित्तिकभूत भावोंका 
प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान करता है, और जब इन भावोका प्रतिक्रण तथा प्रत्याख्यान 
दोता है तब वह साज्षात्‌ अकर्ती ही है। 

भावा्थ--अतीतकालमें जिन परद्रव्योका ग्रह किया थो उन्हें बतेमानमे अच्छा 
बिल उनके संस्कार रहना, उनके प्रति ममत्व रहना द्रव्य अप्रतिक्रमण है और उत्त पर- 
द्रव्योके निमित्तसे जो रागादिभाव हुए थे उन्हें वर्तमानमे अन्छा जानना, उनके संस्कार रहना, 
उनके प्रति मसत्व'रहना भाव अप्रतिक्रमण है। इसीप्रकार आगामी काल संबंधी परद्रव्योकी 


४०४ -- सँंमयसार -- 


परद्रव्यमेवात्मनो रागादिमावनिमित्तमस्तु ॥ तथासति तु राणादीनामकारक एवात्मा, 
तथापि यावश्निप्तित्तसूत॑ द्रव्यं न प्रतिक्रामति न प्रत्याचष्टे च तावन्नेमित्तिकभूत॑ भाव॑ 
न प्रतिक्रामति न प्रत्याचष्ट च, यावत्त भाव॑ न प्रतिक्रामति न प्रत्याचष्टे तावत्कतेंब 
स्पात्‌ । यदेव नि्ित्तभूत द्रव्य प्रतिक्रामति प्रत्याचष्टे च तदैव नैमित्तिकभृतं भाष॑ 
प्रतिक्रामति अत्याच्टे च । यदा तु भाव॑ ग्रतिक्रामति प्रत्याचष्टे च तदा साक्षादफर्तैंव 
स्पात्‌ ॥ २८३ ॥ २८४ ॥ २८४ ॥ 


द्रव्यभावयोनिधित्तनेमित्तिकमावोदाहरणं चैतत-- 
आधाकमपाईया प्ुग्गलदव्वस्स जे हमे दोसा | 
कह ते कुष्वह णाणी परदव्वग॒ुणा उ जे णिच ॥ २८६ ॥ 
आधाकम्म उद्देसिय च पुर्गलम्य हमे दव्य । 
कह ते मम होह कर्य जे णितच्रमचेयणं उत्त ॥ २८७॥ 


इच्छा रखना, ससत्व रखना द्रव्य अप्रत्याल्यान है। ओर उन पर द्र॒व्योके निमित्तसे आगामी 
कालसे होनेवाले रागादि भावोकी इच्छा रखना, सम॒त्व रखना भाव अग्रत्याख्यान है | इसप्रकार 
द्रल्य अप्रतिक्रण और भाव शप्रतिक्रमण तथा द्रव्य अप्रत्याख्यान और भाव अप्रत्याख्यान-ऐसा 
जो अप्रतिक्रमण और श्रप्रत्याख्यानका दो प्रकार॒का उपदेश है वह द्रव्य-सावके निमित्त-नैमित्तिक 
भावको बतलाताहै। इससे यह सिद्ध हुआ कि-परद्रव्य तो निमित्त है और रागादिभाव नैमित्तिक 
हैं। इस प्रकार आत्मा रागादिभावोको स्वयमेव न करनेसे रागादिभावोका अकर्ता ही है ऐसा 
सिद्ध हुआ । इसप्रकार यद्यपि यह आत्मा रागादिभावोका अकती ही है तथापि जबतक उसके 
निमित्तभूत परद्रव्यके अप्रतिक्रण-अप्रत्यास्यान है. तबतक उसके रागादिभावोका शअ्रप्नति- 
क्रमण-अप्रत्याख्यान है; और जबतक रागादिभावोका अप्रतिक्रमण-अग्रत्याख्यान है तबतक 
वह रागादिभावोका कर्ता ही है; जब वह निमित्तभूत परद्रव्यका प्रतिक्रमण-प्रत्याख्यान करता 
है तब उसके नेमित्तिक रागादिभावोका भी श्रतिक्रमण-प्रत्याख्यान हो जाता है, और जब 
रागादिभावोंका प्रतिक्रमण-पत्यास्यान होजाता है तब वह साक्षात्‌ अकर्ता ही है ॥२८३-२८५॥ 
अब द्रव्य और भावकी निमित्त-नेसित्तकताका उदाहरण देते है;-- 


हैं अपःकर्मादिक जु पुद्लद्रव्यके ही दोष ये । 

कैसे करे ज्ञानी, सदा परद्रव्यके जो गृुणहि हैँ॥ २८६ ॥ 
उद्दशि त्पोहदी अधःकर्मी पौद्नलिक यह द्रव्य जो । 

कैसे हि मुझकृत होय नित्य अज्जीव वर्णा जिसहिको ॥ २८७ ॥ 


-- बंध अधिकार -- ४०४ 


अधःकर्मायाः पुदलद्र॒व्यस्य य इमे दोषाः । 
कथ्थं तानू करोति ज्ञानी परद्रव्यगुणास्तु ये नित्यम््‌ ॥| २८६ ॥ 
अध/कमदिशिक॑ च पुन्टलमयपिदं द्रव्य । 
कर्थ तन्‍्मम भवति कृत यन्नित्यमचेतनमुक्तम्‌ | २८७ ॥ 
यथाधःकम निष्पन्नमुदेशनिष्पन्न॑ च पुद्ठलद्॒व्यं निभित्तभूतमप्रत्याचचाणो नैमित्ति- 
कभृतं बंधसाधक भाव॑ न प्रत्याचष्टे तथा समस्तमपि परद्रव्यमग्रत्याचक्षाणस्तन्निमि- 
त्तक॑ भाव न प्रत्याचष्टे । यथा चाध।कर्मादीन पुद्लद्रव्यदोषान्न नाम करोत्यात्मा 
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गाथा २८६-२८७ 

अन्वयार्थ:--[_ अधःकर्माद्या ये हमे | श्रधःकर्म श्रादि जो यह [पु&/्धल- 
द्रव्यस्य दोषा! ] पहुलद्वव्यके दोष हैं ( उनको ज्ञानी शर्थात्‌ झात्मा करता नहीं है; ) 
[ तान ] उनको [ ज्ञानी ] ज्ञानी भ्र्थात्‌ श्रात्मा [ कथ्थ करोति ] केसे करे [ ये 
तु ] कि जो [ नित्य ] सदा [ परद्वव्य ग्रुणा। ] परबव्यके गुण हैं ! 

इसलिये | अधःकर्म उद्देशिक॑ च ] अधःकर्म और ददेशिक [ इदं ] ऐसा 
यद्द [ पुद्नेलमय द्रव्य ] पृह्ुलमय द्वव्य है ( जो मेरा किया नहीं द्ोता; ) [ तद ] 
वह | समकूते ] मेरा किया [ क्थ भवति ] कैसे हो [ यद ] कि जो [ नित्य ] 
सदा [ अचेतन उक्त ] श्रचेतन कद्दा गया है ! 


टीकाः-जैसे अधःकर्मसे उत्पन्न और उद्दशसे उत्पन्न हुए निमित्तभूत (आहारादि ) 
पुक्लद्॒व्यका प्रत्यास्यान न करता हुआ आत्मा (मुत्ति ) नेमित्तिकभूत बंधसाधक भावका 
भत्याख्यान ( त्याग ) नहीं करता, इसीग्रकार समस्त परद्रव्यका प्रत्याख्यान न करता हुआ 
आत्मा उसके निमित्तसे होने वाले भावको नहीं त्यागता । और, “अधःकर्म आदि पुद्नलद्रव्यके 
दोषोंको आत्मा वास्तवमे नहीं करता क्योकि वे परद्रव्यके परिणाम हैं इसलिये उन्हें आत्माके 
कार्यत्वका अभाव है; इसलिये अधः:कर्म और उद्देशिक पुद्रलकर्म मेरा काये नहीं है. क्योकि 
चह्‌ नित्य अचेतन है इसलिये उसको मेरे कार्यत्वका अभाव है;”--इसप्रकार तत्वज्ञान पूवेक 
निमित्तभूत पुद्नलद्रव्यका प्रत्यास्यान करता हुआ आत्मा ( मुनि ) जेसे नैमित्तिकभूत बंधसाधक- 
भावज़ा धत्याख्यान करता है, उसी प्रकार समस्त परद्रव्यका प्रत्याब्यान करता हुआ आत्मा 


उसके निमित्तसे होने वाले भावका प्रत्याख्या 
कक न करता है। इसप्रकार द्रव्य 
-नेमित्तिकता है । अ 0७६७ 


४०६ “5 समयसारे -- 


परद्रव्यपरिणामत्वे सति आत्मकायंत्वाभावात्‌ | ततोड्घ!कर्पोद शिक च पुहलद्रव्य 
न मप्त काय नित्यमचेतनत्वे सति मत्कायंतवाभावात्‌ इति तसज्ञानपूरषकक पुद्ठलद्र॒व्यं 
निमित्तभृतं प्रत्यावक्षाणो नेमित्तिकसृतं वंधसाधक साव॑ प्रत्याचष्टे तथा सप्रस्तमपि 
प्रद्रव्यं प्रत्याचक्षाणस्तन्निमित्त भाव॑ं ग्रत्याचष्ट । एवं द्रव्पभावयोरस्ति निप्तित्त- 
नैमित्तिकमावः । 


ह्त्यालोच्य विवेच्य तत्किल परद्रव्यं समग्र घलात्‌ 

तन्मूलां चहुमावसंततिमिप्तामुद्धुतुकाम। समस््‌ | 

आत्मानं समुपैति निभरवहत्पूर्णेकर्सविध्व्त 

येनोन्मूलितबंध एप मगवानात्मात्मनि स्फूर्जति ॥ १७८ ॥ (शादूल०) 


भावाथ- - यहाँ अध.कर्म और उद्दशिक आहारके इदृष्टान्तसे द्रव्य ओर भावकी 
निमित्त-नेमिल्तकता दृढ़ की है । (5 2 

जिस पापक्मसे आहार उत्पन्न हो उसे अध:कर्म कहते है, तथा उस आहारको भी 
अधःकर्म कहते हैं | जो आहार, ग्रहण करते वालेके निमित्तसे ही बनाया गया हो उसे उद्देशिक 
कहते हैं, ऐसे ( अध.कर्म और उद्देशिक ) आहारका जिसने प्रत्याख्यान नहीं किया उसने उसके 
निमित्तसे होने वाले भावका प्रत्याख्यान नहीं किया और जिसने तत्वज्ञानपूवेक उस आहारका 
प्रत्याख्यान किया है उसने उसके निमित्तसे होने वाले भावका प्रत्याख्यान किया हे । इसप्रकार 
समस्त द्रव्य ओर भावको निमित्त-नेसित्तिक भाव जानना चाहिये। जो परद्रव्यको ग्रहण 
करता है उसे रागादिभाव भी होते है, वह उनका कर्ता भी होता है, और इसलिये कमका 
बन्ध भी करता है; जब आत्मा ज्ञानी होता है तब उसे कुछ ग्रहण करनेका राग नहीं होता, 
इसलिये रागादिरूप परिणमन भी नहीं होता ओर इसलिये आगामी बंध भी नहीं होता । इस 
प्रकार ज्ञानी परद्रव्यका कतो नहीं हे । 

अ्च इसी अर्थका झलशरूप काव्य कहते हैं, जिसमे परद्रव्यके त्यागनेका उपदेश है:-- 

अथे--इसप्रकार ( परद्रत्य और अपने भावकी निमित्त-नेमत्तिकनाको ) विचार 
करके, परद्रव्यमूलक चहुभावोकी सन्त/तको एक ही साथ उखाड़ फेकनेका इच्छुक पुरुष, उस 
समस्त परद्रव्यकी वलपूर्चेक ( उद्यमपू्वक, पराक्रमपूर्वक ) भिन्न करके ( त्याग करके ) अति- 
शयतासे बहते हुए ( धारोबाही ) पूर्ण एक संवेदनसे युक्त अपने आत्माको प्राप्त करता है, कि 
जिससे जिसने कर्मंबन्धनफों मृलसे ही उम्पाड फेका है ऐसा यह भगवान आत्मा अपनेमें ही 
(६ शआत्मामे दी ) स्फुरायमान होना है । 

माव्राथा-जब परद्रव्यकी और अपने भावक्की निमत्त-नेमित्तिकता जानकर समस्त 








-.. बंध अधिकार -- ४०७ 
“ शगादीनामुदयमदय॑ दारयर्कारणानां 
कार्य बंध विविधमधुना सथ एवं प्रणुध् | 


शानज्योति! क्षपिततिमिरं साधु सनन्‍नद्धमेतत्‌ 
तहयद॒त्मसरम पर! को5पि नास्यावृणोति ॥ १७९ ॥ ( मन्दाक्रान्ता 


इति बंधो निष्क्रत।--- 


इति श्रम दसतचंद्रसूरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्याती बंध- 
प्रर्पक! सप्रमोज्क | ७ ॥ 


नी जज तन ल्‍ञ न तक न तल तन तने 


परद्रव्यका त्याग किया जाता है तब समस्त रागादिभावोंकी संतर्त कट जाती है और तब 
आत्मा अपना ही अछुभव करता हुआ कम बन्धनको काटकर अपनेमे ही प्रकाशित होता है । 
इसलिये जो अपना हित चाहते है वे ऐसा ही करे । 
अब बंध अधिकारको पूर्ण करते हुए उसके अन्तिम मंगलके रूपमें ज्ञानकी महिमाके 
अथका कलशरूप काव्य कहते है:-- 
अथः-बंधके कारणरूप रागाढिके उदयको निर्देयतापू्वेक ( उम्रपुरुषाथेसे ) विदारण 
करती हुईं, उस रागादिके काययरूप ( ज्ञानावरणादि ) अनेक प्रकारके बंधको अब तत्काल ही 
दूर करके, यह ज्ञान ज्योति-के जिसने अज्ञानरूपी अंधकारका नाश किया है-भ्तीभाँ ति 
ऐसी सज्ज हुईं है कि उसके विस्तारको अन्य कोई आबृत्त नहीं कर सकता । 
सात्राथे:--जब ज्ञान प्रगट होता है, रागादिक नहीं रहते, उनका कारये - बंध भी 
नहीं रहता, तब फिर उस ज्ञानको आवृत करनेवाला कोई नहीं रहता, वह सदा प्रकाशमान 
ही रहता है। 
टीकाः-इसप्रकार बंध ( रंगभूमिसे ) बाहर निकल गया | 
भावाथः - रंगभूमिसे बंधके स्वांगने प्रवेश किया था, जब ज्ञानन्योति प्रगट हुई कि 
तत्र बह बंध स्वांगको अलग करके बाहर निकल गया ॥ २८६-२८७ ॥ 


& सबेया तेईसा 88 


जो नर कोय परै रजमाहि सचिक्कण अंग लगे वह गाडे 
त्यो सतिहीन जु रागविरोध लिये बिचरे तब बंधन बाढ़ 
पाय समे उपदेश यथारथ रागविरोध तजै निज चाटे 
नाहि बंधे तब करमसमूह जु आप गहै पर सावनि काटे । 


$& सातवां बंध अधिकार समाप्त $ 
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अथ प्रविशति मोत्त-- 


दिधाकृत्य ग्रज्ञाक्रकचदलनाद धपुरुषो 

नयन्पोक्' साक्षात्पुरुपसुपलंभैकनियतम्‌ | 
इदानीसुन्मब्जत्सदजपरमानंदसरसं 

पर पूर्ण ज्ञानं क्तसकलकृत्यं विजयते ॥ १८० ॥ ( शिलरिणी ) 


# दोहा #&8 
कर्मबंध सब काटिके, पहुँचे मोक्त सुथान । 
नमू सिद्ध परमातसा, करू ध्यान असलान ॥ 
प्रथम टीकाकार आचायदेव कहते हैं कि “अब सोक्ष प्रवेश करता है।” 
जैसे नृत्यमंच पर स्वांग प्रवेश करता है उसीप्रकार यहाँ मोक्ष तत्वका र्वांग प्रवेश 
करता है। वहां ज्ञान सर्वस्वांगका ज्ञाता है, इसलिये अधिकारके प्रारम्भमे आचायदेव सम्य- 
कुज्लानकी महिमाके रुपसें मंगलाचरण करते हैः-- 
प्रथ:--अब ( बध पदार्थ ऊे पश्चात्‌ ) प्रज्ञार्पी करवतसे विदारण द्वारा बंध और 
पुरुषको द्विधा ( भिन्न-भिन्न-दो ) करके, पुरुषको -कि जो पुरुषमात्न अनुभूतिके द्वारा ही 
निश्चित है उसे - साक्षात्‌ मोक्ष प्राप्त कराता हुआ पूर्णन्ञान जयवंत अचतेता है। वह ज्ञान प्रगट 
होनेवाले सहज परमानन्दके द्वारा सरस अर्थात्‌ रसयुक्त है, उत्कृष्ट हे, और जिसने करने 
थोग्य समस्त कारये कर लिये हैं. ( जिसे कुछ भी करना शेप नहीं है.) ऐसा है । 
भावार्थ --ज्ञान बंध ओर पुरुषको प्रथक करके, पुरुषको मोक्ष पहुँचाता हुआ, अपना 
सम्पूर्ण स्वरूप प्रगट करके जयवंत प्रवतेता है। इसग्रकार ज्ञानकी सर्वोत्क्ृष्टताका कथन दी 
मंगलवचन है | 
अब, मोक्षकी प्राप्ति कैसे होती है. सो कहते हैं | उसमें प्रथम तो, यद्द कहते हैं कि, 
जो जीव बन्धका छेद नहीं करता किन्तु मात्र वन्धके स्वरूपको जाननेसे ही संतुष्ट है वह मोक्ष 
प्रा नहीं करता:--- 





३२, जितना स्वहुप-भमुमवत है इतना दो सात्मा है । 


-- मोक्ष अधिकार -- श्०६ 
जह णाम कोवि पुरिसो बंधगयम्मि चिरकालपडिवद्धो । 
तिवव मंदसहाव काले च विषाणए तस्स ॥ रे८८ ॥ 
जह णवि कुणइ च्छेद ण झुच्चए तेण बंधणवसो सं | 
कालेण उ वहुएण वि ण सो णरो पावह विमोक्ख॥ २८६ ॥ 
इथय कम्मबंधणाण पएसठिहपयडिमेवमणु भाव । 
जाणंतो वि ण झुचइ छच्चह सो चेव जह खुद्धों ॥ २९० ॥ 

यथा नाम कशथित्पुरुषी बंधनके चिरकालप्रतिबद्ध! । 
तीव्रमंदस्वभाव॑ काल व विज्ञानाति तस्य॥ शेट८ ॥ 

यदि नापि करोति छेद न मुच्यते तेन बंधनवशः सन्‌ । 

कालेन तु बहुकेवापि न स नरः प्राम्ोति विभोक्षम ॥ २८९ ॥ 
इति क्मबंधनानां प्रदेशस्थितिप्रकृतिमेवमलुभागम्‌ । 
जानन्नपि न मुच्यते मुच्यते स चेव यदि शुद्ध! ॥ २९० ॥ 


गाथा १८८-२८९-२९० 

अन्वयार्थ/--[ यथा नाम ] जैसे [ बंधनके ] बन्धनमें | चिरकाल- 
प्रतियद्ध! ] बहुत समयसे बंधा हुआ [ कशिचत पुरुष! ] कोई पुरुष [ तस्य ] 
उस बन्धनके [ तीत्रमंदस्व भाव ] तीव्र-मंद स्वभावकों [ काले च ] और कालको 
( अर्थात्‌ यह बन्धन इतने कालसे है इसप्रकार ) [ बिजानाति ] जानता है, [ यदि ] 
किंतु यदि [| न अपि छेद करोति ] उस बन्धनको स्वयं नहीं काटता [ तेन न 
मुच्यते | तो वह उससे मुक्त नहीं द्वोता [ तु ] और [ बंधनचशः सन्‌ ] वन्धन- 
वश रहता हुआ | बहुकेन अपि कालेन ] बहुत कालमें सी [ सः नरः ] वद्द पुरुष 


ज्यों पुरुष कोई बंधनों, प्रतिबद्ध है चिरकालका | 

वो तीत्र-मंद स्वभाव त्यों ही काल जाने बंधका ॥ २८८ ॥ 

पर जो करे नहिं छेद तो छूटे न, बंधनवश रहे | 

अरु काल बहुतदि जाय तो भी युक्त वो नर नहिं बने ॥ २८९ ॥ 
त्यों क्मबंधनके प्रकृति, परदेश, स्थिति, अनुभागको । 


है जाने भले छूटे न ज्िव, जो शुद्ध तो ही घुक्त हो || २९०॥ 


४१० “» संसेयसार -- 


आत्मवंधयोदिधा करण मोक्ष), वंधसवरुपज्ञानमात्र तद्धतुरित्येके तदसत्‌, 
न कमरद्धस्प वंधस्परूपज्ञानमात्र मोक्षहदेरतुह्देतुत्वात्‌ निगडादिवद्धस्य बंधस्वरूपज्ञान- 
मात्रवत्‌ | एतेन कमबंधप्रपंचरचनापरिज्ञानमात्रसंतुष्टा उत्थाप्यंते ॥ २८८।१८९॥२९०॥ 


जह बंधे चिततो वंधणबद्धो ण पावह विमोक्‍्ख | 

तह बंधे चिंतंतो जीवो वि ण पावह विभोक्‍्ख ॥ २९१॥ 
यथा वंधांश्रितयन्‌ बंधनवद्धों न प्रमोति विमोक्तम | 
तथा वंधांश्िंतवनू जीवो5पि न प्राम्ेति विभोक्षण ॥ २९१ ॥ 


न नननननननननननमननन-न-न >3नननन_-+५++>»े+म+>3मन. 


[ घिमोक्ष न प्राप्नोति ] वन्‍्धनसे छूटनेरूप मुक्तिको प्राप्त नहीं करता; [ इति ] 
इसीप्रकार जीव [ कर्मवंधनानाम्‌ ] कर्म-बन्धनोके [ प्रदेशस्थितिप्रकृति एवं 
अल्नु भाग |] प्रदेश, स्थिति, प्रकृति ओर अनुभागको [ जानन्‌ अपि | जानता हुआ मी 
[ न झुच्यते ] ( कर्मनन्धसे ) नहीं छुटता, [ च यदि सः एव शुद्धः ] किंत 
यदि वह स्वयं ( रागादिको दूर करके ) शुद्ध होता है [ झुच्यते | तभी छूट्ता है-मुक्त 
होता है। 

दीकाः-आत्मा और वंधको हविधाकरण ( अलग अलग कर देना) सो मोक्ष है। 
कितने ही लोग कहते है कि 'वंधके र्वरूपका ज्ञानमात्र मोक्षका कारण है”, किन्तु यह असत्‌ है; 
कर्मसे बंधे हुए ( जीव ) को बंधके स्वरूपका ज्लानमात्र मोक्षका कारण नहीं है, क्योकि जैसे 
चेडी आदिसे बंधे हुए ( जीव ) को वंधके र्व॒रूपका ज्ञानसात्र वंधसे मुक्त होनेका कारण नहीं 
है। उसीप्रकार क्मसे वेंघेहुवे ( जीव ) को कर्मवन्धके स्वरूपका ज्ञानमात्र कर्म वन्धसे मुक्त होने 
का कारण नहीं है । इस कथनसे, उन्तका उत्थापन (खंडन ) किया गया है जो कमबन्धके 
प्रपंचका ( विस्तारकी ) रचनाके ज्ञानमात्रसे संतुष्ट हो रहे हैं । 

भावार्थ--कोई अन्यमती यह मानते है. कि वनन्‍्धके स्वरूपको जान लेनेसे ही मोक्ष 
हो जाता है। उनकी इस मान्यताका इस कथनसे निराकरण कर दिया गया है। जानने 
मात्रसे ही वंध नहीं कट जाता, किन्तु वह काटनेसे ही कटता है ॥| र८८-२६० ॥ 

अब, यह कहते है कि वंधका विचार करते रहनेसे भी चनन्‍्ध नहीं कटता 

गाथा २९१ 
अन्ययार्थ:-न घथा ] जैसे [ चन्धनवद्ध४ ] वन्धर्नेसि वधा हश्ा पुरुष 


जो बंधनोंसे बद्ध वो नहिं बंध्चितासे छुटे । 
त्यों ज्ञीव भी इन बंधकी चिंता करे से नहिं छुटे ॥ २९१ ॥ 


_. भीक्ष अधिकार -- ४१६ 


बंधर्चिताप्रबंधो मोचहेतुरित्यन्ये तदप्पसत्‌, न कर्मबद्धसस्‍्य बंधचिताग्रबंधी मोक्ष 
हेतुरहेतुखात्‌ निगडदिवद्धस्य बंधर्चिताग्रबंधवत्‌ । एतेन कमबंधविषयर्चिताप्रबंधात्मक- 
विशुद्धधम ध्यानांधबुद्धयों बोध्यंते ॥| २९१ ॥ 
कसतहिं मोक्नहेतुः ! इति चेतू-- 
जह बंधे छित्तण य बंधशबद्धो उ पाचह विमोक्‍्ख । 
तह बंधे छित्तण य जीवो संपावह विमोक्‍्र ॥ २६२॥ 


यथा बंधांश्छित्वा च बंधनबढ़स्तु प्रामेति विभोच्तम्‌। 
तथा बंधांश्छित्वा च जीव? संप्राप्नोत्ति विमोक्षम्‌ ॥ २९२ ॥ 


[ बंधान्‌ चिंतयन्‌ ] बन्धनोका विचार करनेते [ बिमोक्ष न प्राप्नोति ] मुक्तिको 
प्राप्त नहीं करता ( श्र्थात्‌ बंधनसे नहीं छूटता ), [ तथा ] इसी प्रकार | जीवः अपि ] 
जीव भी [ बंधान चिंतयन ] बन्धोंका विचार करनेसे [ विमोर््त न प्राप्नोति ) 
मोक्षको प्राप्त नहीं करता । 


टीकाः- अन्य कितने ही लोग यह कहते है कि 'बंध सम्बन्धी विचारश्व खा मोक्षका 
कारण है”, किन्तु यह भी असत्‌ है, कमसे वंधे हुए (जीव ) को बंध सम्बन्धी विंचारकी 
श'खला मोक्षका कारण नहीं है, क्योकि जैसे बेड़ी आदिसे बंधे हुए (पुरुष ) को उस बंध 
सम्बन्धी विचारश्व खा (-विचारकी परंपरा ) बंधसे छूटनेका कारण नहीं है उसी प्रकार 
कमसे बंधे हुए ( पुरुष ) की कर्म बन्ध सम्बन्धी चिचारश्र|खला कर्मबंधसे मुक्त होनेका कारण 
नहीं है। इस ( कथन ) से, कर्मबन्ध सम्बन्धी विचारश्व खलास्मक विशुद्ध (-शुभ ) धर्म- 
ध्यानसे जिनकी बुद्धि अंध है, उन्हें समझाया जाता है । 

भावाथेः - कर्मबन्धकी चिन्तामे सन लगा रहे तो भी मोक्ष नहीं होता । यह तो धर्म- 
ध्यानरूप शुभपरिणास है । जो केवल ( सात्र ) शुभपरिणामसे ही सोक्ष मानते है उन्हें यहाँ 
उपदेश दिया गया है कि शुभ परिणामसे सोक्ष नहीं होता ॥ २६१ | 

/( यदि वन्धके स्वरूपके ज्ञानसात्रसे भी मोक्ष नहीं होता और बंधके विचार करनेसे 
से भी मोक्ष नही होता ) तब फिर सोक्षका कारण क्या है १” ऐसा प्रश्न होने पर अब मोक्ष॒का 
उपोय बतलाते है :-- 





जो वंधनोंसे बद्ध वो नर बंधछेदनसे छुटे । 
त्यों जीव भी इन बंधनोंका छेद कर मुक्ती बरे | २९१ ॥ 


४१२ -- संसयसार -- 


कमबद्धस्य बंधच्छेरों मोत्तहेतु), हेतुत्वात्‌ निगड।दिबद्धस्प बंधच्छेदवत्‌ । एतेन 
उमये5डपि पुव आत्मबंधयोदिंघाकरणे व्यापायते ॥| २९२ ॥ 
किमयमेव मोक्षहेतु! ! इतिचेत-- 
बंधाण च सहाव॑ वियाणिओ अप्पणो सहावच॑ च । 
बघेसु जो विरज्जदि सो कम्मविभोकक्‍्खण कुणई ॥ २९३॥ 
बंधानां व्‌ स्वभाव पिज्ञायात्मनः स्वभाव च। 
वंधेषु यो बिरज्यते स कमंविमोक्षएं करोति ॥ २९३ ॥ 


गाथा २€२ 
अन्वयार्थ:--[ यथा च ] जैसे [ बंधनबद्ध: तु ] वधनबद्ध पुरुष 
[ बंधान्‌ छित्वा ] बधनोको छेद कर [ विमोक्ष प्राप्नोति ] मुक्तिको ग्राप्त हो 
जाता है, [ तथा च ] इसी अकार [ जीव; ] जीव [ बंधान छित्वा ] बन्धोको 
छेदकर [ विमोक्ष संप्राप्नोति | मोक्षको ग्राप्त करता है । 
टीकाः--कर्मसे बंधे हुए ( पुरुष ) को बंधका छेद मोक्तका कारण है क्योंकि जैसे 
बेड़ी आदिसे वद्धको वंधका छेद वंधनसे छूटनेका कारण है उसीग्रकार कर्मबंधको कर्मबद्धका 
छेद कर्मवंधसे छूटनेका कारण है। इस ( कथन ) से, पूर्वकथित दोनोको ( जो बंधके स्वरूपके 
ज्ञानमात्रसे संतुष्ट है तथा जो वंधका विचार किया करते है उनको ) आत्मा ओर बंधके द्विधा- 
करणमे व्यापार कराया जाता है ( अर्थात्‌ आत्मा और बंधको भिन्न भिन्न करनेके प्रति लगाया 
जाता है--उद्यम कराया जाता है-) ॥ २६२॥ 
मात्र यही ( चंधच्छेद ही ) मोक्षका कारण क्यो है ?? ऐसा प्रश्न होने पर अब उसका 
उत्तर देते हैं :-- 
गाथा २९२ 
न्वयार्थ।--[ बंधानां स्वभाव च | वन्धोंके स्रमावको [ आत्मन: 
स्वभाव च ] ओर आमाके स्वभावको [ विज्ञाय ] जानकर [ बंधेषु ] बन्धोके प्रति 
[ य; ] जो [ विरज़्यते ] विग्क्त दोता है, [ सः ] वह [कर्मविमोक्षणं करोति] 
कमोसे मुक्त द्ोता है । 
रे जानकर बंधन स्वमाव स्वभाव जान जु आत्मका । 
जो बंधमें हि विरक्त होवें, कम मोक्ष करें अदा ॥| २९३ ॥ 


-- मौक्ष अधिकार -- | 


ये एवं निर्विकारचैतन्यचमत्कारमात्रमात्मस्वभार्व तहिकारकारक॑ बंधानां च॑ 
समावं विश्ञाय बंधेभ्यों विरमति स एवं सकलकर्ममोच् कुर्पात्‌ । एतेनात्मदंधयोदिधा- 
फरशास्प मोचहेतुत्द नियम्यते ॥ २९३ ॥ 
केनात्मवंधी द्विधा क्रियेते ! इतिचेत्‌-- 
जीवों चंधो थ तहा छिज्जनति सलक्‍्खणेहिं णियएहि | 
पण्णाछेदप एण उ छिण्णा णाणत्तमावणणा ॥ २९४ ॥ 
जीबो बंधश्व तथा छिद्ेते खलक्षणाभ्यां नियताम्याम्‌ । 
प्रज्ालेदनकेन तु छिन्नी नानात्वमापन्नी ॥ २९७ ॥। 
झ्रात्मबंधयोदिंधाकरणे कार्ये कतुरात्मन! करणमीमांसायां निश्रयतः स्वतों 
मिश्रकरणासंभवात्‌ भगवती प्रज्ञेव छेदनात्मक करण । तया हि तौ छिन्नो नानात्व- 
मवश्यमेवापयेते ततः प्रज्ञयेवात्मवंधयोहिंधाकरणं । नसु कथमात्मदंधी चेत्यचेतक- 
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टीका: जो, निर्विकारचैतन्यचसल्कारसात्र आत्मरवसावको ओर उस (आत्मा ) के 
विकार करने वाले बंधके स्वभावकी जानकर, वधोसे विरक्त होता है, वही समस्त कर्मोसे मुक्त 
गिता है। इस ( कथन ) से, ऐसा नियम किया जाता है. कि आत्मा और बंधका हद्विधाकरण 
( प्रधप्रण ) ही मोक्षका कारण है ॥ २६३ ॥ 
आत्मा ओर बंध किस ( साधन ) के द्वारा द्विधा ( अलग ) किये जाते हैं ?” ऐसा 
प्रश्न होने पर उत्तर देते हैं :-- 
गाथा २९४ 
अन्चयार्थ।---[ जीव च तथा बंध! ] जीव तथा बंध [ नियताभ्याँ 
स्लच्ुणाभ्याँ ] नियत स्वलकछ्षणोसि ( अपने-अपने निश्चित लक्षणोत्रे ) [ छिद्येते ] 
५३ जते हैं; | प्र्ञाछ्ेदनकेन ] प्रज्ञाखूपी द्ैनीके दाता [ छिन्नौ तु ] छेदे जाने पर 
[ नानात्वे आपन्नो ] वे दानापनको आप्त होते हैं अर्थात्‌ अलग हो जाते हैं। 
गा टीका:- आत्मा ओर बंधके द्विधा करनेरूप फार्यमें कती जो आत्मा उसके करण 
दुनात्मऊ ( छेदनके करण है। उस शज्लाके द्वारा 
९, हाहण्माप्रन, करण मामा कार १२ मोमसांय्यह्रो विचारना; समालोचना । 
देदन करो जिद बंधका तुम नियतनिज निज चिह् से । 
प्रज्ञा डैनीसे छेदते दोनों पृथक हो जाय हैं ॥ २५४ ॥ 


४१४ -“ ससयसार -- 

भावेनात्यंतप्रत्यासत्तेरेकी भूती मेदविज्ञानाभावादेकवेतकवदूव्यवहियपमाणी प्रज्ञया छेत्त 
शक्येते ? नियतल्ललक्षणख़च्मांतःसंधिसावधाननिपातनादिति वुध्येमहि | आत्मनो हि 
समस्तशेपद्रव्पासाधार णत्वान्चेतन्यं स्वलक्षणं त्त्त प्रवतमान यदयदमिव्याप्य प्रवर्तते 
निवर्तमानं च यद्यदुपादाय निवतेते तत्तत्समस्तमपि सहम्रवृत्त ऋमप्रवृत्त वा पर्याय- 
जातमात्मेति लक्षणीयं वदेकलक्षणलक्ष्यस्वातू, समस्तसहत्रमप्रवृत्तानंतपर्यायाविना- 
भावित्वाच्चेतन्यस्य चिन्मात्र एवात्मा निश्चेतव्य।, इति यावत्‌ । चंधस्य तु आत्म- 
द्रव्यासाघारणा रागादय। स्वलच्णं | न व रागादय आत्मद्रव्यसाधारणतां विभ्राणा। 


उत्तका छेद करने पर वे अवश्य ही नानात्वको प्राप्त होते है, इसलिये प्रज्ञा द्वारा ही आत्मा 
ओर बंधका ट्विधा किया जाता है। 

( यहाँ प्रश्न होता है कि -) आत्मा ओर बध जो कि चेत्यचेतकभाव& के द्वारा 
अत्यन्त निकटताके कारण ( एक जैसे ) हो रहे हे, ओर भेद्विज्ञानके अभावके कारण, मानो 
वे एक चेतक ही हो, - ऐसा जिनका व्यवहार किया जाता है, ( अर्थात्‌ जिन्हें एक आत्माके 
रूपमे ही व्यवहारमे माना जाता है ) उन्हे प्रज्ञाके द्वारा वास्तकमे कैसे छेदा जा सकता है ” 

( इसका समाधान करते हुए आचायदेव कहते है . -- ) आत्मा ओर बंधके नियत 
स्वलक्षणोकी सूक्रम अन्त संधिमे ( अन्तरंगकी संधिमे ) प्रज्ञाह्ेनीकी सावधान होकर पटकने 
से ( डालनेसे, मारनेसे ) उनको छेटा जा सकता है--अर्थात्‌ उन्हें अलग किया जा सकता है; 
ऐसा हम जानते हैं । 

आत्माका स्वलक्षण चेतन्य है क्योकि वह समस्त शेप द्रव्योसे असाधारण है ( वह 
अन्य द्रव्योमे नही हे )। वह ( चेतत्य ) प्रवततेसान होता हुआ जिस जिस पर्योयको व्याप्त 
होकर प्रवतेता हे और निवर्तमान होता हुआ जिस जिस पर्यायकों अदरण करके निवतंता है वे 
समस्त सहवर्ती या क्रमचर्ती पर्याय आत्मा है इसप्रकार लक्षित करना ( लक्षणसे पहचानना ) 
चाहिये ( अर्थात्‌ जिन जिन गुणु-पर्यायोमे चेतन्यलक्षण व्याप्त होता है वे सब आत्मा हैं, 
ऐसा जानना चाहिये ) क्योकि आत्मा उसी एक लक्षणसे लक्ष्य है ( अर्थात चेतन्यलजणसे ही 
पद्िचाना जाता है ) । ओर समस्त सहवर्ती तथा क्रमवर्ता अनन्त पर्यायोके साथ चेतन्यका 
अविनाभावी भाव होनेस चिन्मात्र ही आत्मा है एसा निश्चय करना चाहिये | इतना आत्मा 
के म्व॒लज्नणुके संबंधमे है ) | 





१ 


जय औँ, ऑन ् 
* छीात्मा चतस है भार बने 


छत 


चेत्प है, वे दोनों शज्नान दशा एकमे अनुभव आते हैं । 


४१६ -- समयसार -- 


प्रज्ञाछ्षेत्री शितेयं कथमपि निपुणे! पातिता सावधान! 

सच्मेंडत!संधिवंधे निपतति रभसादत्मकर्मोमियस्य । 

आत्मानं मम्रमंतःस्थिरविशद्लपद्ाम्नि चेतन्यपूरे 

बंध चाज्ञानभावे नियमितमभितः कुबती मिन्न सिन्‍नौ ॥ १८९१ ॥ ( क्र्घरा ) 


आत्मवंधी द्विधा कृत्वा कि कतेव्यं ? इति चेत-- 


जीवो बंधो य तहा छिज्जति सलक्खणेहिं णियएहिं | 
वंधो छेएयव्चो सुद्धो अप्पा य घित्तव्वों ॥ २९५ ॥ 


ज्ञानभसावसे ही ओर वंधको अज्ञानभावमे रखना चाहिये | इसप्रकार दोनोंको भिन्न करना 
चाहिये । 

अधघ इस अथका कलशरूप काव्य कहते है:-- 

अर्थ:--पह प्रज्ञारूपी तीचण छैनी प्रवीण पुरुषोंके द्वारा किसी भी प्रकारसे ( यत्रपू- 
बेक ) सावधानतया , निष्प्रमादृतया ) पटकने पर, आत्मा और कम-दोनोके सूच्रम अंतरंग 
सन्धिके बंधमें शीघ्र पड़ती है | किसप्रकार पड़ती है ? वह आत्माकों तो, जिसका तेज अंत- 
रंगमे स्थिर और निर्मेलतया दैदीप्यमान है. ऐसे चेतन्य प्रवाहमें मप्न करती हुई और बंधको 
अज्ञानभावमे निश्चल करती हुई - इसप्रकार आत्मा और वंधको स्वतः भिन्न भिन्न करती हुई 
पड़ती है । 

भावाधेः--यहाँ आत्मा और वंधको भिन्न मिन्न करनेरूप कार्य है.। उसका कर्ता आत्मा 
है, वहाँ करणके बिना कर्ता किसके द्वारा कार्य करेगा ? इसलिये करण भी श्आवश्यक है । 
निश्चयनयसे कर्तासे करण भिन्न नहीं होता, इसलिये आत्मासे अभिन्न ऐसी यह बुद्धि दी इस 
कार्यमे करण है, आत्माके अनादि वंध ज्ञानावरणादिकर्म है, उसका काये भाववन्ध तो रागा- 
दिक है तथा नोकम शरीराद्क है। इसलिये वुद्धिके द्वारा आत्माको शरीरसे, ज्ञानावरणादिक 
द्रव्यकर्मसे तथा रागादिक भावकर्मसे भिन्न एक चेतन्यभावमात्र अनुभवी ज्ञानमें दी लीन 
रखना सो यही ( आत्मा और चंधको दूर करना है इसीसे सर्व कर्मोंका नाश होता है श्रौर 
सिद्धपदकी प्राप्ति होती हे ऐसा जानना चाहिये ॥ २६४ ॥ 

आत्मा और बंधका द्विधा करके क्या करना चाहिये? ? ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर 
देते हैं:-- 





छेदन होवे जिव वंघका जहँ नियत निज २ चिह्न से | 
वह छोड़ना इस बंधको, जिव ग्रहण करना शुद्धफो ॥ २९५ ॥ 


-- सोक्ष अधिकार -: ४१७ 


जीवी बंधश्ष तथा छिंदेते स्वलक्षणाभ्यां नियताभ्याम्‌ । 
बंधरछत्तव्यः शुद्ध आत्मा च गरहीतव्य/ || २९४ ॥ 
आत्मवंधौ हि तावन्नियतस्वलक्णविज्ञानिन सर्वेयेव छेत्तव्यों ततो रागादिलक्ष- 
शसमस्त एव बंधो निर्मोक्तत्य), उपयोगलक्षणशुद्ध भात्मेव गृहीतव्यः । एतदेव किला- 
त्मबंधयोर्दिधाकरणस्य प्रयोजन यद्व धत्यागेन शुद्धात्मोपादानं ।। २९४ ॥ 
कह सो घिप्पड अप्पा पण्णाए सो उ घिप्पए अप्पा। 
जह परणाह बिहत्तो तह पण्णाएव चित्तव्वों ॥ २६९ ॥ 
कर्थ स गह्यते आत्मा प्रज्ञया स तु गृद्यते आत्मा । 
यथा प्रज्ञया विभक्तस्तथा प्रज्ञयेव शृहीतव्य। || २९६ ॥ 





गाथा २९५ 

अन्वयार्थ;--[ तथा ] इसप्रकार [ जीवः बन्ध$ च ] जीव और बंध 
[ नियताभ्यां स्वलक्षणाभ्याँ ] अपने निश्चि स्वलक्षणोंे | छिब्येतरे ] छेदे जाते 
हैं, [ बंध: ] वहाँ बंधको [ छेत्तव्य; ] छेदना चाहिये भर्थात्‌ छोड़ना चाहिये [ च ] 
और [ शुद्ध आत्मा ] शुद्ध श्ात्माको [ शहीतव्य। ] प्रहण करना चाहिये। 

टीकाः - आत्मा और बंधको प्रथम तो उनके नियत स्वलक्षणोंके ज्ञानसे स्वथा ही 
छेद अर्थात्‌ भिन्न करना चाहिये; तत्पश्चात्‌ू , रागादिक जिसका लक्षण है ऐसे समस्त बन्धको 
तो छोड़ना चाहिये तथा उपयोग जिसका लक्षण है ऐसे शुरू आत्माकों ही ग्रहण करना 


चाहिये । वास्तव यही आत्मा और बंधके द्विधा करनेका प्रयोजन है कि बंधके त्यागसे शुद्ध 
आत्माको,प्रहण करना । 


श 8.६ आप घर ५ 
सावाथे---शिष्यने प्रश्न किया था कि आत्मा ओर बंधको ह्विधा करके क्या करना 
चाहिये ? उसका यह उत्तर दिया है कि बंधका तो त्याग करना ओर शुद्ध आत्माका ग्रहण 
करना ॥ २६४५ ॥ 


( आत्मा और बंधको प्रज्ञाके द्वारा भिन्न तो किया परन्तु आत्माको किसके द्वारा 
प्रहण किया जाये! !-इस ग्रश्वकी तथा उसके उत्तरकी गाथा कहते है :-- ) 





यह जीव कैसे ग्रहण हो ? जिवका ग्रहण प्रज्ञाहि से । 


न ज्यों भलग भ्रज्मासे किया, स्यों ग्रहण भी प्रज्ञाहि से ॥| २९०६ ॥ 
हम 


श्८ “” ससयसार -- 


नन्ु केन शुद्रोयमात्मा ग्रहीतव्यः प्रज्येव शुद्रोयमात्मा गहदीतव्य!), शुद्ध 
स्पात्मनः स्वयमात्मानं ग्रह्वतो विभजंत इव प्रज्ककरणत्वात्‌ | झतो यथा प्रज्ञया 
पिभक्तस्तथा ग्रज्ञयव गृहीतव्यः ।। २९६ ॥ 


कथमयमात्मा प्रज्ञया गृद्दीतव्य। १ इति चेतु-- 


पण्णाए घित्तव्वो जो चेदा सो अहं तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज्ञ परेत्ति णायव्वा ॥ २९७॥ 


प्रज्ञया गृहीतव्यों यश्चेतयिता सो5हं तु निश्चयतः । 
अवशेषा ये भावाः ते मम्र परा इति ज्ञातव्या। ॥ २९५७ ॥ 


गाथा २९५६ 

अन्वयार्थ;:---( शिष्य पूछता है कि-) [ सः आत्मा ] वह (शुद्ध ) 
आत्मा [ कर्थ | केसे [ गह्यते ] प्रहए किया जाय 2 श्राचार्यदेव उत्तर देते हैं कि-) 
[ प्रज्ञया तु | प्रशाके द्वारा [ सा आत्मा ] वह (शुद्ध ) झात्ा [ गछाते | 
प्रहण किया जाता है। [ घथा ] जैसे [ प्रज्ञया ] प्रज्ञाके दाग [ विभक्तः ] मिन्न 
किया, [ तथा ] उसीम्रकार [ प्ज्ञया एच ] प्रज्ञाके द्वारा ही [ गहीतद्यः ] म्रदण 
करना चाहिये। 

टीकाः--( प्रश्न ) यह शुद्ध आत्मा किसके द्वारा ग्रहण करना चाहिये ? ( उत्तर ) 
प्रज्ञाके द्वारा ही यह शुद्धात्मा अहण करना चाहिये; क्योकि शुद्ध आत्माको, स्वयं निजको ग्रहण 


करनेमें प्रक्षा ही एक करण है-जैसे भिन्न करनेमे प्रज्ञा ही एक करण था । इसलिये जैसे 

प्रज्ञाके द्वारा भिन्न किया था उसीम्रकार प्रन्नाके द्वारा ही ग्रहण करना चाहिये | 
भाषाथः-भिन्न करने और ग्रहण करनेसे करण अलग - अलग नहीं हैं; इसलिये 

प्रज्ञाके द्वारा ही आत्माको भिन्न किया और प्रन्नाके द्वारा ही अहण करना चाहिये | २६६ | 


श्रव प्रश्न होता है कि-इस आत्माको प्रन्नाके द्वारा कैसे ग्रहण करना चाहिये ? इसका 
उत्तर कहते हैं:--- 





कर ग्रदण प्रज्से नियत, चेतक है सो ही में हि हूँ | 
अवशेष जो सब भाव हैं, मेरेसे पर ही जानना ॥ २९७ ॥ 


-- सोक्ष अधिकार -- ४१६ 


यो हि नियतस्वलक्षणावलंबिन्या ग्रज्ञया प्रविभक्तश्वेतयिता- सो5्यमह । ये 
लगी अवशिष्टा अन्यस्वलक्षणलक्ष्या व्यवहियमाणा भावा), ते सर्वेईपि चेतयितृत्व- 
स्प व्यापकस्य व्याप्यलवमनायांतोउत्यंतं मत्तो भिन्ना। । ततो5हमेव मयेव मश्यमेव मत्त 
एवं मय्येव मामेव गरृणह्ामि | यत्किल गृण्हामि तच्चेतनैकक्रियस्वादात्मनश्चेतये एव, 
चेतयमान एवं चेतये, चेतयमानेनैव चेतये, चेतयमानायेव चेतये, चेतयमानादेव चेतये, 
घेतयमाने एवं चेतये, चेतयमानमेव चेतये | अथवा न चेतये, न चेतयमानश्चेतये, न 


गाथा २९७ 
अन्वयार्थ/-- प्रज्ञया ] अज्ञके द्वारा [ गहीतव्य। ] ( आत्माको ) इस- 
प्रकार प्रदरण करना चाहिये कि| या चेतयिता ] जो चेतनेवाला ( चेतनस्वरूप आत्मा ) 
है [ सः तु ] वह [ निश्चयतः ] निश्चयसे [ धअह ] मै हैँ, [| अवशेषाः ] शेष 
[ ये भावाः; ] जो मात्र हैं [ ते ] वे [ मस्त परा। ] मुझसे पर हैं [ इति ज्ञा- 
तठया; ] ऐसा जानना चाहिये | 


ठीका++नियत स्वलक्षणका अवलम्बन करनेवाली ग्रज्ञाके द्वारा भिन्न किया गया जो 
यह चेतक ( चेतनेवाला, चेतन्यस्वरूप आत्मा ) है सो यह मै हूँ; और अन्य स्वलक्षणोंसे 
लक्ष्य ( अर्थाव्‌ चेतन्यलक्षणके अतिरिक्त अन्य लक्षणोंसे जानने योग्य ) जो यह शेष व्यवहार- 
रूप भाव है, वे सभी चेतकत्वरूपी व्यापकके व्याप्य नहीं होते इसलिये मुमसे अत्यन्त मिन्न 
९ । इसलिये में ही, अपने द्वारा ही, अपने लिये ही, अपनेमें से ही, अपनेमें ही, अपनेको ही 
प्रदण फरता हूँ। आत्माकी, चेतना ही एक क्रिया है, इसलिये 'मै अहण करता हूँ? अर्थात्‌ में 
चतता ही हूँ; चेतता हुआ ही चेतता हैँ, चेतते हुये द्वारा ही चेतता हूँ, चेतते हुयेके लिये ही 
चेदता हूं, चेतते हुयेसे ही चेतता हैं, चेततेमे ही चेतता हूँ, चेततेकी ही चेतता हूँ | अथवा-न 
तो चेतता हूँ; न चेतता हुआ चेतता हूँ, न चेतते हुयेके द्वारा चेतता हूँ, न चेतते हुयेके लिये 
चैतता हैं. न चेतने हयेसे चेतता हूँ, न चेतते हुयेमे चेतता हूँ, न चेतते हुयेको चेतता हूँ; किन्तु 
स्वेविशुद्ध चिन्साञ (-चेतत्यमात्र ) भाव हैं। 

रे 

,.... भावाधं--आज्ञाके द्वारा सिन्न किया गया वह चेतक मैं हूँ, और शेपभाव मुझसे पर 
प्‌ श्लियि (अभिन्न छह कारकोसे) में ही, मेरे द्वारा ही, मेरे लिये ही, मुभसे ही, भुभमें ही, 
भुम्त ही महण करता हू | महण करता हैँ अथोत्त्‌ चितता हैं? क्योंकि चेतना ही आत्माकी एक 
हे 20 कक हू चेतनेवाला दी, चैतनेवालेके द्वारा ही, चेतनेवालेके 

! लत है।, चततवालस ही, चेतनवालेको ही चेतता हैँ। अथवा द्रव्यहप्िसे 


९२० -+ समयसार -- 


चेतयमानेन चेतये,न चेतयमानाय चेतये, न चेतयमानाच्चेतये, न चेतयमाने चेतये, 
चेतयमान चेतये | किंतु सबंविशुद्धचिन्पात्रों भावोष्स्मि | 


मिला सवमपि स्वलक्षणवलाहु सं (हि) यच्छक्यते 

चिम्म॒द्रां कितनिर्विभागमहिमा शुद्धश्विदेवास्म्प हम 

भिच्॑त्ते यदि कारकाणि यदि वा धर्मा शुणा वा यदि 

मिच्॑तां न भिदास्ति काचन विभो भावे विशुद्धे चिति ॥१८२॥ (शा्दूलविक्रीड़ित) 


पण्णाए घित्तव्वो जो दट्ठा सो अहँ तु णिच्छयदो । 
» अवसेसा जे भावा ते मज्क परेतज्षि णायव्वा॥ २९८॥ 


तो--मुभमे छह कारकोके भेद भी नहीं हैं, मै तो शुद्ध चैतन्यमात्र भाव हैँ ।-इसप्रकार प्रज्ञाके 
द्वारा आत्माको ग्रहण करना चाहिये, अर्थात्‌ अपनेको चेतयिताके रूपमें अनुभव करना 
चाहिये । 

अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते हे:-- 

अर्थ:-जो छुछ भी भेदा जा सकता है उस सबको स्वलक्षणके. वलसे भेद्कर, 
जिसकी चिन्मुद्रासे अंकित निर्विभाग महिमा है ऐसा शुद्ध चैतन्य ही में हूँ । यदि कारकके 
अथवा धर्मोके या गुणोके भेद हो तो भले हो; किन्तु शुद्ध (“समस्त विभावोंसे 
रहित-) छविभु, ऐसा चैतन्यमावमे तो कोई भेद नहीं है । ( इसप्रकार प्रज्ञाके द्वारा आत्माको 
ग्रहण किया जाता है । ) 

भावाथः--जिनका स्वलक्षण चैतन्य नहीं है ऐसे परभाव तो मुभसे भिन्न हैं; मे तो 
मात्र गुद्ध चेतन्य ही हूँ | कर्ता, कम, करण, सम्प्रदान, अपादान, ओर अधिकरणरूप कारक- 
भेट, सत्व असत्व, नित्यत्व, अनित्यत्व, एकत्व अनेकत्व आदि धर्म भेद और ज्ञान, दृशेन आदि 
गुणभेद यदि कथंचित्‌ हो तो भले हो, परन्तु शुद्ध चेतन्यमात्र भावमें तो कोई भेद नहीं है । 
” -इसप्रकार शुद्धनयसे अभेदरूप आत्माको ग्रहण करना चाहिये ॥ २६७ ॥ 

( श्रात्माको शुद्ध चेतन्यमात्र तो ग्रहए कराया । अब, सामान्य चेतना दशेनश्वान- 
सामान्यमय है, इसलिये अनुभव में दशनज्ञानस्वरूप आत्माको इसप्रकार अनुभव करना 


चाहिये-सो कहते हैं:-- ) 
+# विभुन्दढ़, अचल, नित्य, समर्थ; सर्वे गुणपर्यायॉमें व्यापक । 
कर ग्रहण प्रज्ञासे नियत, च्ट्टा है सो ही में दि हूँ । 
अवशेष जो सब भाव हैं, मेरेसे पर ही जानना ॥ २९८ ॥ 


-- मोक्ष अधिकार -- ४१ 


पण्णाए घित्तव्वों जो णादा सो अहं तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज्कम परेत्ति णायठवा ॥ २९९॥ 
प्रत्ञया गृहीतव्यों यो दृष्टा सोड्ह तु निभ्चयतः । 
अ्वशेषा ये भावा। ते मम परा इति ज्ञातव्या। | २९८4॥। 
प्रञया गृहीतव्यों यो ज्ञाता सोजह तु निश्रयतः) । 
अवशेपा ये भावा! ते मम परा इति ज्लातव्या। ॥ २<< ॥ 
चेतनाया द्शनज्ञानविकर्पानतिक्रमणाच्वेतयितलवमिव द्रष्ट सं ज्ञातस्व॑ च्ा- 
त्मनः स्वलचरणामेव। ततोहं द्रष्टारमात्मानं गृणहामि यत्किल गृणदामि तत्पश्याम्गरेवं, 
परयज्नेव पश्यामि, पश्यतैव पश्यामि, पश्यते एवं पश्यामि, पश्यत एवं पश्यामि, 





गाथा २९८-२९९ 

अन्वयार्थ:---] प्रज्ञया ] प्रश्ाके दवरा [ शहीतव्य! ] इसप्रकार - प्रदश 
कला चाहिये कि--[ थ। दृष्ठा ] जो देखने वाला है [ सः तु ] वह [ निश्वयतः ] 
निश्चयसे [ अहं ] मैं हैँ, [ अवदोषाः | शेष [ ये भावाः ] जो भाव हैं [लें] 
वे [ मम परा) ] मुझे पर हैं; [ इति ज्ञातव्याः ] ऐसा जानना चाहिये । 

[ प्रज्ञया ] प्रज्ञाके द्वार [ गहीतव्यः ] इस प्रकार प्रहण करना चाहिये कि- 
[ यः ज्ञाता ] जो जानने वाला है [ सः तु ] व [ निमश्चयतः ] - निश्चयसे 
[ शअ्रहं ] मे हैं[ अचशेषाः | शेष [ ये भावाः | जो भाव हैं [ ते ] वे [ मम 
परा। | मुझसे पर हैं [ इति ज्ञातव्या। ] ऐसा जानना चाहिये । 

दीकाः-चेतना दशेनज्ञोनरूप भेदोंका उल्लंघन नहीं करती है। इसलिये चेतकत्वकी 
भाँति द्शेकत्व और ज्ञाठत्व आत्माका स्वलक्षण ही है। इसलिये मै देखनेवाला ' आत्माको 
प्रहण करता हूँ । अहण करता हैँ? अर्थात्‌ देखता ही हैँ?। देखता हुआ ही देखता हैँ; देखते हुये 
फे द्वारा ही देखता हूँ, देखते हुये के लिये ही देखता हूँ, देखते हुये से ही देखता हूँ, देखते : हुये 
में ही देखता हूँ; देखते हुवे को दी देखता हूँ । अथवा--नहीं देखता, न देखते हुए को देखता हूँ 


न हेस्ले कप ४ कप ञ» 57 छ 
न देखते हुए के द्वारा देखता हूँ, न देखते हुए के लिये देखता हैँ, न देखते हुए से देखता हूँ, न 
00 भा 2, बज दोकबदवदलरल नल श अनशन निकि लिन लि मिलन विश शक 


कर ग्रहण प्रज्ञासे नियत, ज्ञाता है सो ही मैं हि हूँ। 
अवशेष जो सब भाष हैं, सेरेसे पर ही जानना ॥ २९९ ॥ 


-- सेंसयेसार -- 


पश्यत्मेव पश्यामि, पर्यंतमेव पश्यापि। अथवा-न पश्यामि, न पश्यन्‌ पर्यामि 
न पश्यता पव्याप्ति, न पश्यते परयामि, न पश्यतः पश्यामि, न पर्यति पश्यामि, 

पश्यंत॑ पव्याप्रि | किंतु सबंविशुद्धों व मात्रो भावो5स्मि | अपि च-ज्ञातारमात्मान॑ 
ग्रण्हामि यत्किल गृण्दहामि तज्ा नाम्येव, जाननेव जानामि, जानतैव जानामि, जानते 
एवं जानामि, जानत एवं जानामि, जानत्येव जानामि, जानंतमेव जानामि । अथवा- 
न जानामि, न जानन्‌ जानामि, न जानता जानोमि, न जानते जानामि, न जानतो 
जानापि, न जानति जानामि न जान॑त॑ जानामि। विंतु सबंविशुद्ो ज्पिमात्रो 





देखते हुएमे देखता हूँ, न देखते हुए को देखता हूँ; किन्तु में सब विशुद्ध दशनमात्र भाव हैँ। 
ओर इसी प्रकार-में जानने वाले आत्माको ग्रहण करता हैँ । अहण करता हूँ? अर्थात्‌ जानता 
ही हूँ; जानता हुआ ही जानता हूँ, जानते हुए के द्वारा ही जानता हूँ, जानते हुए के लिये ही 
जानता हूँ, जानते हुए से ही जानता हूँ, जानते हुए मे ही जानता हूँ, जानते हुए को ही जानता 
हूँ। अथवा--नहीं जानता, न जानते हुए को जानता हूँ, नहीं जानते हुए के द्वारा जानता हूँ, 
न जानते हुए के लिये जानता हूँ, न जानते हुये से जानता हैँ, न जानते हुए मे जानता हूँ, न 
जानते हुए को जानता हैँ; किन्तु मै सर्वविशुद्ध ज्ञप्ति (-जानन क्रिया ) मात्र भाव हूँ। ( इस- 
प्रकार देखने वाले आत्माको तथा जानने वाले आत्माको कर्ता, कम, करण, सम्प्रदान, अपादान 
ओर अधिकरण रूप कारकोके भेद पूर्वक प्रहण करके, तत्पश्चात्‌ कारक भेदोका निषेध करके 
आत्माको अर्थात्‌ अपने को दशेनसाक्र भावरूप तथा ज्ञानमात्र भावरूप अनुभव करना चाहिये, 
अथौत्‌ अभेद्रूपसे अनुभव करना चाहिये | ) 

भावार्थ इन तीन गाथाओमे, प्रज्ञाके द्वारा आत्माको ग्रहण करनेको कहा गया है। 
ग्रहण करना? अर्थात्‌ किसी अन्य वस्तुको ग्रहए करना अथवा लेना नहीं है; किन्तु चेतनाका 
अनुभव करना दी आत्माका ग्रहण करना” है | पहली गाथामे सामान्य चेतनाका अछुभव 
कराया गया है। वहाँ, अनुभव करने वाला, जिसका अनुभव किया जाता है बह, और जिसके 
द्वारा अनुभव कया जाता है बह-इत्यादि कारक भेद्रूपसे आत्माको कहकर, अभेद विवकत्ताम 
कारकसेदका निषेध करके, आत्माको एक शुद्ध चैतन्यमात्र कहा गया है। 








अब इन दो गाथाओमें दृष्टा तथा ज्ञाताका अनुभव कराया है, क्योकि चेतनासामान्य 
र्‌ः 5 ७ ७० हि | 4 >> किक धो 
दशनज्नानविशेषोंका उलंघन नहीं करती । यहाँ भी, छहकारक्रूप भेद अनुभवन कराके, और 
ततपश्चान्‌ अभेद अनुभवनकी अपेक्षासे कारक भेडको दूर कराके, दृष्टा-ज्ञाता सात्रका अनुभव 
कराया है । ) 
टीकाःयहोँ श्रट्न होता है फि--चतना दर्शन ज्ञान भेदोका इलंघन क्यो नहीं करती 
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भावो5रिंम | ननु कर्थ चेतना दशनज्ञानविकस्पौ नातिक्रामति बेन चेंतयिता चृष्टा ज्ञाता 
च स्थात्‌ ? उच्यते-वेतना तावत्पतिभासरूपा सा तु सर्वेषामेष प्स्‍्वुनां सामान्यविशे- 
पात्मकसवात दैरूप्यं नातिक्रामति । ये तु तस्या दे रूपे ते दशनज्ञाने, तता सा ते 
नातिक्रामति। यद्यतिक्रामति! सामान्यविशेषातिक्रांतत्वाच्चेतनिव न भवति । तदभावे 
दौ दोषौ-सवगुणोच्छेदाच्चेतनस्पाचेतनतापत्ति, व्यापकाभावे व्याप्यस्य चेतनस्था- 
भावों वा। ततस्तदीषभयादरशनज्ञानात्मिकैत चेतनाभ्युपगंतव्या । 

अद्वेतापि हि चेतना जगति चेद्‌ रण्जप्रिरुपं त्यजेत्‌ । 

तत्सामान्यविशेषरूपविरद्दात्साउस्तित्वमेव त्यजेत्‌ । 

तत््यागे जड़ता चितोडपि भवति व्याप्यो बिना व्यापका- 

दात्मा चांतमुपैति तेन नियतं दग्जप्िरुपास्तु चित्‌ ।१८३। (शादूलविक्रीड़ित) 


कि जिससे चेतनेचाला दृष्टा तथा ज्ञाता होता है. ? इसका उत्तर कहते है :--प्रथम तो चेतना 
प्रतिभासरूप है । वह चेतना हिरूपताका उलंघन नहीं करती, क्योकि समस्त बस्तुएँ सामान्य- 
विशेषात्मक है । ( सभी बस्तुये सामान्यविशेषस्वरूप है। चेतना भी वस्तु है। इसलिये वह 
भी सामात्यविशेषश्वरूप है अर्थात्‌ वह ह्विरूपताका उल्लंघन नहीं केस्ती ) उसके जी दो रूप 
है वे--दर्शन और ज्ञान है। इसलिये वह्‌ उनका (-दर्शन ज्ञानका ) उलंघरन नहीं करती | 
यदि चेतना दशेन ज्ञानका उलंघन करे तो सामान्य विशेषका उल्लंघन करनेसे चेतना ही न रहे 
( अथीत्‌ चेतनाका असाव दो जायेगा । ) उसके अमावसे दो दोष आते है--( १ ) अपेंने गुण 
का नाश होनेसे चेतनको अचेतनत्व आ जायगा, अथवा (२ ) व्यापक ( चेतना ) के अभाव 
में व्याप्य ऐसा चेतन ( आत्मा ) का अभाव हो जायेगा | इसलिये उन दोषोके भयसे चेतना 
को दशेन झानस्वरूप ही अंगीकार करना चाहिये | 5 >ज, “ हे 
अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते है :-- 


अथः--जगत में निश्चयतः चेतना भद्वेत है, तथापि यदि वह दर्शनज्ञानरूपको छोड़ दे 
तो सामान्य विशेषरूपके अभावसे ( वह चेतना ) अपने अस्तित्वको ही छोड़ देगी; ओर इस- 
प्रकार चेतना अपने अस्तित्वको छोड़ने पर, ( १) चेतनके जड़त्व आजायेगा, और (२) 
व्यापक ( चेतना ) के बिना व्याप्य जो आत्मा बह नए हो जायेगा (-इस प्रकार दो दोष आते 
£ ) इसलिये चतना नियमसे दशनन्नानरूप ही हो । ह 

भावाथे--वस्तुका स्वरूप सामान्यविशेषरूप है। चेतना भी वस्तु है; इसलिये यदि 
द्ह्‌ सामान्यविशेषरूप ऐसा दशेनब्लानरूपत्वको छोड़ दे तो उसके चस्तुत्वका ही नाश हो 
जायेगा, अधौत्‌ चेतनाका अमाव ही हो जायेगा । चेतनाका अभाव होने पर, या तो चेतन 


छुरछ : -- समयसार -- 


एकश्रितश्विन्मय एवं भावों 
भावाः परे ये किल ते परेषास | " 
ग्राह्मस्ततश्रिन्मय एवं भावों 
भावाः परे सवंत एवं हेया। ॥ १८७ ॥ ( इन्द्रजज़ा ) 
को णाम 'भणिज्ञ बुहो णाउँ सव्वे पराइए भावे। 
मज्कमिणंति य वयणं जाणंती अप्पय सुद्ध ॥ ३००॥ 
को नाम भणेद्‌ बुधः ज्ञात्वा सर्वान्‌ परकीयानू भावान्‌ । 
ममेदमिति च्‌ वचन जानन्नात्मानं शुद्धम्‌ ॥ ३०० ॥ 
आत्माकों ( अ्रपता चेतना गुणका अभाव होने पर ) जड़त्व आ जायेगा, अथवा व्यापकके 
अभावसे-व्याप्य ऐसा आत्माका अभाव हो जायेगा। ( चेतना आत्माकी स्व अवस्थाओंमे 
व्याप्त होनेसे व्यापक है ओर आत्मा चेतन होनेसे चेतताका व्याप्य है। इसलिये चेतनाका 
अभाव होने पर आत्माका भी अभाव हो जायेगा । ) इसलिये चेतनाकी द्शनज्ञानरवरूप ही 
मानना चाहिये | 
यहाँ तात्पय यह है कि-सांख्य मतावलम्बी आदि कितने ही लोग सामान्य चेतनाको 
ही मानकर एकान्त कथन करते हैं, उनका निषेध करनेके लिये यहाँ यह बताया गया है कि 
“वस्तुका स्वरूप सामान्यविशेषरूप है इसलिये चेतनाको सासान्यविशेषरूप अंगीकार करना 
चाहिये!। 
अब आगासी कथनका सूचक श्लोक कहते हैं :-- 
भर्थ:--चैतन्यका ( आत्माका ) तो एक चिन्मय ही भाव है, और जो अन्यभाव हैं वे 
वास्तवमे दूसरोके भाव हैं; इसलिये ( एक ) चिन्मय भाव ही ग्रहण करने योग्य है, अन्यभाव 
सघथा त्याज्य हैं ॥| २६प-२६६ ॥ 
अब, इस उपदेशकी गाथा कहते हैः -- 
गाथा २०० 
अन्वयार्थ;--[ सर्वान्‌ भावान्‌ ] सर्व भार्वोकोी [ परकीयान | दूसरेका 
[ ज्ञात्वा ] जानकर [ का नाम बुध) ] कौन ज्ञानी, [ आत्मान ] भपनेको 
[ झुर्दध ] शुद्ध [ जानन्‌ ] जानता हुआ, [ इद सम ] यह मेरा है? (-यद माव 
मेरे हैं! ) [ इति च वचने ] ऐसा बचन [ भणेल्‌ | वोलेगा ! 
सब भाव जो परकीय जाने, शुद्ध जाने आत्मको । 
बह कौन जानी "मेरा है यह” यों वचन बोले झहो ॥ ३०० ॥ 
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यो हि परात्मनोनियतस्वलचणविभागपातिन्या प्रज्ञया ज्ञानी स्थात्‌ स॑ खत्वे- 
वे चिस्मात्र मावमात्मीयं जानाति शेषांथ स्वनिव भावान्‌ परकीयान्‌ जानांति। 
एवं च जोनन्‌ कर्थ परमावान्ममामी इति श्र.यात्‌ ! परात्मनोनिश्येन स्वस्थामि्स- 
बंधस्पासंभवात्‌ । अतः सर्वथा चिद॒भाद एवं गृहीतव्य शेषा) सर्वे एवं भाव! अद्दा- 
तव्या इति सिद्धांत। | 
सिद्धांतोज्यमुदातचित्तचरितैोत्षाधिभि! सेव्यतां 
शुद्धं चिन्मयमेकसेव परम ज्योति संदेवास्म्यहस्‌। 
एते ये तु समुल्लसंति विविधा भाषा) प्थग्लक्षणा- 
स्तेःहं नास्प्रि यतोज्त्र ते कम परद्रव्यं समग्रा अपि ॥[१८४॥ (शादूलविक्रीडित) 
प्रद्रव्यग्रहं कुबंनू बध्येतेवापराधवान्‌ । 
बध्येतानप्राधा न रद्गव्ये संबतों यतिः॥ १८६ ॥ ( भलुष्ठुप्‌ 


टीकाः-जो ( पुरुष ) परके और आत्माके नियत स्वलक्षणोके विभागमें पढ़ने वाली 
प्रज्ञाके द्वारा ज्ञानी होता है, वह वास्तवसें एक चिन्मात्र भावकी अपना जानता है ओर शेष 
सबे भावोंको दूसरोंका जानता है | ऐसा जानता हुआ ( वह पुरुष ) परभावोंको यह मेरे हैं? 
ऐसा क्यों कहेगा ? क्योकि परसे ओर अपनेमे निम्चयसे स्वस्वामि सम्बन्धका असम्भव है। 
इसलिये, सवेथा चिद्भाव ही ( एकमात्र ) अहण करने योग्य है, शेष समस्तभाव छोड़ने 
योग्य हैं-ऐसा सिद्धान्त है । 

भावाथेः-लोकमें भी यह न्याय है कि-जो सुबुद्धि और न्यायवान होता है वह 
दूसरेके धनादिको अपना नहीं कहता । इसीप्रकार जो सम्यक॒ज्ञानी है, वह समस्त परद्॒व्योंको 
अपना नहीं मानता । कितु अपने-निज भावको ही अपना जानकर ही ग्रहण करता है। 

अब इस अथेका कलशरूप काव्य कहते है :--- 

अथु--जिनके चित्तका चरित्र उद्ात्त-( उदार, उच्च, उज्ज्वल ) है ऐसे मोक्षार्थी 
इस सिद्धान्तका सेवन करें कि-मै तो सदा शुद्ध चेतन्‍्यमय एक परमन्योति ही हूँ; और जो 
यह भिन्न लक्षणवाले विविध प्रकारके भाव प्रगट होत है वे मै नहीं हूं, क्‍योंकि वे सभी मेरे 
लिये परद्वव्य है |? 

अब आगासी कथनका सूचक लोक कहते हैं:--- 

अथेः--जो परद्व्यको प्रहए करता है. वह अपराधी है, इसलिये बंधमें पढ़ता है, 
ओर जो खद्रन्‍्यमें ही संबत है. ( अथीत्‌ जो अपने द्रब्यसें ही गुप्त-मन्न है--संतुष्ट है परद्रज्य 


का भ्हणु नहीं करता ) ऐसा यति निरपराधी है. इसलिये बेंधता नहीं है | ३०० ॥ 
५४ 


४२६ - 5“ संसयसार --- 
थेषाई अवराहे जो कुष्चह सो उ संकिदो भमई। 
मा वज्झज केणवि चोरोत्ति जणह्मि वियरंतो ॥ ३०१ ॥ 
जो ण कुणह अचबराहे सो णिस्संको उ जणवचए मभई। 
ण॒ वि तस्स चज्झ्िदु जे चिता उप्पत्नह कयाह॥ ३०२॥ 
एवश्म सावराहो वज्ञञामि अहं तु संकिदो चेया । 
जह घुण णिरवराहो णिस्संकोई ण वज्ञञामि ॥ ३०३ ॥ 
स्तेयादीनपराधान्‌ य। करोति स तु शंकितों भ्रमति । 
मा बध्ये केनापि चौर इति जने बिचरनू॥ ३०१ ॥ 
यो न करोत्यपराधान्‌ स निश्शंकस्तु जनपदे भ्रमति | 
नापि तस्य बद्धं यच्चितोत्पथते कदावित्‌ ॥ ३०२ ॥ 
एवप्रिप सापराधो वध्ये5्ई तु शंकितश्वेतायिता | 
यदि पुननिरपराधो निश्शंको5द न बच्ये ॥ ३०३ ॥ 


अब इस कथनको दृष्टान्तपू्षेक गाथा द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा ३०१-३०२-३०३ 

अन्वयार्थ;:--] यश ] जो परुष [ स्तेयादीन अपराधान ] चोरी आदि 
के अपराध [ करोति ] करता है, [ सः तु ] वद  जने विचरन ] लोकमें 
घूमता हुआ [ केन अपि ] मुमे कोई [ चौरः इति ] चोर समझकर [ सा थध्ये ] 
पकड़ न ले, इसप्रकार [ ऋंकितः भ्रमति ] शंकित होता हुआ घूमता है; [ ये ] 
जो पुरुष [ अपराधान्‌ ] अपराध [ न करोति ] नहीं करता [ सः तु ] वह 
[ जनपदे ] लोकमें [ निश्शेकः श्रमति ] निःशंक घूमता है, [ यदू | क्योंकि 

अपराध चौर्यादिक करे जो पुरुष वो शंकित फिरे । 

को लोकमें फिरते हुएको, चोर जान जु बांध ले ॥ ३०१ ॥ 


अपराध जो करता नहीं, निःशंक लोकविपें फिरे । 
“देध जाउँगा” ऐसी कमी, चिंता न उसको होय है ॥ ३०२॥ 
त्योँ आतमा अपराधी “में वँधता हूँ” यो हि सशंक है । 


च्छ 


अरु निरपराधी आतमा, “तांददी बेधूं” निःशंक है ॥ ३०३ ॥ 


-- मोक्ष अधिकार -- | “४२७ 
यथात्र लोके य एव परद्रव्यग्रहणलक्षणमपराध करोति तस्येव बंधशंका संभ- 
चति । यस्तु तं न करोति तस्य सा न संभवति। तथात्मापि य एवाशुद्ध! सन्‌ परद्रव्य- 
प्रहणलक्षणमपराध॑करोति तस्येव बंधशंका संभवति यस्तु शुद्ध) संसतं न करोति 
तस्य सा न संभवति, इति नियम।। अतः सर्वंधा सपरकीयभावपरिहारेण शुद्ध 
आत्मा गृहीतव्य।, तथा सत्येव निरपराधत्वात्‌ ॥ ३०१ ॥ ३०२॥ ३०३ ॥ 


की हि नामायप्रपराध। (-- 








[ तस्थ | उसे [ बद्धुं चिन्ता ] बँधनेकी चिंता [ कदाचित्‌ अपि ] कभी भी 
[ न उत्पद्मते ] उस्नन्न नहीं होती | [ एवं ] इसीग्रकार [चितयिता] ( अपराधीधी ) 
आक्मा | सापराधः अस्मि |! मै अपराधी हूँ [ बध्चे तु अहं] इसलिये में 
बंदूंगा/ इसप्रकार [ दाकितः ] शंकित होता है, [ यदि पुनः ] ओर यदि [ निर- 
पराधः | अपराध रहित ( भा्मा ) हो तो | अहं न बध्ये ] "मे नहीं बेंपेंगा! इस- 
अकार [| निश्दाक) ] निःशंक होता है। 


टीकाः--जैसे इस जगतसें जो पुरुष, पद्र्यका अहण जिसका लक्षण है ऐसा 
अपराध करता है, उसीको बंधकी शंका होती है और जो अपराध नहीं करता उसे बंधकी 
शंका नहीं होती, इसी प्रकार आत्मा भी अशुद्ध बतेता हुआ परद्रव्यग्रहणात्मक अपराध 
करता है उसीको बंधकी शंका होती है तथा जो शुद्ध बर्तता हुआ अपराध नहीं करता उसे 
बंधकी शंका नहीं होती,- ऐसा नियम है। इसलिये सर्वथा समस्त परकीय भावोंके परिहार 
छारा ( अर्थात्‌ परद्वव्यके सबे भावोको छोड़कर ) शुद्ध आत्माको ग्रहण करना चाहिये, 
क्योंकि ऐसा करने पर ही निरपराधता होती है । 


भावाथः--थयदि मनुष्य चोरी आदि अपराध करे तो उसे बन्धनको शंका हो; निर- 
पराधको शंका क्यो होगी ? इसी प्रकार यदि आत्मा परद्वव्यका अहणरूप अपराध करे. त्तो 
ञ्से बन्धकी शंका अवश्य होगी; यदि अपनेको शुद्ध अनुभव करे, परका अहण न करे, तो 
वंधकी शंका क्यो होगी ? इसलिये परद्वव्यको छोड़कर शुद्ध आत्माका ग्रहए करना चाहिये। 
तभी निरपराध हुआ जाता है॥ ३० १-३०३ ॥| 


अब प्रश्न होता है कि यह अपराध? क्या है १ उसके उत्तरमे अपराधका स्वरूप 


३ 


भ्रश्ध -- सभयसार -- 
संसिद्धिराषसिद्ध साधियमाराधिय च एयटटं | 
अधवगयराधो जो खल्ढ चेया सो होह अवराधों ॥ ३०४ ॥ 
जो पुण णिरचराधो चेया णिस्संकिओ उ सो होह । 
ध्याराहणए णिच वद्देह अहंति जाणतो ॥ २०७५॥ 
संसिद्विराधसिद्धं साधितमाराधितं चैकार्थम्‌। 
अपगतराधो य। खलु चेतयिता स भवत्यपराध। ॥| ३०४ ॥ 


य; पुनर्निरपराधश्वेतयिता निश्शंकितस्तु स भवति | 
आराधनया नित्य वतंते श्रहमिति जाननू ॥ ३०४ ॥ 


परद्रव्यपरिद्दारेण शुद्धस्पात्मनः सिद्धि! साधन वा राधः।। अपगतो राधों यस्य 
चेतयितु) सो5पराध। | भथवा अपगतो राधो यरय भापरप सो5पराधस्तेन सहय- 


गाथा ३०४-३०५ 

पअन्वयार्थ/।--[ संसिद्धिराधसिद्ध ] संसिद्धि, राघ#, सिद्ध, [ साधित 
आराधितं च ] साधित और आराधित--[ एकाथे ] ये एकार्थवाची शब्द है; [ य। 
खलु॒चेतयिता ] जो श्रात्मा [ अपगत्तराध। ] 'अपगतराघ! श्र्पातू-राषसे 
रहित है [ से ] वह आत्मा [ अपराधः-] भपराध [ मवति ] है। 

[ पुन) |] और [ यः चेतयिता ] जो आता [ निरपराध | निरपराध 
है| सा तु ] वह | निशंकितः भवति ] निःशंक दोता है; [ अहं इति 
जानन्‌ ] “जो शुद्ध आत्मा है सो ही मै है! ऐसा जानता हथआ [ आराधनया , 
आराधनासे [ नित्य चर्तेते | सदा बतता है । 


टीकाः-पर्व्यके परिहारसे शुद्ध आत्माकी सिद्धि अथवा साधन सो राध है.। जो आत्मा 
अपगतराघध!' अर्थात्‌ राधरहित हो वह आत्मा अपराध है। अथवा ( दूसरा समास विग्रद 





# राघ - आराधना, प्रग्नज्ञता, कृपा, पूर्णता, सिद्ध करना, पूर्ण करना । 
संसिद्धि, सिद्धि जु राध, अरु साधित अराधित एक है 
ये राघसे जो रहित है, वो आतमा अपराध है ॥ ३०४ ॥ 
अरु आतमा जो निरपराघी, होय है निःशड्ढ वो । 
चत सदा आराधनासे, जानना “मैं” आत्मको ॥ ३०५ ॥ 


_. मीक्ष अधिकार -- ४२६ 


बचेतयिता बर्तते स सापराध! स तु परद्रव्यप्रहण पद्धावेन शुद्धात्मसिद्धयमावाद्ध घ- 
शंकासंभवे सति, स्वयमशुद्वत्वादनाराधक एवं स्थात्‌ | यस्‍्तु निरपराधः स समग्रपर- 
द्रव्यपरिहारेश शुद्धात्मसिद्धिसद्भावाह घशंकाया असंभवे स्ति, उपयोगेकलक्षणशद्ध 


आत्मेक एवाहमिति निश्चिल्वन नित्यमेव शुद्धात्मसिड्डिलक्षणयाराधनया पतेमान- 
त्वादाराधक एवं स्यात्‌ । 


अनवरतमनंतैबंध्यते सापराधः 

स्पृश॒ति निरफ्राधो बंध नेव जातु । 

नियतमयमशुद्ध स्व॑ मजन्सापराधी 

भवति निरपराधः साधु शुद्धात्मसेवी || १८७ ॥ ( मालिनी ) 


इसप्रकार है ) जो भाव राधरहित हो बह भाव अपराध है; उस अपराधयुक्त जो आत्मा 
बतेता हो वह आत्मा सापराध है। वह आत्मा, परद्वव्यके प्रहणके सद्भाव द्वारा शुद्ध आत्मा 
की सिद्धिके अभावके कारण बंधकी शंका होती है इसलिये स्वयं अशुद्ध होनेसे, अनाराधक 
ही है। ओर जो आत्मा निरपराध है वह, समग्र परद्वव्यके परिहारसे शुद्ध आत्माकी सिद्धिके 
सद्भावके कारण बंधकी शंका नहीं होती इसलिये उपयोग ही जिसका एक लक्षण है. ऐसा एक 
शुद्ध आत्मा ही में हूँ? इसप्रकार निश्चय करता हुआ शुद्ध आत्माकी सिद्धि जिसका लक्षण है 
ऐसी आराधना पूर्वक सदा वतेता है इसलिये आराधक ही है । 


भावाथ:--संसिद्धि, राध, सिद्धि, साधित और आराधित-इन शब्दोंका एक ही 
अथ है, यहाँ शुद्ध आत्माकी सिद्धि अथवा साधनका नाम राध” है। जिसके वह राध नहीं 
है. वह आत्मा सापराध है. और जिसके वह राध है वह आत्मा निरफराध है। जो साप- 
राध है उसे बंधकी शंका होती है. इसलिये वह स्वयं अशुद्ध होनेसे अनाराधक है; और जो 
निरपराध है वह निःशंक होता हुआ अपने उपयोगमें लीन होता है इसलिये उसे बंधकी शंका 
नहीं होती, इसलिये 'जो शुद्ध आत्मा है वही मै हूँ! ऐसे निश्चय पूर्वक बर्तता हुआ सम्यक्‌- 
दुशंन, ज्ञान, चारित्र ओर तपके एकसावरूप निश्चय आराधनाका आराधक ही है। 

. अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते है:--- 


७ ट 
अथः-सापराध आत्मा निरंतर अनन्त पुदलपरमाणुरूप कर्मोसे बंधता है; निरपराध' 
बंधनको कप (ः व] 
आत्सा बंधनको कदापि स्पर्श नहीं करता | जो सापराध आत्मा है बह तो नियमसे अपनेको 


अशुद्ध सेवन करता हुआ।सापराध है; निरपराध आत्मा तो भलीभाति शुद्ध आत्माका सेवन 
करने वाला होता है| ३०४-३०४। 


8३० -- समसयसार -- 


नन्ु किमनेन शुद्धात्मीपासनग्रयासेन यतः प्रतिक्रमणादिनेव निरफराधो भव- 
त्यात्मा सापराधस्याप्रतिक्रमणादेस्तदनपीहकत्वेन विपकुंभर्वे सति प्रतिक्रमशादेस्त- 
दपोहकत्वेनामतकुंमत्वात्‌ । उक्त च व्यवहाराचारसत्रे-- 
अप्यडिकमणमपडिसरण अप्यडिहारों अ्रधारणा चेंव । 
अणियत्ती य भरणिदागरहासोही य विसकुंभो ॥ १॥ 


पडिकमणं पडिसरणं परिद्दारो धारणा णियत्ती य। 
शिंदा गरहा सोही अद्नविहों अमयकुंभो दु ॥ २ ॥ भत्रोच्यते- 


पडिक्मण पडिसरण परिहारों धारणा णियत्ती य | 
णिंदा गरहा सोही अट्डविहों होह विसकृभो ॥ ३०६॥ 


(यहाँ व्यवह्यारनया वलम्बी अर्थात्‌ व्यवहारनयको अवलंबन करनेवाला तक करता है. 
कि:--)“ शुद्ध आत्माकी उपासनाका प्रयास करनेका क्‍या काम है? क्योकि प्रतिक्रमण आदिसे 
ही आत्मा निरपराध होता है; क्योंकि सापराधके जो अप्रतिक्रमण आदि है वे, अपराधको दूर 
करनेवाले न होनेसे विपकुम्भ हैं,इसलिये प्रतिक्रमणादि हैं वे, अपराधको दूर करने वाले होनेसे 
अमृतकुम्भ है । व्यवहार का कथन करने वाले आचारसूत्र में भी कहा है कि:-- 

गथ--“अप्रतिक्रमण, अप्रतिसरण, अपरिहार, अधारणा, अनिबृत्ति, अनिन्‍्दा, अगर 
ओर अशुद्धि--( इन आठ प्रकारसे लगे हुए दोपोंका प्रायश्वित्‌ न करना ) सो विपक्रम्भ है ।# 
प्रतिकमण, प्रतिसरण, परिहार, धारणा, निवृत्ति, निन्‍्दा, गहाँ और शुद्धि--( इन आठ प्रकारसे 
लगे हुए दोपोका प्रायश्चित्‌ करना ) सो अमृत्कुम्म है ।” 

उपरोक्त तकका समाधान करते हुए आचायदेव ( निश्चयनयकी प्रधानतासे ) गाथा 
द्वारा करते हें:-- 


# प्रतिक्रमण ८ छृत दोषोंका निराकरण । प्रतिसरण र सम्यक्‍लादि ग़ुर्णोर्मे प्रेरणा । परिद्वार ८ मिं- 
ध्यात-रागादि दोपोका निवारण । घारणा 5 पचनमस्क्ारादि मन्र, प्रतिमा इत्यादि बाह्य द्रब्योकि भालम्बन द्वारा 
चित्तरे छिपिर रूना । निम्रत्ति बाह्य वियय फ्पायादि इच्छामें प्रवर्तेमान चित्तओ़ों हृदा लेना | निन्‍्दा ८ भात्म- 
धा्छो पूरक दोषोंदा प्रगट करता । गह। - गुद साक्षोसे दोपोका प्रयट करना । शद्धिन्दोप दोने पर प्रायश्चित 
लेशर विशुद्धि ऋरना। 


प्रतिक्रमश अरु प्रतिसरण स्यों परिहरण, निमृत्ति धारणा | 
अरु शुद्धि, निंदा, गईणा, ये भष्टविध विपकुंभ है| ३०६ ॥ 


-- मोक्ष अधिकार -- ४३१ 
अप्पडिक्मणमप्पडिसरण अप्परिहारों अधारणा चेव । 
अणियत्ती य अर्णिदागरहासोही अमयकुभो ॥ ३०७ ॥ 

प्रतिक्रमण प्रतिसरण परिहारों धारणा निवृत्तिथ । 
निंदा गर्दा शुद्धि! अष्टविधो भवति विपकुंम! ॥ ३०६ ॥ 
झप्रतिक्रमणमप्रतिसरणम्परिहारो5्धारणा चैव । 
अनिवृत्तिथ्ानिंदाई्गहज्शुद्धिरसतकु भ। | ३०७ ॥ 
, यस्तावदज्ञानिजनसाधरणोअ्प्रतिक्रमणादि! स शुद्धात्मसिद्धयमावस्वभावत्वेन 
स्वयमेवापराधत्वाहिपकु भ एवं कि तस्य विचारेण । यस्तु द्ृव्यरूपः प्रतिक्रमणादिः 
स सर्वापराधविषदोषायकर्षशसमरथत्वेनामतकु भोडपि ग्रतिक्रमणाग्रतिक्रमणादिविल- 


गाथा ३०६-३०७ 

अन्वयार्थ।--[ प्रतिक्रमण | प्रतिक्रण, [ प्रतिसरण ] प्रतिसरण, 
[ परिहारः ] परिह, [ धारणा ] धारणा, [ निववत्तिः ] निदृत्ति, [ निन्‍दा ] 
निन्‍्दा, [ गई ] गहा [च शुद्धि! ] और शु॒द्धि-[ अष्टविधः ] यह भाठ 
प्रकाका [ विषकुरूभः ] विषकुम्म [ 'भवति ] है ( क्योंकि इसमें कर्त'बकी बुद्धि 
सम्मवित है )। 

[ अप्रतिक्रमण | अप्रतिक्रमण, | अप्रतिसरण | अ्रप्रतिसरण, [ अप- 
रिहारः | अपरिहार, [ अधारणा ] अधारणा, | अनिशृत्तिः च ] अनिवृत्ति, 
([ अनिन्‍्दा ] अ्निन्दा, [ अगर ] अर्हा [च एवं ] ओर [ अशुद्धिः ] 
अशुद्धि-[ अम्रृतकुरभ। ] यह अम्ृतकुम्म है ( क्योंकि इससे कर्तृवका निषेध है- 
कुछ करना ही नहीं है, इसलिये बन्ध नहीं होता )। 


दीकाः--प्रथम तो जो श्रज्ञानीजन साधारण ( अज्ञानी लोगोंको साधारण ऐसे ) अप्र- 
तिक्रमणादि है वे तो शुद्ध आत्माकी सिद्धिके अभावरूप स्वभाववाले हे इसलिये स्वयमेव 
अपराधरूप होनेसे विषक्रुम्भ ही है; उनका विचार करनेका क्या प्रयोजन है ? (क्‍योंकि वे 
तो प्रथम ही त्यागने योग्य है।) और जो द्रव्यरूप प्रतिकमणादि है वे सब अपराधरूपी 


अनप्रतिक्रमण अनप्रतिसरण, अनपरिहरण अनधारणा | 
भनिदृत्ति, अनग्हा, अनिंद, अशुद्धि अमृतइुभ है | ३०७ ॥ 


ध्रेर “» सेमयसार -- 


चशाग्रतिक्रमणादिरूपां तार्ती पिकी भूमिमपश्यतः स्वकायकर णा समर्थ त्वेन विपक्षकाय- 
कारितवाहिपइ भ एवं स्पात्‌ | अप्रतिक्रपणादिरुपा द॒तीयभूपिस्तु स्वयं शुद्धास्मसिद्धि 
रूपस्वेन सर्वापराधविषदोषाणा सवकषत्वात साक्षात््वयमसृतकु भो भवतीति व्यवहारेश 
द्रव्यप्रतिक्रमणादेरपि, असृतकु सत्व॑ साघयति । तयद च निरपराधो भवति चेतयिता। 
तदमावे द्॒व्यप्रतिक्रमणादिरप्वपराध एवं । भतस्तृतीयभूमिकयेंव निरपराधलवमित्य- 
बतिष्ठते, तत्माप्त्यर्थ एवायं द्रव्यप्रतिक्रमणादि!, ततो मेति मंस्था यत्प्रतिक्रमणादीन्‌ 
श्रुतिस्त्पाजयति किंतु दव्यप्रतिक्रमणादिना न प्ुचति अन्यदपि प्रतिक्रमशणाप्रति- 
क्रमणावगोचराप्रतिक्रमणादिरुप॑ शुद्धास्म सिद्धिलक्षण मतिदुष्कर॑किप्रपि कारयति । 
चच्पते चात्रेब-- 
फम्मं ज॑ पृथ्वकर्य सुहासुहमणेयवित्थर विसेस । 

तत्तो शियत्तए अप्पयं तु जो सो पडिकप्तण ॥ इत्यादि । ( देखो गाथा ३८३-३८४ ) 
विपके दोपको ( क्रमशः ) कम करनेसे समथे होनेसे अमृतकुस्भ है. ( ऐसा व्यवहार आचार 
सूत्रमे कहा है) तथापि प्रतिक्रमणण-अग्रतिक्रमणणादिसे विलक्षण ऐसी-अगप्रतिकमणाद्रिप 
तीसरी भूमिकाको न देखनेवाले पुरुपको वे द्वव्यप्रतिक्मणादि ( अपराध काटनेरूप ) अपना 
कार्य करनेको असमथ होनेसे विपक्ष ( अथौत्‌ बंधका ) कार्य करते होनेसे विषकुम्भ 
ही है। जो अप्रतिक्रमणणादिरूप तीसरी भूमि है वह, स्वयं शुद्धात्माकी सिद्धिरुप होनेके 
कारण समस्त अपराधरूपी विपके दोपोको सर्वथा नष्ट करनेवाली होनेसे, साज्षात्‌ रचय॑ 
अमृतकुम्भ है ओर इसमकार ( वह तीसरी भूमि ) व्यवहारसे द्रव्य प्रतिक्मणादिको भी 
अम्रतकुम्भत्व साधती है । उस तीसरी भूमिसे ही आत्मा निरपराध होता है। उस ( तीसरी 
भूमि ) के अभावसे द्वव्य प्रतिक्मणादि भी अपराध ही है। इसलिये, तीसरी भूमिसे ही 
निरपराधत्व है ऐसा सिद्ध होता है | उसकी प्राप्तिके लिये ही यह द्रव्य प्रतिक्रमणादि हैं । ऐसा 
होनेसे यह नहीं मानना चाहिये कि ( निश्चयनयका ) शात्र द्रव्य प्रतिक्रमणादिको छुड़ाता हैं। 
ठत्र फिर क्‍या करता हें ? द्रव्यप्रतिक्रमणादिसे छुड्टा नहीं देता (- अटका नहीं देता, संतोष 
नहीं सनवा देंता ); इसके अतिरिक्त अन्य भी, प्रतिक्रमण-अप्रतिक्रमणादिसे अगोचर 
अप्रतिक्रमणादिख्प, शुद्ध आत्माकी सिद्धि जिसका लक्षण है ऐसा, अति दुप्कर कुछ कर- 

वाता है। इस ग्रन्थमें ही आगे कहेँगे कि -- 
अआर्थ:- अनेकप्रफार के विस्तार वाले पूर्वेक्षन झुभाशञुभ कमॉसे जो अपने आत्माको 

निउक्‍सत कराता है वह आत्मा प्रतिकमण है । 
भावाधः- ब्यवहार नयावलम्वी ने कह्य था कि-- लगे हुए दोपो का प्रतक्रमणादि 
परने से ही झात्मा शुद्ध गोता रू. नच फिर पहले से ही श॒द्धात्मा के आलंबन का खेद करनेका 


-- मौक्ष अधिकार -८ ४2 


अतो हता।-प्रमादिनों गता सुखाप्तीनतां । 

प्रल्ीनं चापलसुन्पूलितमालंबनम्‌ । 

आत्मन्येबवालानितं च चित्त- 

मासंपूणविज्ञानघनो पलब्धे! ॥ १८८ ॥ 

यत्र प्रतिक्रमणमेव विर्ष प्रणी्त 

तत्राप्रतिक्रमणमेव सुधा कुंत) स्यात्‌ । 
क्या प्रयोजन है ? शुद्ध होनेके बाद उसका आलम्बन होगा; पहले से ही आलम्बन का खेद 
निष्फल है” । उसे आचाये समझते है किः--जो द्रव्य प्रतिक्रमणादि हैं वे दोषों के मिटानेवाले 
हैं, तथापि शुद्ध आत्मा स्वरूप जो कि प्रतिकमणादि से रहित हैं, उसके अवलम्बन के बिना तो 
द्रव्य प्रतिक्रमशादिक दोषस्वरूप ही है, वे दोषों के मिटाने में समर्थ नहीं है; क्‍योंकि निश्चय 
की अपेक्षा से युक्त ही व्यवहारनय मोक्षमागमे है, केवल व्यवहार का ही पक्ष मोक्षमागें में 
नहीं है, बन्ध का ही मार्ग है। इसलिये यह कहा है कि-अज्ञानीके जो!अग्रतिक्रमणादिक हैं सो 
तो विषकुम्भ है ही; उसका तो कहना ही कया है ? किन्तु व्यवहार चारित्रमें जो प्रतिक्रमणादिक 
कहे है वे भी निश्चलय से विषक्रुस्भ ही है, क्योकि आत्मा तो प्रतिक्रमणादि से रहित, शुद्ध, 
अग्रतिक्रमणादि स्वरूप ही है। 

अब इस कथन का कत्नशरूप काव्य कहते हैं:--- 
अ्थः- इस कथन से सुखासीन ( सुखसे बैठे हुए ) प्रमादी जीवों को हृत कहा है 

( अर्थात्‌ उन्हें मोक्ष का सबेथा अनधिकारी कहा है ), चापल्य का ( अविचारित काये का ) 
प्रलय किया है ( अथौत्‌ आत्मग्रतीति से रहित क्रियाओं को मोक्ष के कारण में नहीं माना ), 
आलंबन को उखाड़ फेंका है ( अर्थात्‌ सम्यक्टृष्टि के द्रव्य प्रतिक्रमण इत्यादि को भी निश्चय से 
बंध का कारण सानकर हेय कहा है ), जब तक सम्पूर्ण विज्ञानघन आत्मा की प्राप्ति न हो तब- 
तक ( शुद्ध ) आत्मारूपी स्तंभ से ही चित्त को बांध रखा है (अर्थात्‌ व्यवहार के आलम्धन 
से अनेक भ्रवृत्तियों में चित्त अमण करता था उसे शुद्ध चैतन्यमात्र आत्मा सें ही लगानेको कहा 
है क्योंकि:वही मोक्ष का कारण है )। 


यहाँ निश्चयनय से ग्रतिक्रमणादि को विषक्र॒म्भ कहा और अप्रतिक्रमणादि को अम्ृत- 
कुम्भ कहा इसलिये यदि कोई विपरीत समझकर प्रतिक्रमणादिको छोड़कर प्रमादी हो जाये तो 
उसे समभाने के लिये कलशरूप काव्य कहते है 
अथे:-( हे भाई ! ) जहाँ प्रतिक्रमण को 
कहाँ से हो सकता है ? ( अथौतू नहीं हो सकता 
प्रमादी क्‍यों होता है ! निष्प्रमाद होता हुआ ऊपर 
२, 


ही विष कहा है, वहाँ अप्रतिक्राण अमृत 
) तब फिर मनुष्य सीचे ही नीचे गिरता हुआ 
र ही ऊपर क्‍यों नहीं चढ़ता ? 


४३४ “णः संमयसार -- 


तत्कि प्रमाध्यति जनः प्रपतन्नधोष्घ 
कि नोघ्व॑मृष्वमधिरोहति निष्प्रमाद! ॥ १८५९ ॥ ( वसंततिलका ) 
प्रमादकलित) कथ्थ सवति शुद्धभावोड्लस 
कपायभरगोरवादलसता प्रमादो यतः । 
झतः स्व॒रसनिभेरे नियमितः स्वभावे सवन्‌ 
मुनि; परमशुद्धतां व्रजति मुच्यते वाइचिरात्‌ ॥ १६० ॥ ( प्ृष्वी 
.  स्पक्ल्वाएशुद्धिविधायि तत्किल परद्रव्यं समग्र॑ स्वयं 
सद्रव्ये रतिमेति यः स नियत सर्वापराधच्युत: । 


नह 





भाव।थः- अज्ञानावस्था मे जो अप्रतिक्रमणादि होते है उत्तकी तो बात ही क्‍या ? 
किन्तु यहाँ तो, शुभप्रवृत्तिरूप द्रव्य प्रतिक्रमणादि का पक्ष छुड़ाने के लिये उन्हें ( द्रव्य प्रति- 
क्रमंणादि को निश्चयनयकी प्रधानता से विपक्षम्भ कहा है क्योकि वे कर्मवन्ध के ही कारण हैं, 
और प्रतिक्रमण- अप्रतिक्रमणादि से रहित ऐसी तीसरी भूमि. जो कि शुद्ध आत्मस्वरूप है तथा 
प्रतिक्रणणादि-से रहित होने से अप्रतिक्रमणादिरूप है. उसे अम्रृतकुम्भ कहा है अर्थात्‌ वहाँ के 
अप्रतिक्मणादिको अमृत कुम्भ कहा है । ठृतीय भूमि पर चढ़ानेके लिये आचायेदेवने यह्‌ उप- 
देश दिया है। प्रतिक़मणादिको विपकुम्भ कहनेकी वात सुनकर जो लोग उल्टे प्रमादी होते हैं, 
उनके सम्वन्धसे आचाये कहते है कि- यह लोग नीचे ही नीचे क्यो गिरते हैं १ तृतीय भूमिसें 
ऊपर ही ऊपर क्यों नहीं चढ़ते ?? जहाँ प्रतिक्रमणको विपकुम्म कहा है. वहाँ उसका निषेघरूप 
अ्प्रतिक्रमण ही अमृतकुम्भ हो सकता है, अज्ञानीका नहीं। इसलिये जो अप्रतिक्रमणादि 
अमृतझुस्म' कहे है वे अज्ञानीके अप्रतिक्रमणादि नहीं जानना चाहिये, किन्तु तीसरी भूमिके शुद्ध 
आत्मामय जानना चाहिये | 
. अथ इस असथको हद करता हुआ काज्य कहते है -- 

आर्ध:-कपायके भास्से भारी होनेसे आलस्यका होना सो अ्रमाद है, इसलिये यह 

मादयुक्त आलम्यभाव झुद्धभाव कैसे हो सकता है ? इसलिये नितरससे परिपूर्ण स्वभाव 
निरचल होनेवाला मुनि परमशुद्धताको प्राप्र होता है अथवा अल्यकालसे ही ( कर्मवन्धसे ) 
छूट जाना है । 

भावाधः -प्माद तो कपायके गौरवसे होता है इसलिये प्रमादीके शुद्धभाव नहीं 
हिता । जो मुनि उद्यमपूर्वऊ स्वभावमें प्रद्नत्त होता है वह झुद्ध होकर मोक्षको प्राप्त करता है । 


कै 


कई 


0] + 54! 


+ है, 


हैः 
फल्चापटा काय्य 


जप उनतभ न पक पक घट 
अप, मुक्ते हानया अनुतम-अ्संक काव्य कहते हैं:-- 


््ल जि जो 'ब्क सास्तत्रम + ब्ददरतलता लक" बखरनवा का ससम्न नल पर्द्रच्यफों सय + 
इरथःजों पुर्॒ष वास्तवर्म अशुद्धता रूरनेवाले समस्त परद्रव्यकों छोडकर स्व“ 


-- मोक्ष अधिकार -- ४३५ 


] 


बंधध्व॑समुपेत्य नित्यमुद्ति; स्वज्यो तिरच्छीच्छल- । ु 
ब्वैतन्यामृतप्रपृर्णमहिमा शुद्रो मवन्‍्युच्यते ॥ १९१ ॥ ( शार्दूलविक्रीडित ) 
बंधच्छेदास्कलयदतुल मोज्षमक्षय्यमेत- 
लित्योधोतरफुटितसदजावस्थमेकातशुद्धम्‌ । 
एकाकारस्वरसभरतो त्यंतगंभीर धीरे 
पूर्ण ज्ञानं ज्वलितमचले स्वस्प लीन महिश्नि॥१९२॥ (म्दाक्रन्ता) 
इति मीक्षो निष्क्रांत/-- 


स्वद्रव्यमें लीन होता है, वह पुरुष नियससे सर्वे अपराधोसे रहित होता हुआ, बधके नाशको 
प्राप्त होकर नित्य-उद्ति ( सदा प्रकाशमान ) होतो हुआ, अपनी ज्योतिसे ( आत्मस्वरूपके 
प्रकाशसे ) निरमल्तया उछलता हुआ चैतन्यरूपी अमृतके प्रवाह द्वारा जिसकी पूर्ण महिमा है 
ऐसा शुद्ध होता हुआ, कमॉसे मुक्त होता है । 

भावाथ-जों पुरुष पहले समस्त परद्रव्यका त्याग करके निज द्रव्यमे ( आत्मस्व- 
रुपमे ) लीन होता है, वह पुरुष समस्त रागादिक अपराधोंसे रहित होकर आगामी बंधका 
नाश करता है और नित्य उद्यरूप केवलज्ञानको ग्राप्त करके, शुद्ध होकर, समस्त कर्मोका 
नाश करके, मोक्षको प्राप्त करता है | यह, मोक्ष होनेका अनुक्रम है। 

अब भोज्ञ अधिकारको पूर्ण करते हुए उसके अन्तिम संगलरूप पूर्णज्ञानकी 

महिसाका ( सवंधा शुद्ध हुए आत्मद्वव्यकी सहिमाका ) कलशरूप काव्य कहते हैः-- 

अथः-कर्मबन्धके छेदनेसे अतुल, अक्षय (-अविनाशी ) मोक्षका अनुभव करता हुआ, 
नित्य उद्योतवाली (-जिसका प्रकाश नित्य है ऐसी ) सहज अवस्था जिसकी खिल उठी है ऐसा, 
एकांत झुद्ध ( कमंमलके न रहनेसे अत्यंत शुद्ध ), और एकाकार ( एकज्ञानसात्र आकारमे परि- 
णमित ) निजरसकी अतिशयतासे जो अत्यन्त गम्भीर और घीर है ऐसा यह पूरज्ञान प्रकाशि- 


त हो उठा है ( स्ेथा शुद्ध आत्मद्रव्य जाज्वल्यमान प्रगट हुआ है ), 
मार्में लीन हुआ है । 


९ ि 
माचाथः--कर्मका चाश करके मोक्षका अतु भव करता हुआ, अपनी स्वाभाविक अब- 
स्थारूप, अत्यन्त शुद्ध, समस्त ज्षेयाकारोंको गौण करता हुआ, 


नहीं है ऐसा ) और धीर (आकुलतारहित )-ऐसा पूरुनना 
अपनी सहिसासे लीन होगया । 


ठीकाः--इसम्रकार मोक्ष ( संगभूमिमेसे ) बाहर निकल गया | 


और अपनी अचल महि- 


अत्यन्त गम्भीर ( जिसका पार 
न॒म्रगट देदीप्यमान होता हुआ, 


है 


४३६ -- सैमयंसारे -- 
इति भीमदर्सतचंद्रसूरिविरचितायां समयसारव्याझ्यायामात्मस्यातौ मोक्ष- 
प्रस्षक! अष्टमो्क! ॥ ८ ॥ 
एाध्वालू 


छ् 


भावार्थ:- रंगमूमिसें सोक्ष तत्वका स्वांग आया था। जहाँ ज्ञान प्रगट हुआ वहाँ 
ऊस मोक्षका स्वांग रंगभूमिसे बाहर गया || ३०६-३०७ ॥| 


& सबैया ४8 


ज्यों नर कोय परथो दृढबंधन बंधरवरूप लखे दुखकारी, 
चिंत करें निति कैम कठे यह तोऊ छिंदे नहि. नेक टिकारी । 
छेदन कू' गहि आयुध धाय चलाय निशक करे दुयधारी, 
यो बुध बुद्धि धसाय दुघाकरि कर्म रुआतम आप गहारी ॥ 


$ आठवां सोक्ष अधिकार समाप्त ६8 
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2 शा] 
| >> है /« ! 
॥(७ सर्वविशुद्धनज्ञान अविकार इ€ह/: 
तो (लाइफ ० &-- :..... पल छ.: 
शथ प्रविशति सर्वविशुद्धज्ञानं-- 


नीत्वा सम्यक प्रलयमखिलान कतमोक्‍्त्रादिभावान्‌ 
द्रीभूतः प्रतिपद्मर्य बंधमो क्षमक्लप्ते; 
शुद्ध! शुद्ध! स्वरसविसरापूरा पुणया चला चि- 





8 दोहा # 
सबवे विशुद्ध सुज्ञानमय, सदा आतमाराम । 
परकू' करे न भोगवै, जाने जपि# तसु नाम ॥ 


इंकोत्कीशप्रकट्महिमा स्फूजति ज्ञानपु जः ॥ १९३ ॥ ( मन्दाक्रान्ता ) 


प्रथम, टीकाकार आचायदेव कहते हैं कि “अब सर्वविशुद्ध ज्ञान प्रवेश करता है” । 
मोक्ष तत्वके स्वांगुके निकल जानेके बाद सबविशुद्ध ज्ञान प्रवेश करता है। रंगभूमि 


मे जीव-अजीव, कतों कस, पुण्य-पाप, आखब, संबर, निजेरा, बंध, और सोक्ष-ये आठ 
स्वांग आये, उनका नृत्य हुआ और वे अपना अपना स्वरूप बताकर निकल गये | अब सर्वे 


स्वॉगोके दूर होने पर एकाकार सब विशुद्ध ज्ञान प्रवेश करता है। 


उसमें प्रथम ही, मंगलरूपसे ज्ञानपुलज आत्माकी महिमाका काव्य कहते हे;-- 


अथेः-समस्त कर्ता - भोक्ता भादि भांवोको सम्यक्‌ प्रकारसे ( भली भाँति ) नाश 


को प्राप्त कराके पद्‌ पद पर ( अर्थात्‌ कर्मोके क्षयोपशमके निमिचसे होनेवाली प्रत्येक 
पयोयमें ) बंध - मोक्तकी रचनासे दूर वतेता हुआ, शुद्ध - शुद्ध ( अथीत्‌ रागादिमल तथा 
आवरणसे रहित ), जिसका पवित्र अचल तेज निजरसके (- ज्ञान रसके, ज्ञानचेतनारूपी 
रसके ) विस्तारसे परिपूर्ण है ऐसा, और जिसकी महिसा टंकोत्कीर्ण प्रगट है. ऐसा ज्ञानपुज 


आत्मा प्रगट होता है। 


भावाथं>-शुछनयका विपय जो ज्ञानस्वरूप आत्मा है वह कठत्व -भोक्त स्वके 


्खिझऑझऑझ७आि?9७ी७ ७8७७ लअझ->++.हतहलह०हलहहै...ु........ह080ह0ु 


* जपि ८ यद्यपि | 


४३८ &ु “: सेसयसार -- 


करठेत्व॑ न स्वभावोस्य चितो वेदयितृत्वचत्‌ । 
अज्ञानादेव कर्तायं तदभावादकारक: ॥ १९४ ॥ ( भनुष्ठुप्‌ ) 
अथात्मनो5कत त्व॑ चशटं तपुरस्सरमास्याति-- 

दविय ज॑ उप्पत्नइ गुणेहि त त्ेहि जाणस अणण्ण । 
जह कडयादीहिं दु पत्नएहि कणय अणरण्णमिह ॥ ३०८॥ 
जीवस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसिया झुत्ते । 
ते जीवमजीव वा तेहिमणणण वियाणाहि ॥ २०६ ॥ 
ण॒ कुदोचि थि उप्पणणो जश्मा कज्ं ण तेण सो आदा। 
उप्पादेदि ण॒ किचि वि कारणसवबि तेण ण स होह ॥ ३१० ॥ 
कफम्म पड़च कत्ता कत्तारं तह पड़च कम्माणि । 
उप्पंजंति य णियमा सिद्धी दु ण दीसए अण्णा॥ ३११॥ 


भावोसे रहित है, बंध मोक्षकी रचनासे रहित है, परद्वव्यसे ओर परद्रव्यके समस्त भावोसे 
रहित होनेसे शुद्ध है, निजरसके प्रवाहसे पूर्ण दैदीप्यमान ज्योतिरुप है और टंकोत्कीण 
महिमासय है। ऐसा ज्ञानपुज आत्मा प्रगट होता हे । 

अब सर्वविश्ुद्ध ज्ञानको प्रगट करते है, उसमे प्रथम, आत्मा कर्ता - भोक्ताभावसे 
रहित है! इस अथका, आगामी गाथाओका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 

अथर्थः-जैसे भोक्दत्व स्वभाव नहीं है, उसी प्रकार कर्क त्व भी इस चित्स्वरूप 
आत्माका स्वभाव नहीं है, वह अन्नानसे ही कर्ता है, अज्ञानका अभाव होने पर अकर्ता है । 

अब, आत्माका अकतृ त्व दृष्टान्तपूर्वक कहने हैं :-- 


जो द्रव्य उपजे जिन गरुणेंसि, उनसे जान भनन्य वो | 

है जगतमें कटकादि, पर्यायोंसे कनक अनन्य ज्याँ ॥ ३०८ ॥ 
जिव-अजिवके परिणाम जो, शा्त्रोंवियें जिनवर कहे | 

वे जीव और अजीव जान, अनन्य उन परिणामसे ॥ ३०९ ॥ 
उपज न आत्मा कोइसे, इससे न आत्मा काये है 

उपजावता नहिं कोइकी, इससे न कारण मी बने।| ३१० ॥ 
रे! कर्मभाश्नित होय कर्ता, कर्म भी करतारके । 

आश्रित हुवे उपजे नियमसे, अन्य नहिं सिद्धी दिखे ॥ ३११ ॥ 


-- स्वविशुद्धज्षान अधिकार -- ४२६ 
द्रव्य यदुत्पचते गुणेस्तत्ते्जानी्वनन्वत्‌ | 
यथा कटठकादिभिस्तु पर्याये! कनकमनन्यदिह ॥ ३०८ ॥ 
जीवस्याजीवस्य तु ये परिण।मास्तु द्शिताः घत्रे । 
ते जीवमजीय॑ वा तैरनन्यं विजानीहि ॥ ३०९ ॥ 
न कुंतश्रिदप्युत्पन्नो यस्मात्काथ न तेन स आत्मा । 
उत्पादयति न किंचित्दपि कारणमपि तेन न से भवति ॥ ३१० ॥|. 
कर्म ग्रतीत्य कर्ता कर्तारं तथा प्रतीत्य कर्माणि । 
उत्पधंते च नियमात्सिद्विस्तु न दवृश्यतेडन्या.॥ ३११ ॥ 


गाथा ३०८-३०९-३१०-३११ 
अन्वयार्थ:---[ यद्‌ द्रव्य ] जो दृव्य [ गुणैः ] जिन गुणोंसे [ उत्प- 
छाले ] उत्पन्न होता है [ ते; ] उन गुणोंसे [| तदू ] उसे [ अनन्यत्‌ जानीहि ] 
भनन्य जानो; [ यथा ] जैते [ इह ] जगतमें [ कदकादिशभिः पयिः तु ] कड़ा 
इत्यादि पर्यायेसि | कनक॑ ] उवणे | अनन्यत्‌ ] श्रनन्य है वैसे । 
...[ जीचस्य अजीवस्थ तु ] जीव और अजीवके [ ये परिणामाः तु] जो 
परिणाम [ सूते दश्शिताः ] सूत्रमें बताये हैं, [ ले! ] उन परिणामोंसे [ ते जीव 
शजीव वा ] उस जीव अथवा अजीवको [ अनन्य विज्ञानीहि ] अनन्य जानो । 

[ यस्मात्‌ | क्योंकि [ कुतदिचिदं आपि ] किसीसे मी [ न उत्पन्न ] 
उत्पन्न नहीं इश्ना [ तेन ] इसलिये [ सः आत्मा ] वह श्रामा [कार्य न ] 
( किसीका ) कार्य नहीं है, [ किचिदं अपि ] और किसीको [न उत्पादयति ] द 
उतचन नहीं करता [ तेन | इसलिये [ सः ] वह [ कारण आपि ] ( किसीका ) 
कारण मी | न भवति ] नहीं है । | 

[ निम्रमात्‌ ] नियमसे [ कर्म प्रतीत्य | कर्मके आश्रयसे (-कर्मका श्रवलम्बन 
लेकर ) | कर्ता ] कर्ता होता है, [ तथा च ] और [ क्र्तारं प्रतीत्य ] कर्ताके 
आश्रये | कर्माणि उत्प्ते ] कर्म उत्नन्न होते हैं; [ अर 


नया तु] अन्य किसी 
प्रकासे [ सिद्धि; ] कर्ताकर्मकी सिद्धि [ न दृश्यते ] नहीं देखी जाती |... ह 


धंधे »ः संसयसार -- 


जीवो हि तावसक्रमनियमितात्मपरिणामरुत्पचमानो जीव एवं नाजीव!), एव- 

मजीवो5पि क्रमनियमितात्मपरिणामरुत्पच्मानोड्जीव एव न जीव), स्द्रव्याश्वां 
स्वपरिणामः सह तादात्म्यात्‌ कंकणादिपरिणामे: कांचनवत्‌ | एवं दि जीवस्य स्व- 
परिण|मेरुत्पचमानस्पाप्यजीवेन सह कार्यकारणभावो न पिद्धथति, सर्वद्रव्याणां 
द्रव्यांतरेण सहोत्पायोत्पादकभांवाभावात्‌ । तदसिद्धो चाज्ीवर्य जीवकमत्वं न सि 
द्थति तदसिद्धों च कद कमणोरनन्यापेक्षस्िद्धलात्‌ जीवस्पाजीवकत्‌ त्व॑ं न सिद्धथति 
ध्यतो जीवो5कर्ता अवतिष्ठते । 

अकर्ता जीवोज्यं स्थित इति विशुद्! वरसतः 

स्फुरचिज्ज्यो तिर्मिश्छुरितभ्ुवनाभो गशुवनः 














टीकाः- प्रथम तो जीव क्रमवद्ध ऐसे अपने परिणामोसे उत्पन्न होता हुआ जीच ही 
हे, अजीव नहीं, इसीप्रकार अजीव भी क्रमबद्ध अपने परिणामोसे उत्पन्न होता हुआ अजीब 
ही है, जीव नहीं; क्योंकि जैसे ( कंकण आदि परिणासोसे उत्पन्न होनेवाले ऐसे ) सुवेण॒का 
कंकण आदि परिणामोंके साथ तादात्य्य हे उसीग्रकार सब द्रव्योका उपने परिणामोके साथ 
तादात्म्य है | इस प्रकार जीव अपने परिणामों से उत्पन्न होता है. तथापि उसका अजीव के 
साथ कार्यकारण भाव सिद्ध नहीं होता, क्योकि सर्वेद्रब्यों का अन्यद्रव्य के साथ उत्पाद्य-उत्पा- 
दक भाव का अभाव है; उसके ( कार्यकारण भाव के ) सिद्ध न होने पर अज्जीवके जीवका 
कर्मत्व सिद्ध नहीं होता, और उसके (-अज्जीचके जीव का कर्मत्व ) सिद्ध न होने पर कतौ-कर्म 
की अन्य किसी अपेक्षा से सिद्धि न होने से, जीव के अजीव का कद त्व सिद्ध नहीं होता । इस- 
लिये जीव अकर्ता सिद्ध होता है । 

भावार्थ--सवे द्रब्यो के परिणाम भिन्न भिन्न है। सभी द्रब्य अपने अपने परिणामों 
के कर्ता हैं; वे ऊन परिणामों के कर्ता हैं, वे परिणाम उनके कम हैं | निश्चय से किसी का किसी 
के साथ कर्तो-कर्म संबंध नहीं है इसलिये जीव अपने ही परिणामों का कती है, ओर अपने 
परिणाम कम हैं | इसी प्रकार अजीव अपने परिणामों का ही कर्ता है, ओर अपने परिणाम 
कर्म हैं। इसी प्रकार जीव दूसरे के परिणामों का अकर्ता है | 

इस प्रकार जीव अकर्ता है तथापि उसे बंध होता है यह अज्ञान की महिमा है, 
अथ्थ का कलशरूप काव्य कहते # -- 

झथः--जों निजरस से चिझ॒द्ध हे. और जिसऊी सकुरायमान होती हुई चैतन्य ज्योतियों 
के द्वारा लोफ का समम्त किग्वार व्याप्त दा जाता है--ऐेसा जिसका स्वभाव है, ऐसा यह जीव 
पूर्वोक्त प्रशार से ( परद्रत्य का नथा परभावों का ) अकर्ता सिद्ध हुआ, तथापि उसे इस जगतमें 
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तथाप्यस्यासों स्थायदिह किल बंधः प्रकृतिमि। 
से खस्बज्ञानस्य स्फुरति महिम्ता कोडपि गहनः | १९४ ॥ ( शिखरिणी )_ 
चेया उ पथडीअ्दट उप्पज्ञइ घिणस्सह | 
पयडीवि चेथययट्टं उप्पज्ह विणरसह || ३२१२॥ 
एवं बंधो उ दुण्हं॑ वि अण्णोण्णप्पचया हवे। 
अप्पणो पथडीए य संसारों तेण जाथए ॥ ११३॥ 
चेतयिता तु प्रकृत्यथमुत्पचते विनश्यति । 
प्रकृतिरुषि चेतकाथमुत्पचते विनश्याति ॥ ३१२।॥ 
एवं बंधस्तु हयोरपि अन्योन्यप्रत्ययाड्वेत्‌ | 
आत्मनः प्रकृतेश् संसारस्तेव जावते ॥ ३१३ ॥ 


कम प्रकृतियों के साथ यह ( प्रगट ) बंध होता है, सो वह वास्तव में अज्ञान की कोई गहन 
महिमा स्फुरायमान है। 

भावाथः--जिसका ज्ञान सवे जेयों मे व्याप्त होने वाला है ऐसा यह जीव शुद्धनय से 
परद्रत्यका कर्ता नहीं है, तथापि उसे कर्मका बन्ध होता है. यह अज्ञानकी कोई गहन महिमा 
है-जिसका पार नहीं पाया जाता ॥ ३०८-३११ ॥ 

अब अज्ञानकी इस महिमाको प्रगट करते हैं;-- 

गाथा ३१९-३१३ 

अन्वयार्थ/--] चेतयिता तु ] चेतक अर्थात्‌ श्ात्मा [ प्रकूत्यथ ] प्रकृति 
के निमित्तते [ उत्पद्मयते | उपन्न होता है [ विनश्यति ] और नष्ट होता है, 
[ प्रकृति: अपि ] तथा प्रकृति भी [ चेलरकार्थ ] चेतक अर्थात्‌ भात्माके निमित्तसे 
| उत्पद्मते | उस्न्न होती है [ बिनश्यति | तथा न४ होती है। [ एवं ] हसप्रकार 


[ अन्योन्यप्रत्ययात्‌ ] परस्पर निमित्तसे [ दयो। अपि | दोनों ही- [ आत्मनः 
202 लक मिल डक नकवी की पल चक मकट की 


पर जीध प्रकृतीके निमित्त जु, उपजता नश॒ता अरे | 
अर प्रकृतिका जिबके निप्ितत, विनाश अर उत्पाद है॥ ३१२॥ 
भन्योन्यके जु निमित्त से यों, बंध दोनोंका बने। 


हु इस जीच प्रकृती उसयका, संसार इससे होय है ॥ ३१३॥ 
प् 


धर “” ससयसार -- 


अय॑ हि आसंसारत एवं प्रतिनियतस्वलक्षणानिज्ञनिन परात्मनो रेकत्वाध्यासस्य 

कफरणात्कर्ता सन्‌ चेतयिता प्रकृतिनिमित्तम्ुत्पत्तिविनाशाबासादयति | प्रकृतिरपि 
चेतयित॒निमित्तमुत्पत्तिविनाशावासादयति । एवमनयोरास्मप्रकृत्यो! कठ कर्मभावा- 
भावेप्यन्यान्यनिमित्तने मित्तिकमावेन दयोरपि बंधो दृष्ठ, ततः संसार। तत एवं च 
तयो; कत कर्मव्यचहार। ॥ ३१२ | ३१३॥ 

जा एस पघडीघअइटं चेगा णेव विस्तचए । 

अयाणओ भचे ताव मिच्छाहट्टी असंजओ ॥ ३१४ ॥ 

जया बिम्लुंचए चेया कम्मफलमणतय् । 

तया विमुत्तो हवह जाणओ पासओ मुणी ॥ ३१५ ॥ 


प्रकृति! च | भात्माका ओर ग्रकृतिक्रा] बंध! तु भचेत्‌ ] बन्ध होता है, [ तेन ] 
ओर इससे [ संसारः | पंसार [ जायते ] उत्तन होता है । 

टीकाः- यह आत्मा, ( उसे ) अनादि संसारसे ही ( अपने ओर परके भिन्न भिन्न ) 
निमश्चित स्वलक्षणोंका ज्ञान ( भेदज्ञान ) न होनेसे दूसरेका ओर अपना एकत्वका अध्यास करनेसे 
कर्ता होता हुआ, प्रकृतिके निमित्तसे उत्पत्ति -विनाशको प्राप्त होता है, प्रकृति भी आत्माके 
निमित्तसे उत्पत्ति -विनाशको प्राप्त होती है ( अथीत्‌ आत्माके परिणामानुसार परिणमित 
होती है )। इसप्रकार-यद्यपि वे आत्मा और प्रकृतिके कर्ता - कमभावका अभाव है तथापि- 
परस्पर निमित्तनेमित्तिक भावसे दोनोके वन्‍्ध देखा जाता है, इससे संसार है, और उनके 
( आत्मा ओर प्रकृतिके ) कर्तो - कमंका व्यवहार है। 

भावार्थ---आत्माके और ज्ञानावरणादि कर्मोकी प्रकरतिओके परमार्थसे करतों-कर्म 
भावका अभाव है, तथापि परस्पर निमित्त नैमित्तिक भावके कारण बंध होता है, इससे संसार 
है ओर कर्तो - कर्मपनका व्यवहार है ॥ ३१२-३१३॥ 

( अब यह कहते हें कि-/जब तक आत्मा प्रकृतिके निमित्तते उपजना विनाशना न 
छोडे तबतक वह अन्नानी, मिथ्याहृष्टि, असंयत है.--) 


उत्पादव्यय प्रक्कत्ती निमित्त जु, जब हि तक नहिं परितजे | 
अन्नानि, मिथ्यात्वी, असंयत, तब हि तक वो जिव रहे ॥ ३१४ ॥ 
ये आतमा जब ही करमका, फल भनंता परितजे | 

ज्ञायक तथा दशेक तथा म्रुनि वो हि कर्मविष्नक्त है।। ३१४ ॥ 
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यावदेव प्रकृत्यर्थ चेतयिता नेव विश्व चति । 
अन्वायको भवेत्तावस्धिध्याइश्रसंयतः ॥ ३१४ ॥ 
यदा विम्न/चति चेतयिता कमंफेलमनतकस | 
तदा विमुक्तो भवति ज्ञायकी दर्शकों झुनि। ॥ ३१४ ॥ 
यावदय चेतयिता प्रतिनियतस्वलच्षणानिश्वनात्‌ प्रकृतिस्वसावमात्मनी बंघ- 
निमितत न मु चति तावस्स्वपरयोरेकलवज्ञनिनाज्ञायकी भवति, स्वप्रयोरेफलद्शनेन 
पिथ्यादष्टिभवति, स्वपरयोरेकल्वपरिशत्या चासंयतो सवति । तावदेव परात्मनोरेक- 
एाणणय गाया शणशबष.....रपः 
धन्वयार्थ+--[ यावत्‌ ] जब्तक [ एप चेतयिता ] यह श्ात्मा [ प्र- 
कृत्यथ | प्रकृतिके निमित्ते उपजना-विनशना [ न एव विस्तुचति ] नहीं छोड़ता 
[ तावत्‌ ] तब्रतक वह [ अज्ञायकः ] अज्ञायक ( कक्ञानी ) है, [ सिथ्याहष्टिः ] 
विव्याइष्टि है, [ असंयतः भवचेत्‌ | असंयत है। ह 
[ थदा ] जब [ चेतयिता ] श्रात्मा [ अनन्तक कर्मफले ] अनन्त कर्म- 
फलको [ विछ्ुंचति ] छोड़ता है, [ तदा ] तब वह [ ज्ञायकः ] ज्ञायक दे, 
[ दशक: | दशक है, [ छुनि। ] स॒ति हे, | विछ्ुक्तः भचति ] मिमुक्त अर्थात्‌. 
बन्धसे रहित है. | 
टीकाः--जबतक यह आत्मा, ( स्व - परके भिन्न भिन्न ) निश्चित स्वलक्षणोंका ज्ञान 
( भेदत्ान ) ते होनेसे, प्रकृत्के स्वभावको-जो कि अपनेको बंधका निमित्त है उसको नहीं 
छोड़ता, तबतक स्व - परके एकत्व ज्ञानसे अज्ञायक (- अज्ञानी ) है, स्वपरके एकत्व दर्शनसे 
( एफवरूप श्रद्धानसे ) मिध्यादष्टि है ओर स्वपरकी एकत्व परिणतिसे असंयत है; और तभी 
उफ परके तथा अपने एकत्वका अध्यास करनेसे कत्तों है। ओर जब यही आत्मा ( अपने और 
परफे भिन्न भिन्न ) निश्चित्‌ खवलक्षणोके ज्ञानके ( भेदज्ञानके ) कारण प्रकृतिके स्वभावको 
“जो कि श्यपतको चंधका निमित्त है उसको-छोड़ता है, तब स्वपरके विभागज्ञानसे-भेदज्ञानसे 
शायफ है. ख्परके विभाग दर्शनसे -( भेददर्शनसे ) दशक है और स्व परकी विभाग परिण- 
तिमे ्‌ तु परिणतिसे ) संचत है; जोर तमी स्व -परके एकत्वका अध्यास न करनेसे 
ण््मी ६। 
न भाषाओ:--उचतर यह आत्मा स्व -परके लक्षणकों नहीं जानता तवतक वह भेद- 
हानफ सरमावर फारण ण्मप्रकृतिसे उदयका अपना सममकर परिणमित होता है; इसप्रकार 


४४४ »» संमचयसार 


त्वाध्यासस्य करणात्कर्ता भवति। यदा सयसेत्र प्रतिनियतस्वलक्षणनिर्ज्ञानात्‌ प्रकृति- 
स्व॒भावमात्मनों वंधनिमित्त छुचति तदा स्तपरयोविंगागज्ञानेन ज्ञायकी भवति, स्व- 
परयोविंभागदर्शनेन दशक्नी सवति, स्वपरयोविभागपरिणत्या च संयतो भवति । तदैव 
च्‌ प्रात्मनोरेकत्वाध्यासस्पाकरणादकर्ता भवति | 
भोकत्त्व॑ न स्वभावोउस्य स्पृतः कृत स्ववचित) । 
अज्ञानादेव भोक्तायं तदभावादवेदकः ॥ १९६ ॥ ( भलुप्टुप्‌ ) 
अण्णाणी कम्मफर्लं पथयडिसहावद्धिओ रु चेदेह ! 
णाणी पुण कम्म फल जाणइ उदिय ए चेदेह ॥ ३१६ ॥ 
अज्ञानी कमफरल प्रकृतिस्वभावस्थितस्तु वेदयते । 
ज्ञानी पुन! कमंफल जानाति उदित न वेदयते ॥ ३१६ ॥ 


अज्ञानी हि शुद्धास्मज्ञानाभावात्‌ स्वपरयोरेकलज्ञानेन, स्वपर्योरेकल्वदशनेन, 


मिथ्यादृष्टि, अज्ञानी, असंयमी होकर, कर्ता होकर, कर्मका वन्‍्ध करता है । ओर जब आत्माफो 
भेदज्ञान होता है तव वह्‌ कतो नहीं होता, इसलिये कर्सका वंध नही करता, ज्ञाता - दृष्टारूपसे 
परिणमित होता है । 

“इसीप्रकार भोक्दृत्व भी आत्माका स्वभाव नहीं है” इस अथका, आगामी गाथाका 
सूचक श्लोक कहते है:-- 

अथः--कढ त्वकी भाँति भोकत॒त्व भी इस चेतन्यका ( चित्स्वरूप आत्माका ) खव- 
भाव नहीं कहा है। यह अक्ञानसे ही भोक्ता हे, अज्नानका अभाव होने पर अभोक्‍ता 
है॥ ३१४-३१४ ॥ 

अब इसी अथको गाथा द्वारा कहते हे.-- 

गाथा ३१६ 

अन्वयार्थ+--[ अज्ञाती ] भहानी [ प्रकृतिस्थ भावस्थितः तु | म्रछतिके 
स्वमात्रमें स्थित रहता हुआ [ कर्मफले | कर्मफलकों [ बेद्यते ] वेदता ( भोगता ) है, 
[ पुनः ज्ञानी ] ओर ज्ञानी [ ऊदित कर्मफले ] उद्धितमें शये हुए ( उदयागत ) कर्म- 
फलको [ जानाति ] जानता डे [ मे वेदयतले ] भोगता नहीं है । 

टीकाः--अज्ञानी झुद्ध आत्माके घानके अभावके कारण स्वपरके एकत्व झ्ञानसे, स्व- 


अज्ञानि स्थित प्रकृती स्भाव सु, कर्मफलकी वेदता । 
के ः 
अरु घानि तो जाने उदयगत कमफल, नहिं भोगता ॥ ३१६ ॥ 





-- स्वविशुद्धजान अधिकार -- ४४४ 


सप्रयो रेकत्वपरिणत्या च प्रकृतिस्वधावे स्थितस्वात्‌ ग्रक्ृतिस्वभावमप्यहंतया अनुभवन्‌ 
कर्मफल वेदयते | ज्ञानी तु शुद्धात्मज्ानसड्भावात्स्वपरयोविंभागज्ञानिन स्वपरयोविभाग- - 
दर्शनेन स्वपरयोविंभागपरिणत्या च ग्रकृतिस्वमावादपसुतत्वात्‌ शुद्धात्मस्वभावमेकमे- 
बाहंतयानुभवन्‌ कर्मफलप्ुदित शेयमात्रत्वात जानास्येव न पुनसतस्याहंतयाब्लुभवितुम- 
शक्यत्वाहेदयते । 

अज्ञावी प्रकृतिस्तभावनिरतो नित्य भवेद्रेदफी 

ज्ञानी तु प्रकृतिस्वभावविरितो नो जातुचिद्देदका | 

इत्येव॑ नियम निरूप्य निपुणरज्ञानिता त्यज्यतां 

शुद्धेकात्ममये महस्यचलितरासेव्यतां ज्ञानिता ॥ १९७ || (शा्दूलविक्रीडित) 

अज्ञानी वेदक एवेति नियस्यते-- 


परके एकत्व दर्शचते ओर स्वपरकी एकत्व परिशतिसे प्रकृतिके स्वभावमें स्थित होनेसे 
प्रकृतिके स्वभावकों भी अं रूपसे अनुभव करता हुआ कर्मफल्को वेद्ता - भोगता 
है; ओर घानी तो शुद्धात्माके ज्ञानके सद्भावक्रे कारण स्वपरके विभाग ज्ञानसे, स्वपरके ' 
विभाग द्शनसे, ओर स्वपरकी विभाग परिणतिसे ग्रकृतिके खवभावसे निदत्त (-दूर- 
वर्तो ) होनेसे शुद्ध आत्माके स्वभावको एकको ही 'अहं! रूपसे अनुभव करता हुआ उद्ति कमे- 
फलको, उसके ल्ेयमात्रताके कारण, जानता ही है, किठु उसका 'अह? रूपसे अनुभवमें आना 
अशक्य होनेसे ( उसे ) नहीं भोगता | 

भावाथः--अज्चानीको तो शुद्धात्माका ज्ञान नहीं है इसलिये जो कर्म उद्यमें आता है 
उसीको वह निजरूप जानकर भोगता है; ओर ज्ञानीक्ो शुद्ध आत्माका अनुभव होगया है इस- 
लिये वह उस प्रकृतिके उदयको अपना स्वभाव नही जानता हुआ उसका मात्र ज्ञाता ही रहता 
है, भोक्ता नहीं होता । 

अब, इस अथका कलशरूप काव्य कहते है:--- 

अथः-अक्षाती प्रकृति स्वभावमें लीन होनेसे (-उसीको अपना स्वभाव जानता है 
टसलिये-) सदा वेदक है और ज्ञानी तो प्रकृति स्वभावसे विरक्त होनेसे (-उसे परका खभाव 
सा है श्सलिए-) कदापि वेदक नहीं है। इसप्रकारके नियमको भलीभाँ ति विचार करके- 
नेश्चय करके निपुण पुरुषों * अन्चानीपनकरो छोड़ दो और झुद्ध - एक - आत्मामय सेजसें निश्वल 
छिफर लानोपनका सेवन करो ॥ २१६ ॥| 


यह नियम बताया जाता है कि अज्लानी वेदक ही है? ( अथीत्त अज्ञाती 
भोकछा ही है ) +-- 


9४६ -- समयसारे -- 


ण उछुणह पयडिमभव्वो सुट्ठुवि अज्ञाइऊण सत्थाणि। 
गुडदुद्धंपि पिवेता ण पणणया णिव्विसा हंति ॥ ३१७॥ 
न छुचति प्रकृतिप्तमव्यः सुष्दवषि अधीत्य शास्राणि । 
मुढदुग्धपपि पिन्तो न पदम्नगा निर्विषा भवंति ॥ ३१७ ॥ 
यथांत्र विषघरों विषभाव॑ स्रयमेव्र न मुचति, विषभावमोंचनसमर्थसशकरदी- 
रपानाच न मु चति । तथा किलाभव्यः प्रकृतिस्वभावं स्वथभेव न मु चति, प्रकृतिस्त- 
भावमो चनसपर्थद्रव्यभुतज्ञानाच न मु|चति, नित्यमेव भावशभ्रुतज्ञानलच्णशुद्धासब्ना- 
नामावेनाज्ञानित्वातू । अतो नियम्यतेछज्ञानी प्रकृतिस्वमावे सुस्थितस्वाहेदक 
एवं ॥ ३१७॥ 


गाथा २३१७ 
अन्वयार्थ:--[ रुष्ठु ] भली मेति [ शास्त्राणि ] शात्रोंकोी [ अधी- 

व्य अपि ] पढ़कर भी [ अमभ्रद्यः | अभव्य जीव [ प्रकृति | प्रकृतिको (- अर्थात्‌ 
प्रकृतिके स्वभावको ) [ न मुंचति ] नहीं छोड़ता, | ग्रुड़दुग्ध ] जेसे मीठे दूधको 
[ पिचंतः अपि ] पीते हुए मी [ पन्नगा। ] सरप [ निविया। ] निर्विष [ न- 
भवंति ] नहीं होते । 

टीकफाः- जैसे इस जगतमे सप विपभावको अपने आप नहीं छोड़ता, और विप भाव 
के मिटानेसे समर्थ-मिश्री सहित दुग्धपानसे भी नहीं छोड़ता, इसीप्रकार वास्तबमे अभव्य जीव 
प्रकृति स्वभाचको अपने आप नहीं छोड़ता, और प्रकृति स्वभावको छुड़ानेमे समथभूत द्रव्यश्रुत 
के नानसे भी नहीं छोड़ता; क्योकि उसे सदा ही भावश्रुत ज्ञानस्वरूप शुद्धात्म ज्ञानके अभावके 
कारण अतानीपन है । इसलिये यह नियम किया जाता है ( ऐसा नियम सिद्ध होता है ) 
कि अज्नानी प्रकृति स्वभावसे स्थिर होनेसे वेदक ( भोक्ता ) ही है। 

भावार्थ -इस गाथामे, यह नियम बताया है कि अज्ञानी कर्मफलका भोक्ता ही है । 
यहाँ अभव्यफा उदाहरण युक्त है । जैसे --अभव्यका स्वयमेव यह स्वभाव होता है कि द्रव्य- 
श्रुतका ज्ञान आदि वाद्य कारणोके मिलने पर भी अभव्य जीव, शुद्ध आत्माके ज्ञानके अभावके 
कारण कर्मोव्यकों मोगनेफे स्वभावको नहीं बदलता, इसलिये इस उदाहरणसे स्पष्ट हुआ कि 





सदरीत पढ़कर शास्त्र भी, प्रकृती अभव्य नहीं तजे | 
ज्यों दूध-गुढ़ पीता हुआ भी सप नहिं निर्विष बने ॥ ३१७ ॥ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४४७ 
जानी ल्ववेदक एवेति नियम्यतें-- 
णिव्वेयसमावण्णो णाणी कम्मप्फ्ल वियाणेह । 
महुरं कड़ये वहुविहमवेयओ तेण सो होई ॥ ३१८ ॥ 
निर्वेदसमापन्नों ज्ञानी कमेफल विजानाति । 
मधुर कटुक पहुविधमवेदकस्तेन स भवत्ति ॥ शे१८ ॥ 
ज्ञानी तु निरस्तभेदभावश्र्‌ तज्ञानसक्षणशुद्धास्मज्ञानसद्भावेन परतो्त्यंतविरक्त- 
लात प्रद्ृतिखवभार्व स्वयमेव मु चति ततोअपरधुरं मधुरं वा कमफलझ॒दितं शाद्ल्वात्‌ 
शास्त्रोंका ज्ञान इत्यादि होने पर भी जबतक जीवको शुद्ध आत्माका ज्ञान नहीं है अथौत्‌ 
अज्ञान भाव है तवतक चह नियससे भोक्ता ही है ॥॥ ३१७॥ 
अब, यह नियम करते है कि-ज्ञानी तो कर्म फलका अवेदक ही है:-- 
गाथा ३१८ 
अन्वयार्थ/-[ निर्वेद समापन्नः | निर्वेद ( वेराग्य ) को प्राप्त [ ज्ञानी ] 
जानी [ मधुर कडुके ] भीठे -कइवे [ बहुविध ] अनेक प्रकारके [ कर्मफल ] 
कर्मफलको [ विजानाति ] जानता है [ लेन ] इसलिये [ सः ] वह [ अवेदकः 
भवति ] भवेदक है| 
टोका+-छ्ानी तो जिसमेसे भेद दूर हो गये है ऐसा भावश्नुत ज्ञान जिसका स्वरूप 
है, ऐसे शुद्धात्म झ्ञानके सद्भावके कारण, परसे अत्यंत विर्त होनेसे प्रकृति ( कर्मोंद्य ) के 
स्वभावकी खयमेच छोड़ देता है इसलिये उदयमे आये हुए अमधुर या मधुर कर्मफलको 
शाउत्वके कारण सात्र जानता ही है, किन्तु ज्ञानके होने पर (-ज्ञान हो तब ) परद्रव्यको 
अहं? रूपसे अनुभव करनेकी अयोग्यता होनेसे ( उस कर्मफलको ) नहीं वेदता । इसलिये, 
शानी प्रकृति स्वभावसे विरक होनेसे अवेदक ही है । 
भावार्ध:--जो जिससे विरक्त होता है उसे वह अपने वश तो भोगता नहीं है, और 
यदि परवश दोकर भोगता है तो वह परसार्थसे भोक्ता नहीं कहलाता । इस न्यायसे ज्ञानी-जो 
कि प्रकृति स्वभाव ( फर्मोदेय ) को अपना न जाननेसे उससे विरक्त है वह-स्वयमेव तो 
,हति स्वभावत् नहीं भोगदा, और उदयकी वलवत्तासे परवश होता हुआ निर्बलतासे 
भोगता है तो अत 5 यो इसे परमावस भोता नहीं कहा जा सकता, व्यवहारसे भोक्ता कहलाता है । 


पैशाग्पप्राप्त जु ज्ञानिजन है, कर्मफल को जानता । 
फड़दे घ्ु 2 
डपेअधुर बहुभतिको, इससे भवेदक है अदा || ३१८ ॥| 


ध्ट्ट८ -- समयसार -- 


केवलमेव जानाति, न पुनज्ञनि सति परद्रव्यस्याहंतयाज्लुभवितुमयोग्यत्वादेदयते । 
अतो ज्ञानी प्रकृतिस्वभावविरक्तत्वादवेदक एवं | 
“जानी करोति न न पेदयते च कम 
जानाति केवलमयं किल तत्स्वभावम्‌ | 
जानन्पर करणवेदनयोरभावा- 
च्छुद्धस्मभावनियतः स हि मुक्त एवं ॥ १९८ | ( बसंततिलका ) 
णवि कुष्च॒ह णएवि वेयह णाणी कर्पाह वहुपयाराई। 
जाणडइ़ पुण कम्मफ़ले बंध घुण्ण च पाव॑ च॥ ३१९ ॥ 
नापि करोति नापि वेदयते ज्ञानी कर्माशि वहग्रकाराणि | 
जोनाति पुत्र कमंफल वध पुएय व पाप॑ च ॥ ३१९॥ 


किन्तु व्यवहारका तो यहाँ-शुद्धनयके कथनमे अधिकार ही नहा है; इसलिये ज्ञानी अभोक्ता 
ही है ( ए्‌ पु 

अब इस अथका कलशरूप काव्य कहते है:-- 

झर्थ:-ज्ञानी कर्मकछो न तो करता है ओर न भोगता है. वह कर्मके स्वभावको मात्र 
जानता ही है। इसप्रकार मात्र जानता हुआ, करने ओर भोगनेके अभावके कारण शुद्ध स्वभाव 
में निश्चल ऐसा वह वास्तवमे मुक्त ही है । 

भावाथः-ज्ञानी कमंका स्वावीनतया कतो - सोक्ता नहीं है, सात्रज्ञाता ही है; 
इसलिये वह मात्र शुद्ध स्वभावरूप होता हुआ मुक्त ही है। कम उदयसे आता भी है फिर भी 
बह ज्ञानीका कथा कर सकता है ? जबतक नित्रत्षता रहती हे तत्र॒तक कम जोर चला ले, किन्तु 
ज्ञानी क्रश शक्ति बढ़ाकर अन्तसे करमंका समूल नाश करेगा ही ॥ ३१८॥ 

अब इसी अथ्थको पुन धृढ़ करते हैं: -- 

गाथा ३१९ 

अन्वयार्थ:- ज्ञानी ] हनी [ चहुप्रकाराणि ] बहुत प्रक्ारके 
[ कर्माणि ] कर्मोंको [ न अपि करोति ] न ठो करता है [ न अपि वेदयते ] 
ओर न मोगता ही है; [ पुनः | किन्तु [ पुण्य च पाप थे ] पुए्य और पापर्य 
[ बंघ ] कमउन्चको [ कर्मफले ] तथा कमफलको [ जानाति ] जानता है । 


करता नहीं, नहिं वेदता, ज्ञानी करम इहुमातिकों 
बस जानता ये बंध त्थों ही कमंफल शुम अशुमकी ॥ ३१९ ॥ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -: ४४६ 


जानी हि कर्म वेतमाशस्वत्थेन कर्मफलवेदमाश्न्यस्पेन च स्वयमकत्‌ स्वादवेद- 
यिठलवाब व क्रम करोति ते वेदयते च। किंतु ज्ञानचेतवामयत्वे केवल ज्ञातृत्वा 
स्इमबंध कर्मफर्स थे शुकपशुर्य वा केवलमेत्र जानाति ॥ ३१९ ॥ 
कुए एततू (--- 
दिल्ठी जहेव णाणं अकारय तह अवेदय चेच । 
जाणइ य धंघपश्ोक्ख कम्छुदर्य णिज्लरं चेव | ३६० ॥ 
दृष्टि यथेद ज्ञानसकारकं तथाब्वेदर्क चेव । 
जानाति च वंधमोक्त कर्मोंदियं निजेंशां चैव ॥| ३१० ॥ 
यथात्र लोके दृश्टिच्ब्यादत्यंदविभक्तत्वेन तत्करणवेद्नयोरसमथत्वात्‌ दृश्यं न 
करोति न वेइयते च, अन्यथाम्रिदशनात्संधुक्षणवत्‌ स्वयं ज्वलनकरणरप, लोहपिंड- 


दीका:-ज्षानी कर्म चेतना रहित होनेसे स्वयं अकर्ता है, ओर कर्मफलचेतना रहित 

ठानेसे ग्वयं असोक्ता हे, इसलिये वह कर्मकों न तो करता है ओर न भोगता है; किन्तु ज्ञान- 
चेतनासय होनेसे सात्र लाता ही है इसलिये वह शुभ अथवा अशुभ कर्मबन्धको तथा कर्मे- 
फलदी सात्र जानता ो है ॥ ३१६ ॥ 

अब प्रश्न होता है कि--( ज्ञानी कर्तो - भोक्ता नहीं है, मात्र ज्ञाता ही है ) यह कैसे 
? इसका उत्तर हृष्ान्तपू्वक कहते है; -- 

धाथा ३२० 

अन्ययार्थ/:--[ था एव दृष्टि; ] जैसे नेत्र (दृश्य पदार्थोंको करता- 
भोगता नहीं ह, किन्तु देखना ही है ) [ त्त्बी ] उसीप्रकार | ज्ञान ] ज्ञान-| ध्यक्का- 
एके ] भकरऊ | अयेदके च एश ] तथा अवेदक है, [ च ] और [ बंधसोक्ष ] 
बंध, मक्ष, [ रासोदये | वर्मोद [ लिजर्श च एव | तथा निजराको [ ज्ञानाति ] 


597 


नस सरातश जलेच हइश्य पढ़ा भय पर श्र 
“व जरातम नेत्र दृश्य पदाथसे अत्यंत भिन्नताके कारण उसे करने- 


नोननम अससभे पोमेस, इश्छ पदार्स | 
| निर्न सससथ्ष रानल, इश्छ पदाथकों न तो करता है ओर न भागता है-यदि ऐसा न हो तो 
लेश्षिकाि उवा'चप, अभ्रको जलानबालेकी रूोंति 


भांति, अपनेको (-नेञ्रकों ) अप्निका कतृत्व 


हिं कारक, नहीं वेदक अ 
६ चध त्या ट्टी मोक्को ॥ २२० || 
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प्र “ सेसेयसार -- 


बत्सयमेवोप्एपासुभवनस्य च दुर्निवारत्वात्‌ | किंतु केवर्ल दशनमात्रस्वभावत्वात्‌ 
तत्सव केक्‍लमेव पश्यति | तथा ज्ञानमपि स्वयं द्रत्वात कमंशो5त्यंत्तविभक्तत्वेन नि- 
श्रयतस्तत्करणवेदनयो रसमर्थत्वात्कम न करोति न वेदयते च। किंतु केवल ज्ञान- 
मात्रभावत्वात्कमंबंध मोक्त वा-कर्मोद्यं निजेरां वा केवलमेव जानाति। 


( जलाना ), ओर लोहेके गोलेकी भाँति अपनको-(-नेत्रको ) अम्निका अनुभव दुर्निवार होना 
चाहिये (अर्थात्‌ यदि नेत्र ऋृश्य पढाथको करता और भोगता हो तो नेत्रके द्वारा अग्नि 
जलनी चाहिये और नेत्रको अप्निकी उप्णताका अनुभव अवश्य होना चाहिये; किन्तु ऐसा 
नहीं होता, इसलिये नेत्र दृश्य पदार्थका कर्तो - भोक्ता नहीं है ) --किन्तु केवल दु्शन-मात्रस्व- 
भाववाला होनेसे वह ( नेत्र ) सबको मात्र देखता ही है, इसीप्रकार ज्ञान भी, रबय॑ ( नेत्रकी 
भांति ) देखनेवाला होनेसे, कर्मसे अत्यन्त भिन्नताके कारण निमश्बयसे उसके करने-भोगनेमे 
असमर्थ होनेसे, कमको न तो करता हे ओर न भोगता है, किन्तु केवल ज्ञानमात्ररवभाववाला 
होनेसे कर्मके बंधको तथा मोक्षको, ओर कम के उदयको तथा निजराको मात्र जानता ही है। 

भावार्थ:--शानका स्वभाव नेत्रकी भा ति दूरसे जानना है, इसलिये ज्ञानके कठ त्व- 
भोक्ठ्त्व नहीं है | कद त्व - भोक्‍्द्त्व मानना अज्ञान है। यहाँ कोई पूछता है कि-ऐसा तो 
केवलन्नान है । और शेप तो जबतक मोहकमका उदय है तवतक सुखदुःखरागादिरूप परिण- 
मन होता ही है, तथा जवतक दर्शनावरण, ज्ञानावरण तथा वीर्यौन्तरायका उदय है. तबतक 
अदर्शन, अन्नान तथा असमर्थता होती ही है, तब फिर केचलज्ञान होनेसे पूर्व ज्ञातादष्टापन 
कैसे कहा जा सकता है ?” उसका समाधान पहलेसे ही यह कहा जा रहा है कि जो रवतंत्र- 
तया करता - भोगता है. वह परमाथसे कर्ता - भोक्ता कहलाता है। इसलिये जहाँ मिथ्यारष्टि- 
रूप अज्नानका अभाव हुआ वहाँ परद्रव्यके स्वामित्वका अभाव हो जाता है और वब जीव 
पानी होता हआ स्व॒तन्त्रतया किसीका कर्ता - भोक्ता नहीं होता, तथा अपनी निब्रेलतास कमके 
ऊद्यकी बलचत्तासे जो ,काय होता है वह पर्माथदृष्टिसे उसका कर्तो - भोक्तता नहीं कहा 
जाता । ओर उस कायके निमित्तसे कुछ नवीन कर्मरज लगती भी है तो भी उसे यहाँ बंधमें 

मं गिना जाता । मिथ्यात्व है सो ही संसार है। मिथ्यात्वके जानके बाद ससागरका अभाव 

ही होता ६ | समुद्रसे एफ बू दकी गिनती ही क्या हे ? 

कर उतना विगेष जानना चाहिये क्रि--करेवलतानी नो साज्षात्‌ शुद्धात्मस्वरूप ही हैं 
और धततानी भी झुद्धनयफे अवलम्धनस आत्माफी ऐसा ही अनुभव करते हैं; प्रत्यक्ष ऑर 
परेक्षणा ही भेद है । इसलिये श्रुततानीफो तान-श्रद्धानकी अपेन्ञामें ज्ञाता-हष्टापन ही है 
भीर चारित्रडी अपेचासे प्रतिपन्नी कमा जितना इदय है उतना घात है ऑर उसे नष्ट करनेका 
दइचम भो है | जब कर्मझा अभाव हो जाडेगा तब साज्ञान यथास्थातचारित्र प्रगट होगा, और 





रू कर + श्झः न 
मं हैं देिशास्ईझा नल पान समय संत; ; 
श्र हा 
हाय उसध्नर्यां मे इ्े 59ि गइुलनाम ॥ १०० || ( झनाफपू ) 
4६% ६६ ने ४37६६ + | $ ई' ५६३६ ध्ह क $ के $े उबर 


कक 


दी सागर पाताए विषश सरणास्यनिरियाणस सत्ते 
पह्परी यि ये जध्या जए कूचबद ऋब्विश काये॥ १२१ ॥ 


"श्पप्रतागाधग सटन फट था घबेसह विससो | 
ही व्यय छाणओ विए्ट सामणाणं वि शषप्पजा फ़ण्णटश । ४२२ ॥ 


कै 


शृ 


हमे हा छाोवि भोवाया दीसट लोगमसमणाण दोरहे पि। 
शिर्य छ््यवाण सदेवमागयास्र छोए ॥ ३२३ ॥ 
सीकजप करति विष्यः सानारकवियंटमानुपान सस्वान | 


अप्रधानामपि चान्‍्मा यदि करोति पडुविधान्‌ कायान्‌ | ३२१॥ 


झभयसार 


९९ 
ष्ट 
शा 
| 

4, 

4१4 

>+ 

हैँ 
श्र 
| 


लोकश्रमणानामेक) ग्रिद्धांलों यदि ने चरयते जिशेषः , 
कअस्य करोति विष्णु श्मणान्ामप्दात्मा द्योति | ३२२ ॥ 
एवं मे छो5एि मोक्षो व्व्यते लोकश्रपणारा। हयेपामपि । 
के रे 


नित्य छुबतां सदेवभचुज्ञासुरानू लोकान्‌ ॥ ३२२३ | 


ये ववात्मानं कतरिसेत पद्यंद्धि ते लोबेत्त रिक्ा अपि 5 उादिकवापतिदतते। 
लोकिकानां परमात्मा विष्णु! सुरमारकादिकायांणि करोति, तेपां तु स्वात्मा तानि 





गाथा ३२१-३२२-३ २३ 

अन्चयार्थ:--[ लोकऋच्य | लोकके ( लोकिक जनोके ) मतमें | छुरनार- 
कतियंड्मालुपान्‌ सत्वान्‌ ] देव, नारबी, तिर्यच, मलुप्ण-प्राणियोंको [ विष्णु; ] 
विष्णु [ करोति ] करा हे, [ च ] और [ यदि ] यदि [ अ्रसमणानां अपि ] 
श्रमणों ( मुनिर्यों ) के मन्तव्यमें मी [ पड़णिधान क्वाघान्‌ ] छुहकायके जीओेडओे 
[ आत्मा ] भात्मा [ कराति ] करा हो [ यदिलोकश्षन्षणानाम | तो लोक 
ओर श्रमणोका [ एक) सिद्धान्तः | एक ही सिद्धान्त हो गया, [| विद्वोप: न 
हृश्यते ] उनमें कोई अतर दिखाई नहीं देता, ( क्यो कि ) [ छोकस्य | लोफके मनमे 
[ विष्णु) | विष्णु | करोति ] करता है| शमणानां आँपि | और श्रमणोके 
मन्मे मी [ आत्मा ] अऋत्मा [ करोति | ऊतता है ( इसलिये ऊते वकी मान्यतामें दोनों 
समान हुए )। [ एवं ]उसप्रकार, [ सदेवमदुजाखुरान लोकान ] देव, महुप्य और 
शपुर लोककों [ लित्थ छुर्वतास ] सदा ऊरते हुए ( अर्थात्‌ तीनो लोकके कर्तामात्रसे 
निरतर प्रदत्तणन ) ऐसे [ लोकश्नरमणानां हथेएां अपि ] वे लोक ओर श्रमण- 
का मी [ कोडपि मोशन! | कोई गोक्ष [ वे दरयले ] दिय्ाई नहीं देता । 


कप 


डीफानाजों आत्माऊी जी ही बेयने - मानते ४. वे लोकोचर हो ते भी लाकिकत 


दा 
लि 





क्र 
सा ज्यीनीक बह रे ह्् 8 कराये 
की अं तरसख नहीं करत, क्याक, लाकऋऊ जनाक सतस परनात्माचप्तु इवनारकाद क 
दस कि श करता नम मु 
फरता छू. आर उन ( लोझानर भी मु सयो ) के सतसे अ्ना आत्मा दे छाय करता ह-ठस- 
5 *ः बफ़ी उनके 
[ होसीस ) अपासद्वान्नजं समानता है। इसालिय स्रास्माक नित्य कद त्वफा उनका 
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हा 


-- सर्वृविशुद्धक्षान अधिकार “८ ४५३ 


१३ री 
करोदि इत्यपसिद्वांतस्य समलातू | तदरपैषाधात्मती नित्यकत त्वाभ्युपगमातु-ल- 
किकानामिव लोकीत्तरिकाशामपि वारित शोक्षः 

नास्ति सर्वोषषि संबंध) परद्रव्यात्मतल्वयो! । 
करत कर्मत्वसंबंधामावे तत्कत वा छुतः || २०० ॥ ( अलुष्ठुप्‌ ) 
ववहारभासिएण उ परदव्ब मम भणति अविद्यित्था । 

जाणंति णिव्छयेण उ ण थ मह परम्ताणुमिच्रमवि किंचि ॥३२४॥ 

जह कोबि णरो जंपड अछा गामविसलयणयररद्ठ । 

ण य हुंति तस्स ताणि उ मणह य मोहेण सो अप्पा ॥३२५॥ 
साम्यताके कारण, लौकिक जनोकी भांति, लोकोत्तर पुरुषों ( झुनियों ) का भी मोक्ष 
नहीं होता । 

भावार्थ--जो आत्माक्रो कर्ता मानते है, वे भले ही सुनि हो गये हों तथापि वे लौकिक 
जन जैसे ही हैं; क्योंकि लोक ईश्वरको करता मानता है ओर ऊन भसुनियोने आत्माको कर्ता 
माना हे-इसप्रकार दोनोकी मान्यता समान हुई। इसलिये जैसे लोकिक जनोंकी मोक्ष नहीं 
होती उसीप्रकार उन सुनियोंकी भी भुक्ति नही है । जो कर्ता होगा बह कार्यके फलको भी अब- 
श्य सोगेगा ओर जो फलको भोगेगा उसकी सुक्ते कैसी ? 
अब आगेके श्लोकमें यह कहते है कि-परद्गरव्य और आत्माका कोई भी संबंध नही है 
इसलिये उनमें कतो - कम संवंध भी नहीं है!'ः-- 
अथ:-परद्ृव्य और आत्मतत्वका समस्त ( कोई मी ) संबंध नहीं है; इसप्रकार 
कठत्‌ त्व - कर्मत्वके संबंधका अभाव होनेसे, आत्माके परद्रव्यका कत तय कहाँसे हो सकता है ? 
भावाथु:--परद्वव्य और आत्माका कोई भी संबंध नहीं है, तब फिर उनमें कर्ताकर्म 
संबंध केसे हो सकता है ! इसप्रकार जहाँ कर्ताकर्म संबंध नहीं है, वहाँ आत्माके परद्रव्यका 
कद त्व कैसे हो सकता है ?॥ ३२१-३२३॥ 
जी, “जो व्यवह्स्नयके कथनकों महण करके यह कहते है कि 'परद्रव्य मेरा है, 
आर इसम्रकार व्यवहारको ही निश्चय सानकर आत्माको परद्रव्यका कर्ता सानते हैं, वे सिथ्या- 
दृष्टि है,” इत्यादि अथेकी सूचक गाथाये दृष्टान्व सहित कहते हैः-- 
व्यवहारसृढ़ अतत्वविद्‌ परद्रव्यको मेरा कहे। 
'अखुप्ात्र भी भेरा न! ज्ञानी जानता निश्रय हि से॥ ३२४ ॥ 
ज्यों पुरुष कोइ कहे “हमारा ग्राम, पूर अरु देश है” । 
पर वो नहीं उसका अरे | जिव मोहसे “भेरा” कहे || ३२४ ॥ 








धर »» संसयसार -- 


एमेव मिच्छद्ट्वी णाणी णीसंसय हवइ एसो | 
जो परदव्व सम हृदि जाएँतो अप्पय कुणइ ॥ ३२६ ॥ 
तह्मा ण मेत्ति णित्चा दोण्ह वि एयाण कत्तविवसाय। 
परदव्वे जाणंतो जाणिज्ञो दिट्टिःहियाण ॥ ३२७॥ 
व्यवह्ारभापितेन तु परद्रव्य मम भणत्यविदिताथ्थो: । 
जानंति निश्रयेन तु न च मत् परमाणुम्तान्नसपि किंचित्‌ ॥| ३२४ ॥ 
यथा कोडपि नरो जल्पति अस्माक ग्रामविषयनगरराष्ट्रम्‌ । 
न च भवंति तस्य तानि तु भणति च मोहेन स आत्मा ॥ ३२५॥ 
एवमेव मिथ्यादशिज्ञानी निःसंशय भवत्येप। 
य। परद्रव्यं ममेति जानन्नात्मानं करोति ॥ ३२६ ॥ 
तस्मान्न में इति ज्ञात्वा इग्ेपांमप्येतेपां क्ृंज्यवसायम्‌ । 
परद्रव्ये जानन्‌ जानीयात्‌ दृष्टिरहितानाम्‌ ॥ २२७ ॥ 


अमन मन ना # आन ऑिऑिज+3+ 





गाधा ३२४-३२७ 

अन्चयार्थ:--[ अविदि्तार्था। ] जिन्होंने पदार्थके खरूपकों नहीं जाता है 
ऐसे पुरुष [ व्यवहारभापितेन तु ] व्यवहारक्रे वर्चनोंको ग्रहण करके [ परद्वव्ये 
मम ) पर्धव्य मेरा है! [| भणंति ] ऐसा कहते हैं, | तु ] परन्तु ज्ञानी जन 
[ निःश्चयेन जानंति ] निश्चसे जानते है कि [ किंचित्‌ ] कोई [ परमाणु- 
मात्र अपि | परमाणुमात्र मी [ नच मम | मेरा नहीं है? । 

[ यथा ] जैसे [ कोडपि नर; ] कोई मह्य [ अस्सार्क ग्रामविषय- 
नगरराषट्ं ] हमारा ग्राम, हमारा देश, हमारा नगर, हमारा ग़ष्टूर [ जल्पति ] इस- 
प्रकार कद्ठता है, [ तु ] किन्‍्त [| तानि ]) वे [| तस्य ] उसके [न च 'भस्वति ] 
नहीं हैं, [| मोहेन च ] मोदमे [ सः आत्मा ] वह आत्मा [ सणति | रे हैं! 

हस रीत हो जो ज्ञानि भी पम्ुझ' जानता परद्रव्यकों | 
वो जरुर मिथ्यात्री बने, निजरूप करता अन्यकी ॥ ३२६ ॥ 
इमसे “न मेरा” ज्ञान जिव, परद्रच्यमें इन उध्यकी । 


श 


कठखबुद्धी जानता, जाने सुच्ट्रीरहितकी ॥ ३२७ ॥ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -: ५५ 


अज्ञानिन एव व्यवहारविमृढ़ा परद्रव्यं ममेद्भिति पश्यंति | ज्ञानिनस्तु निश्चय- 
प्रतियुद्धा) परद्रव्यकशिकापात्रमपि न ममेदमिति पश्यंति । ततो यथात्र लोके कथिद्‌ 
व्यवहारविमृढ! परकीयग्रामवासी मणाय॑ ग्राप्त इति पश्यन््‌ मिथ्यादृष्टि! | तथा यदि 
ज्ञास्यवि कर्थचिद्‌ व्यवह्वरविमूढों भूत्या परद्रव्यं ममेद्भिति पश्येत्‌ तदा सौ5पि नि- 
स्पंशय प्रद्रव्यमात्मानं कुर्वाणो मिथ्यादशिरिव स्थात्‌। अतस्तत्व जानन्‌ पुरुष) सं्वे- 
सेव परद्रव्यं न ममेति ज्ञास्या लोकअमणानां हय्रेपामपि योअयं परद्रव्ये कठृंव्यवसायः 


स तेषां सम्पग्दशनरहितत्वादेव भवति इति सुनिश्चित जानीयातू । 


इसप्रकार कहता है; [ एवं एवं ] इसीग्रकार | यः ज्ञानी ] जो ज्ञानी मी [ परद्रव्य 
सम ] 'परव्य मेरा है! [ इति जानन्‌ ] ऐसा जानता हआ [ आत्मान करोति ] 
परहव्य सो निजरूप करता है, [ एबः ] वह [ निःसंदाय्य ] निःसंदेह [ मिथ्या- 
दृष्टि; ] मिथ्यादृष्टी [ 'भवति |] होता है । 

[ तस्म्तात्‌ ] इसलिये तवज्ञ | न में इति झ्ञात्वा ] 'परद्व्य मेरा नहीं है! 
यह जानकर, [ एतेषां द्वथेषां अपि ] इन दोनोका (- लोकका ओर श्रमणका )- 
[ परद्रव्ये ] परव्यों | कतृव्ययसाय जानन्‌ | कर्तृलके व्यवसायकों जानते हुए, 


[ जानीयात्‌ ] यद्द जानते हैं कि [ दृष्टिरहितानाम ] यह व्यवसाय सम्यकृदशनसे 
रहित पुरुषोंका है । 


दीकाः- अज्ञानीजन ही व्यवहार विमूढ़ (-व्यवहारमे ही विमूढ ) होनेसे परद्रव्यको 
ऐसा देखते-मानते है कि यह मेरा है; ! और ज्ञानीजन निश्चयप्रतिबुद्ध ( निश्चयके ज्ञाता ) होने 
से परद्रव्यकी करिका सात्रको भी यह मेरा है? ऐसा नहीं देखते मानते । इसलिये, जैसे इस 
जगतसें कोई व्यवहार विसूढ़ ऐसा दूसरेके गॉँवमें रहनेवाला मनुष्य यह ग्राम मेरा है? इस- 
प्रकार सानता हुआ मिथ्यादष्टि ( विपरीत दृष्टिबाला है, उसी प्रकार ज्ञानी भी किसी प्रकारसे 
व्यवहार निमूढ होकर परद्वव्यको यह मेरा है? इसप्रकार देखे-माने तो उस समय वह भी 
लिःसंशयतः अथौत्‌ निश्चयतः, परद्रव्यको निजरूप करता हुआ, मिध्याहष्टि ही होता है। इस- 
लिये तत्वज्ञ पुरुष 'समस्त परद्रव्य मेरा नहीं है? यह जानकर, यह्‌ सुनिश्चिततया जानता है 


कि-लोक ओर नोके ३ जम 
हु लो आर श्रसमण-दो जो यह परद्रव्यमे कठ त्वका व्यवसाय है वह अल  स्थिक: 
दशन रहितताके कारण ही है? । न 


0 
भाषाथे--जो व्यवहास्से मोही होकर परद्वव्यके कद त्वको सानते है, वे लौकिकजन 


४५६ -- संमयसार -- 


एकस्प वस्तुन हहान्यतरेण सादे 
संबंध एव सकलो5पि यतो निषिद्ध। । 
तत्कव कर्मंघटनार्त न वस्तुमेदे 
पश्यन्त्वकत मुनयश्र जनाश् तत्म्‌ ॥| २०१ ॥ ( वसततिलका ) 
ये तु स्वभावनियमं कलयंति नेम- 
मज्ञानमग्महसी बत ते बराका। । 
कुबति कम तत एवं हि भावकम- | 
ता स्त्रयं भवति चेतन एवं नान्‍्य/ ॥ २०२ || ( वसंततिलका ) 


हो था मुनिज्नन हो-मिथ्यादष्टि ही है ! यदि तानी भी व्यवहार मूह होकर परद्वव्यकी अपना 
मानता है तो वह समिथ्यादृष्टि ही होता है | - 

सब इस अथका कलशरूप काव्य कहते हेः-- 

अर्थ“ क्योंकि इस लोकमे एक चरतुका अन्य वस्तुके साथ सम्पूर्ण सम्बन्ध ही निपेध 
किया गया है, इसलिये जहाँ वसतुभेद है अर्थात्‌ सिन्न वस्तुएं है. बहोँ कर्ताकर्मंटना नहीं 
होती--इसप्रकार मुनिजन और लौकिकजन तत्वकों (-वस्तुके यथार्थ स्वरूपको ) अकत्तों देखो, 
( यह श्रद्धाम लाओ कि कोई किसीका कर्ता नहीं है, परद्रव्य परका अकर्ता ही है. ) | 

५जो पुरुष ऐसा वस्तु स्वभावका नियम नहीं जानते थे अन्नानी होते हुए कर्मको करते 
हैं; इसप्रकार भावकर्मका कर्ता अज्ञानसे चेतन ही होता है | ?--इस अर्थका, एवं आगामी 
गाथाओंका सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 





अथेः--( आचार्यदेव खेडपूर्वक कहते है कि ) जो इस बातुस्वभावके नियमको 
नहीं जानने वे वेचारे, जिनका (-पुरुपारथरूप-पराक्रमरूप ) तेज अन्नानमें डूब गया है. ऐसे 
कमंको करते हैं, इसलिये भावकमका कर्ता चेतन ही स्वयं होता है, अन्य कोई नहीं। 
भावाथे:- सस्‍्तुके स्वरूपके नियसको नहीं जानता इसलिये परद्रव्यका कर्ता होता 
हुआ अानी ( मिथ्याट॒ट्रि ) जीव न्वयं ही अन्नानभाबमस परिणसित होता है, इसप्रकार अपने 
भावऊरमठा कनी ऋत्तानी स्वय ही है, अन्य नहीं ॥ ३२४-३२७ ॥ 
खब, ( जीव ) जो मिथ्यान्व साब होता है उसका कर्ता कीन है! ? -टस बानकी 
भलीर्भों नि चर्चा करके, माच्मंका कर्ता (अलानी ) जीव ही है! यह युक्तिपूर्वक सिद्ध 


श्र 
ऋषप ने # ० 


-- सबविशुद्धज्ञाव अधिकार -- ४५७ 

मिच्छत्त जह पथडी मिच्छाइट्री करेह 'अप्पाणं | 
तह्या अचेयणा ते पथडी णणु कारगो पत्तों ॥ ३१८ ॥ 
धपहदा एसो जीवो पुग्गलद्व्वस्स कुणह मिच्छत्त । 
तह्या पुण्गलदव्ब मिच्छाइट्टी ण पुण जीवो ॥ २२६ ॥ 
अह जीबी पथडी तह पुर्गलद॒व्ब कुण्णति मिच्छत्त । 
तह्या दोहि कर्य त॑ दोण्णि वि सुरजति तस्स फले ॥ ३३० ॥ 
अह ण पथडी ण जीवो पुर्गलद॒व्ध कुणति मिच्छत्त। 
तह्या पुर्णशलद॒व्ध मिच्छत्त ते तु ण हु मिच्छा ॥ र३११॥ 

पिथ्यास्व॑ यदि प्रकृतिमिथ्यादर्ि करोत्यात्मानम्‌ । 

तस्मादवेवना ते प्रकृतिननु कारका ग्राप्ता ॥ ३२८ ॥ 

अथपैष जीव; पूदलद्॒व्यस्य करोति मिथ्यात्वम्‌ । 

तस्मास्पुह्नलद्॒व्य मिथ्यादशिने पुनजीवः ॥ ३२९ ॥ 

अथ जीवस्पक्ृतिस्तथा पूदलद्॒व्यं कुरते मिथ्यात्वम्त । 

तस्मात्‌ द्वाभ्यां कृत द्वावषि शुजाते तस्य फलम्‌॥ ३३० ॥ 

अथ न प्रकृतिन जीव! पुहटलद्॒व्यं कुरते मिथ्यासवम्‌ 

तस्मात्युद्लद्रब्यं मिथ्यात्व॑ ततु न खलु मिथ्या ॥ 3३१॥ 


शक्ज्जीज-ज+ ता 


गाथा १२१८-१३ ९१ 


ध्यन्वयर्थ;---] यदि ] यदि [ मिथ्यात्व प्रकृति! ] मिथ्यात्त नामक 


( मोहनीय कर्मकी ) प्रकृति [ आत्माने ] झ्म्माको [ मिथ्याहदिद ] मिव्या्ष्ट 


मिथ्यात्व प्रकृती ही अगर, मिथ्यात्वि जो जिवको करे । 


तो तो अचेतन प्रकृति ही कारक बने तुझ मतबिषे ।| ३२८॥ 
अथवा करे जो जीब पुठ्लद्॒व्यके मिथ्याववको । 

तो तो बने मिथ्यात्ति पुद्रल द्रव्य आत्मा नहिं बने ॥ ३२९॥ 
जो जीव अरु प्रकृती करे मिथ्यात्व पृददल द्रव्यको । 

तो उभयक्षत जो होय तत्फल भोग भी हो उसयको ॥ ३३०॥ 
जो प्रकृति नहिं नहिं जि करे मिध्यात्व पुद्गलद्रव्यको । 
पदगलद्रब सिथ्यात्व अक्ृत, क्या न यह मिश्या कहो ॥ ३११॥ 
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“»» सेसयसार -- 


जीव एवं मिथ्यावादिभावकमंणः कर्ता तस्पाचेतनग्रकृतिकायत्वेष्चेतनत्वालु 
पंगात्‌ । सवस्येव जीवो मिथ्यात्वादिभावकर्मण! कर्ता जीवेन पृद्टलद्रव्यस्य प्रिथ्या- 
त्वादिभावकर्मणि क्रियमाणे पुद्टलद्रत्यस्थ चेतनालुपंगात्‌। न व जीवश प्रकृतिश्व 
[ करोति ] करती है ऐसा माना जाये, [ तस्मात्‌ ] तो [ ते ] त॒म्हारे मतमें 
[ अचेतना प्रकृति; ] अचेतन प्रकृति [ नननु कारका प्राप्ता ] (मिथ्यात्व भावकी) 
कर्ता हो गई | ( इसलिये मिथ्यात्व भाव अचेतन सिद्ध हुआ | ) 

[ अथवा ] अथवा, | एप) जीव) ] यह जीव [ पुद्ठनलद्र॒त्यस्थ ) पुद्नल- 
द्रब्यके | मिथ्यात्व ] मिधथ्यालको [ करोति ] करता है ऐसा माना जाये, 
( तस्मात्‌ ] तो [ पुद्नलद्र॒व्य मिथ्यादृष्टि। | पुद्गलक्वब्य मिथ्यादृष्टि सिद्ध होगा- 
[ न पुनः जीव ] जीव नहीं | 

[ अथ ] भयवा यदि [ जीवः तथा प्रकृति! ] जीव और प्रकृति दोनों 
[ पुद्ठल द्रव्य ] पुदूगलद्॒ब्यको [ सिथ्यात्य ] मिथ्यात्वभावरूप [ कुरुते ] करते 
हैं ऐसा माना जाये, [ तस्मात्‌ ] तो [ द्वाभ्यां कृत्त ] जो दोनोंके द्वारा किया गया 
[ तस्य फल ] उसका फल [ द्वौ अपि झुजाते ] दोनो भोगेगे ! 

[ आ्थ ] अपवा यदि [ पुद्नलद्गठ्य ] पुदूगलद्॒ब्यको | सिथ्यात्वे ] मिध्या- 
वमावरूप [ न प्रकृति; कुरुते | न॒ तो प्रकृति करती है [ नजीवः | ओर न 
जीव करता है (-दोनोमें से कोई नहीं करता ) ऐसा माना जाय, [ तस्मात ] तो 
[ पुदगलद्गव्य मिथ्यात्व ] पुदूगलद्रव्य खमावसे ही मिथ्यात्वभावरूप सिद्ध होगा, 
[ तद तु न खल् मिथ्या ] क्या यह वास्तव मिध्या नहीं हे 

(इससे यह सिद्ध होता है कि अपने मिथ्यात्वभावका-भावकर्मको कर्ता जीव ही है |) 

टीका-+जीव ही मिश्यात्वादि भाव कर्मका कर्ती है; क्योंकि यदि बह ( भावकर्म ) 
अचेतन प्रऊृतिका कार्य हो तो उसे (-भावकर्मकी ) अचेतनत्वका प्रसंग आरा जायेगा | जीव 
अपने ही मिस्यात्यादिभाव कर्मफा फर्तों है; क्योकि यद्दि जीव पृदूगलद्गत्यके मिथ्यात्वादि 
भावश्सरे करे नो पुठ्लद्रब्यकों चेतनत्वका प्रसंग आ जायेगा । ओर जीव तथा प्रकृति दोनो 
मिश्यान्यादि भावयर्नके की हैं ऐसा भी नहीं है; क्योकि यदि वे टोनो कर्ता हो तो जीबकी 
भाँ दि अचैनन प्रऊृतिकों भी इस ( भावकर्स ) का फल भोगनेफा प्रसंग आरा जायेगा। और 
ज्ञीव तथा प्रति टोनों मिल्सास्वादि भावकर्मके अकर्ता हो सो ऐसा भी नहीं है; क्योंकि यदि 





-- सबबिशुद्धतान अधिकार “८ ४४६ 


पिश्यात्वादिमोवकर्मणों दो कर्तारों जीवबदचेतनाया! प्रकृतेरपि तत्फलभोगारपगात्‌ । 
न च्‌ जीवथ प्रकृतिय मिथ्यालादिमावकर्मणों द्वावप्यकर्तारों स्वमावत्त एवं पुहल- 
द्रब्पस्प मिथ्याल्वादिभावासुपंगात्‌ | बती जीव! कर्ता स्वस्प कर्मे कार्यमिति सिदडड। 

कार्यत्ादकृत न कर्म न च तज्जीवाकृत्योढयो- 

सजाया! प्रक्ृते! स्रकार्यफलझुग्मावालुपंगात्कृति! । 

नैकस्पा। ग्रकृतरचिखलसनाजीबोष्स्य कर्ता ततो 

जीवस्येव च कर्म तबिदनुगं ज्ञाता न यत्युदूगल! ॥२०३१॥ (शादेलविक्रीडित) 


अकलनटीशन नीली जननाननीनलनन> 








हे दोनों अऊर्ता हो तो स्वभावसे ही पुदूगलद्रब्यको मिथ्यात्वादि भावका प्रसंग,आ जायेगा । 
>समे यह सिद्ध हुआ कि-जीच कर्ता है ओर अपना कर्म काये है ( अर्थात्‌ जीव अपने सिथ्या- 
स्यादिशावकर्मका कर्ता है. और अपना सावकर्स अपना कार्य है ) | 

भाषार्थ:--इन याथाश्रोमे यह सिद्ध किया है. कि भावकर्मका कर्ता जीव ही है। यहाँ 
यह जानना चाहिये कि-परसाथसे अन्यद्रव्य अन्य द्वव्यके भावका कतों नहीं होता, इसलिये 
जो चेतनके भाव उसका कर्ता चेतन ही हो सकता है। इस जीवके अन्नानसे जो मिथ्या- 
स्थादि भावरूप जो परिणाम है वे चेतन है, जड़ नहीं; अशुद्ध निश्चयनयसे उन्हें चिदामास भी 
पड़ा जाता है | इसप्रफार वे परिणाम चेतन दे इसलिये उनका कर्ता भी चेतन ही है; क्योंकि 
चेतनकमका कर्ता चेतन ही होता है-यह परमाथ है। अभेद हृष्टिमे तो जीव शुद्ध चेतनामात्र 
हे . किन्तु जब वह कमके निमित्तसे परिणमसित होता है तब वह उन उन परिणासोसे युक्त 
दिता है आर तब परिशाम-परिणामीकी भेद्इष्टिमे अपने अज्ञानसावरूप परिणामोका कर्ता 
जीव ही है। अभद इष्टिस ते कर्तों - कर्म भाव ही नहीं है, शुद्ध चेतनामात्र जीव वस्तु है। 
एसप्रजार यथाववया समझना चाहिये कि चतनकर्मका कर्ता चेतन ही है । 

अय एस अथका कलशरूप काव्य कहते हैः-- 

अर्थ“ जो कम ( अर्थात्‌ भावकर्म ) हे वह कारये है, इसलिये वह भकृत नहीं हो 
0 "र्धाद विमीफे हाग किये बिना नहीं हैं। सकता ओर ऐसा भी नहीं है कि वह ( भाव- 
हम ) जाव यह प्रति दोनोरी कृति हो, क्योंकि यदि वह दोनोंका कारये हो तो ज्ञानरहित 
 जई़ ) प्रदनकी भी अपने कार्यका फल भोगनेका प्रसंग आ जायेगा । और वह ( भावकर्म ) 
हे आ 8 (-अबे ली अक्रातका काय-) भी नहीं है, क्योकि प्रकृतिका तो अचेतनत्व 
पहन वो अचेतन हैं और भावकर्म चेतन दे )। इसलिये उस भावकर्मका 
का उयनया अतुलस्ण करनेबाला अर्थात्‌ चतनके साथ अन्वयरूप (चेतनके 


2. ् 


पयतस जावका ही प्र हू, क्योकि पुद्ल तो ज्ञाता नहीं है ( इस- 
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कमेंद प्रवितक्‍्य फत इतके! क्षिप्तवात्मनः कंत तां 

कर्वात्मेद कथ॑ंचिद्त्यचलिता कैथ्रिच्छ तिः कोपिता । 
तेषाप्रद्धतमोहस॒द्रितधियां वोधस्य संशुद्धये 

स्पाद्मादप्रतिबंधलन्धविजया वस्तुस्थितिः स्तुयते २० ४॥ (शादूलविक्रीडित) 


कम्मेहि दु 'अण्णाणी किज्ह णाणी तहेव कम्मेहि | 
फम्मेहि सुवाविज्ञह जग्गाविज्ञइ तहेव कम्मेहि ॥ ३३१२ ॥ 


भाषाथे:--चेतनकर्म चेतनके ही होता है; पु्तल जड़ है, इसलिये उसके चेतनकर्म 
कैसे हो सकता है ? 

श्रव आगेकी गाथाओमे, जो भावकर्मका कर्ता भी कर्मको ही मानते है उन्हें सम- 
मानेके लिये स्थादूवादके अनुसार वस्तुस्थिति कहेंगे, पहले उसका सूचक काव्य कहते है;-- 





झर्थ:-कोई आत्माके घातक ( स्वेथा एकान्तवादी ) कर्मको ही कर्ता विचार कर 
आत्माके कद त्वको उड़ाकर, 'यह्‌ आत्मा कथचित्‌ करती है? ऐसा कहनेवाली अचलिचत श्रुतिको 
फोपित करते हैं (-निर्वाध जिनवाणीकी विराधना करते हैं ), जिनकी युद्धि तीत्र मोहसे मुद्रित 
होगई है ऐसे उन आत्मघातकोके ज्ञानकी संझुद्धिके लिये ( निम्नलिखित गाथाओं द्वारा ) 
यस्तुस्थिति कही जाती है--जिस वस्तुस्थितिने स्थाद्वादके प्रतिवन्‍्धसे विजय प्राप्त की है 
( अर्थात्‌ जो वस्तुस्थिति स्याद्वादरूप नियमसे निर्वाघतया सिद्ध होती है । 


भावार्थ:--कोई एकान्तवादी सर्वथा एकान्तत. भावकर्मका कर्त्ता क्मको ही कहते हैं 
ओर आमाको अक्तों ही कहते हैं; वे आत्माके घातक हैं । उनपर जिनवाणीका कोप है, क्योकि 
स्थादवादसे वस्तुस्थितिको निवाधतया सिद्ध करनेवाली ज्ञिनवाणी तो आत्माको कथंचितत कर्ता 
कहती है। श्रात्माको अकर्ती ही कहनेवाने एकांतवादियोकी बुद्धि उत्कट मिथ्यात्वसे ढक गई 
है; उनके मिथ्यात्वको दूर करनेके लिये आचायदेव म्याद्वादानुसार जैसी बस्तुस्थिति है. चह, 
निम्नलिगित गाथाओमे कहने हैं ॥| ३९८-३३१ ॥ 

अ्रात्मा सवेधा अकर्ता नहीं है, क्थंचित कर्ता भी है? इस अर्थ की गाथार अब 
कहते हैं:--- 





कर्मदि करें अज्ञानि त्योंदी ज्ञानि भी कर्महिं करें | 
कमंदि मुलाते जीवको, त्यों कर्म द्वी जाग्रत करें ॥ ३३२ ॥ 
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कम्मेहि सुहाविज्ञह दुक्खाविज्ञ३ तहेव कम्मेहि । 
कम्मेहि घ मिच्छत्त णिल्नह णिजल्लनह असंजस चेव॥ ३३३ ॥ 
कम्मेहि भमाडिज्ाइ उड़महो चाबि तिरियलोर्थ च | 
कम्मेहि चेव किजाह खुहासुह जित्ति ये किचि ॥ ३३४ ॥ 
जह्या कम्म कुष्चह कम्स देई हरत्ति ज॑ किचि ! 
तह्मा उ सब्वजीवा अकारया हंति आवण्णा ॥ ३३५ ॥ 
पुरुसिच्छियाहिलासी इच्छीकम्म च पुरिसमहिलसह । 
एसा आमरियपरंपरागया एरिसी दु खुई ॥ ३३६ ॥ 
तह्या ण कोबि जीवो अवंभचारी उ अह्य उचएसे । 
जह्या कम्म चेव हि कम्मे अहिल्सइ इंदि भमणिय।॥ ३१३१७ ॥ 
जह्या चाएह पर परेण घाइज्जए थ सा पयडी | 
एएणच्छेण किर 'भण्णइ परचायणामित्ति ॥ ३३८ ॥ 
तह्या ण कोबि जीबो वधायओ अत्थि अछ्य उचएसे । 
जह्या कम्से चेव हि कझ्स घाएंदि इदि सणिय ॥ ३३२९५ ॥ 


अरु कमेद्दी करते सुखी, कमहि ुखी जिवकों करे । 


कमहि करे मिथ्यात्वि त्योंहि, असंयप्ती कर्मेहि करें ॥ ३३३ ॥ 
() (0 ए ३३३९ 

कमहि अपाये ऊध्य लोक रु, अध। अरु तियंक्‌ विष । 

अरु कुछ भी जो शुभ या अशुभ, उन सर्वकी कमहि करे॥ ३३४॥ 

करता करम देता करम, हरता करम--सब कुछ करे । 

इस हेतुसे यह है सुनिश्चित जिव अकारक सबब है ॥ ३३४ ॥ 

पुकम इच्छे नारिको ख्ोकर इच्छे पुरुषको | 

ऐसी श्रुती आचासय्यदेव परंपरा अवतीण है॥ ३३६ ॥ 

इस रीत “कमहि कमकी इच्छे” कहा है शाद्धमें | 

अन्नह्मचारी यों नहीं को जीव हम उपदेशमें || ३३७॥ 

अर जो हने परी, हनन हो परसे, वोह प्रक्ृत्ति है। 

इस अथमें प्रघात नामक कर्मका निर्देश है ॥ ३३८ ॥ 

हस रीत “कमहि कर्मको हनता” कहा है शास्रमें । 

इससे न को भी जीव है हिंसक जु हम उपदेशममें ॥ ३३९ ॥ 


छ 
लिप । 


नल 
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एवं संखुबएसं जे उ परूचिति एरिस समणा | 
नेखसि पयडी कुच्चइ अप्पा थ अकारया सबव्वे ॥ ३४० ॥ 
अहवा मणणसि मज्झ अप्पा अप्पाणमप्पणों कुणई। 
एसो मिच्छसहावो तुहछां एय झुणतस्स ॥ ३४१ ॥ 
अप्पा णिचो असंखिज्पदेसो देसिओ उ समयहिि | 
ण॒ वि सो सकक्‍कइ तत्तों हीणो अहिओ यथ काउं जे॥ ३४२॥ 
जीवस्स जीवरूव विच्छरदो जाण लोगमित्त खु | 
तत्तो सो कि हीणो अहिओ य कह कुणइह दव्य ॥ ३४३॥ 
अह जाणओ उ भावों णाणसहावेण अत्थि इत्ति मय । 
तह्मा एण वि अप्पा अप्पय तु सघमप्पणो कुणइ॥ ३४४ ॥ 
कम भिस्तु अज्ञानी क्रियते ज्ञानी तथेव कर्ममिः । 
कममिः स्वाप्पते जागयते तथेव कर्ममिः ॥ ३३२॥ 
करममिः सुखी क्रियते दुःखी क्रियते तथेष कममिः । 
कममिथ्र मिथ्यात्वं नीयते नीयतेड्संयर्म चैव ॥ ३३३ ॥ 
कर्म भिर्भ्राम्यते ऊष्बमधश्ापि तियंग्लोक॑ च । 
कममिश्चेत्र क्रियते शुभाशु् यावद्यत्किचित्‌ ॥ २३४ ॥ 
यर्मात्कम करोति कम ददाति हरतीति यरत्किचित्‌। 
तस्मात्त सबंजीवा भकारका भवं॑त्यापत्ना। ॥ ३३१५॥ 


यों सांडपका उपदेश ऐसा जो भ्रमण वर्णन करे | 

उस मतसे सब प्रकृती करे जिच तो अकारक सर्च है॥ ३४०॥ 
अथवा तु माने “भातमा मेरा स्पभात्या को करें| 

तो थे जो तुझे मंतव्य भी मिथ्या स्वभाव हि तुझे अरे ॥ ३१४१ ॥ 
जिव नित्य है त्पों, हे असंख्यग्रदेशि दर्शित समयमें | 

उससे न उसको द्वीन, स्योंदि न अधिक्त कोई कर सके ॥ ३४२॥ 
विस्तारसे जिवरूप जिवका, लोकमात्र प्रमाण है| 

क्या उमसे दीन रु अधिक बनता द्रव्यको केंसे करे ॥ ३४३ ॥ 
पाने तु धायकसाव तो ज्ञानखभाव स्थित रहें | 

तो यों मि यह आत्मा स्वयं निज भातमाको नहिं करे ॥ ३४४॥ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४६३ 
पुरुष! सूयमिलापी खीकम च पुरुपममिलषति | 
एपाचायपरंपरागतेदशी तु श्रुतिः ॥ २३६ ॥ 
तस्मान्न कोडपि जीवोअ्बह्मचारी त्वस्माकमृपदेशे | 

७ 
यस्मात्कम चेव हि कर्मामिलपतीति भशितस ॥ ३३७ ॥ 


यर्माद्ध ति पर परेण हन्यते च सा प्रकृति। | 
एतेनाथेन किल मण्यते प्रधातनामेति ॥ ३३८ ॥ 


_ गाथा १३२ से ३४४ 

न्वयार्थ:--[ कर्मलिः तु ] कर्म [ अज्ञानी क्रियते ] ( जीवको ) 
अज्ञानी करते हैं [ तथा एवं ] उसी तरह-[ कर्ममिः ज्ञानी | कर्म ( जीवको ) 
ज्ञानी करते हैं, [ कर्मलिः स्वाप्यते ] कर्म छुलाते हैं [ तथा एवं ] उसी तरह 
[ कमलिः जागयेते ] कर्म जगाते हैं, [ कर्मसि! झुखी कियते ] कर्म छुखी 
करते हैं [ तथा एवं ] उसी तरह [ कऋममि; दु/खी क्रियते ] कर्म दुःखी करते हैं, 
[ कर्सलि। चू सिथ्यात्व॑ नीयते ] कर्म मिथ्यालको प्राप्त कराते हैं [ च एवं ] 
और [ अलखंयम नीयते ] कर्म श्रसंयमको प्राप्त काते हैं, [ कर्सलिः ] कर्म [ ऊष्वे 
अधः च अपि तिथेगलोक च ] ऊर्धलोक, अधोलोक और तिथगलोक्मे [ श्रा- 
म्यते ] भ्रमण कराते है, [ यत्किंचित्‌ यावत्‌ शुभाशुस ] जो कुछ भी जितना 
शुभ और अशुभ है वह सब [ कर्सलि; चैच क्रियते ] कर्म ही करते हैं । [ बस्मात्‌ ] 
इसलिये [ कर्म करोति ] कर्म करता है, [ क्वर्म ददाति ] कर्म देता है, [ हरति ] 
फर्म इर लेता है-| इति यत्किचित्‌ ] इसप्रकार जो कुछु भी करता है पह कम ही 
कता है, [ तस्मात्‌ तु | इसलिये [ सर्च जीवाः ] समी जीव [ अक्वारका; ध्या- 

पन्ना; भवंति ] श्रकारक ( श्रकर्ता ) सिद्ध होते हैं । 
ओर, [ पुरुषः ] पृरुषबेढ कर्म [ स्त्यभिलाषी | ल्रीक्ा अमिलाषी है, [व] 
जोर [ ख्रीकम ] जीवेद कर्म [ पुरुष अभिलसति ] पुरुषकी अ्रमिलाषा करता हक 
[ एबा आचायेपरम्परागता ईइचशी तु छुति; | ऐसी यह आचार्यकी परम्परासे 
भाई हुई शृति है; [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ अस्माक उपदेशे तु ] हमारे उपदेशमें तो 


४६४ -“ः सेसयसांर -- 

तस्मान्न कोडपि जीव उपघातकोष्स्त्यस्पाकमुपदेशे । 

यस्मास्कर्म चेव हि कम हंतीति भणितम्‌ ॥ ३३९ ॥ 

एवं सॉख्पोपदेश ये तु प्ररूपयंतीदर्श श्रमणाः । 

तेषां प्रकृति! करोत्यात्मानथाकारका। से ॥ ३४० ।| 

अथवा मन्यसे ममात्मात्मानपात्मगः करोति। 

एप पिथ्यास्वभावस्तवेतज्जानतः ॥ ३४१ ॥ 

आत्मा नित्योज्संख्येयप्रदेशों दशितरतु समये । 

नापि स शक्पते ठतो हौनोड्पिक्श कतुं यह्‌ ॥ ३४२ ॥ 
[ क्रोषपि जीव! ] कोई भी जीव [ अ्नह्म चारी न ] अब्रह्मचारी नहीं है, [ थ- 
स्माल्‌ ] क्योंकि [ कम चैच हि ] कर्म ही [ कम असिलपति ] कर्मकी भमिताषा 
करता है [ इति भणितर | ऐसा कहा है । 

ओर, [ यस्मात्‌ पर हँति ] जो परको मारता है [च ] और [ परेण 
हफ्यते ] जो पस्के द्वारा माना जाता है [ सा प्रकृति! ] वह प्रकृति है-[ एतेन 
अर्थन किल ] इस भर्थमें [ परघातनामहति सण्यते ] परधात नामकर्म कहा 
जाता है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ अस्माकक उपदेशे ] हमारे उपदेशमें [ को5पि 
जीवः ] कोई भी जीव [ उपघातकः न अस्ति ] उपघातक ( मारनेव्ाला ) नहीं है 
[ घस्मास्‌ ] क्योंकि [ कम चैच हि ] हर्म ही [ कम हंति ] कर्मको मास्ता है 
[ इति 'मणितं ] ऐसा कहा है |" 

( भाचार्यदेव कहते हैं कि. ) [ एवं तु ] इसप्रकार [ ईहहा सांख्यो- 
पदेद्दा ] ऐसा साह्यमतका उपदेश [ थे क्लक्णा। ] जो श्रमण ( जैनमुनि ) [ प्ररू- 
पर्यति ] प्ररूपित करते है [ लेपां ] उनके मतमें [ प्रकृति! करोति ] प्रकृति दी 
कराती है [ आत्मनः च सर्च ] और आमा तो सव [ अकारकाः ] अकारक हैं 
ऐसा सिद्ध होता है ! 

[ अथवा | अपडा ( क्तृतका पक्ष सिद्ध करनेके किये ) [ मन्धसे | यदि तुम 
यह मानते हो कि [| सम आत्मा ] मेग आग [ खात्मन। ] अपने [ आत्मान | 
( देदपरार गण [ करासि | काता 5. [एलंद जानता सब ] तो ऐसा जानने 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४६४ 
जीवसय जीवरुप॑ विस्तरतो जानीहि लोकमात्र खलु | 
तत स कि हीनोउथिको वा कर्थ करोति द्रव्य ॥ ३४३ ॥ 
अथ शायकस्तु भावों ज्ञानसवभावेन तिष्ठतीति मतम्‌। 
तस्मान्नाप्यात्मात्मानं तु स्वयमात्मन। करोति॥ ३४४ ॥ 


कर्मेंवात्मानमज्ञानिन करोति ज्ञानावरणास्यकर्मोद्यमंतरेण तदलुपपते! । कमेंव 
ज्ञानिन करोति ज्ञानावरणारूपकर्मन्योपशममंतरेश तदलुपपत्ते! । कर्मेंव स्वापयति 








वालेका-तुग्हारा [ एच+ सिथ्या स्वभाव; ] यह मिथ्या खभाव है; [| यदू | क्योंकि- 
[ समये ] सिद्धात्वमें [ आत्मा ] श्राम्माको [ नित्यः ] चित्य [ असंख्य- 
प्रदेश! | असंख्यात-प्रदेशी [ दर्शितः तु ] बताया गया है, [ ततः ] उससे 
[ सः ] वह [ हीोनः अधिकः च ] हीन या श्रधिक [ कतु न अपि दाक्थते ] 
नहीं किया जा सकता; [ विस्तरतः ] और विस्तारसे भी | जीवस्य जीवरूप | 
जीवका जीवरूप [ खत्लु ) निरचयसे [ छोकमात्न ] लोकमात्र [ जानीहि ] जानो; 
[ तत+ ] उससे [ कि सः हीनः अधिक! वा ] क्‍या वह हीन अथवा अधिक 
होता है! [ द्रव्य कर्थ करोति ] तब फिर ( श्राक्षा ) द्रब्पको ( अर्थात्‌ द्ब्यरूप 
आत्माको ) कैसे करता है ? 

[ अथ ] अथवा यदि ( ज्ञायकः भावः तु ] श्ञायक भाव तो [ ज्ञानस्व- 
भाषेन तिष्ठति | ज्ञान खभावसे स्थित रहता है! [ इति भर्त ] ऐसा माना जाये, 
[ तस्प्ात्‌ अपि ] तो इससे भी [ आत्मा स्वर्य ] आत्मा खय॑[ आत्सनः 
आत्मान तु ] अपने आत्माको [ न ऋरोति ] नहीं करता, यह कहल्ायेगा ! 


( इसप्रकार कवृ त्वको सिद्ठ करनेके लिये ि 
वेवज्ञाको बदलकर जो पक्ष 
घरित नहीं होता ) | | कम 


(६ 
( इसमप्रकार, यदि कमका कर्ता कर्म ही माना जाये तो स्याद्वादके साथ विरोध आता 


2 इसलिये आत्माको अज्ञान अबस्थासें कथंचित्‌ अपने अज्ञानसावरूप कर्मका कती मानना - 
हिये, जिससे स्थाद्वादके साथ विरोध नहीं आता )। 


टीकाः--( यहाँ पूरे ; | 
[:-( यहाँ पूर्व पक्ष इसप्रकार है:-- ) “कर्म ही आत्माको अज्ञानी करता है, 


उदयके ( ) | 


४७६५ “»ः समेयसार --- 


निद्राज्यकर्मोद्यमंतरेश तदनुपपत्तेः । कमेंव जागरयति निद्राज्यकर्मत्तयोपशममंतरेश 
तदनुपपत्त: । करमव सुखयति सह्वंदाज्यकर्मोदियमंतरेण तदसुपपत्त। । कर्मंद दुःख- 
यति असद्द दाख्यकर्मोदयमंतरेण तदलुपपत्त) । कमेंच मिथ्यादृ्टि करोति प्रिथ्णत्व- 
कमोदियमंतरेण तदलुपपत्तः | कर्मेचासंयत॑ करोति चारित्रभोह्दाज्यकर्मोदयमंतरेश 

नुपपत्त: | कर्मबोद्ध्वयाधस्तियग्लोक श्रमयति झालुपूर्व्याज्यकर्मोद्य मंतरेश तदलु 
पपत्त। अपरमपि यद्यावत्किचिच्छुमाशुभं तत्तावत्सकलमपि कमेंव करोति ग्रशस्ता- 
प्रशस्तरागाज्पकर्पोद्य मंवरेश तदसुपपत्त) । यत एवं समस्तमपि स्वतंत्र कम करोति 
कम ददाति कर्म दरति च ततः स्व एवं जीवाः नित्यमेनैकांतेनाकर्तार एवेति 
निश्चितुमः । किंच--श्रुतिरप्येनमर्थमाह, पूवेदारूय कर्म खियममिलपति खीवेदारूयं 


( आत्माको ) ज्ञानी करता है क्योंकि ज्ञानावरण नामक कसके क्योपशमके बिता उसकी 
अनुपपत्ति है; कम ही सुलाता है, क्योकि निद्रा नामक करके उदयके बिना उसकी अनुपपत्ति 
है, कर्म ही जगाता है; क्योंकि निद्रा नामक कर्मके क्योपशमके बिना उसकी अनुपपत्ति है; , 
कर्म ही सुल्ली करता है क्योकि सातावेदनीय नामक कर्मके उदयके बिना उसकी अनुपपत्ति है; 
कर्म ही दुखी करता है, क्योंकि असातावेदनीय नासक कर्मके उदयके बिना उसकी अनुपपत्ति 
है; कर्म ही मिथ्याद्ृष्टि करता है, क्योकि मिथ्यात्व कमंके उदयके बिना उसकी अनुपपत्ति है; 
कर्म ही असंयमी करता हैं, क्यो के चारित्र मोह नामक कमके उदयके बिना उसकी अनुपपत्ति 
है, कम ही ऊध्य लोकमे, अधोलोकमे और तियग्लोकमे भ्रमण कराता है, क्योंकि आलुपूर्वी 
नामक कर्मके उदयके विना उसकी अनुपपत्ति है; दूसरा भी जो कुछ जितना शुभ-अशुभ है 
वह सब कर्म ही करता है, क्योकि प्रशस्त-अप्रशस्त राग नामक कर्मके उदयके विना उनकी 
अनुपपत्ति है | इसप्रकार सब कुछ म्व॒तंत्रतया कर्म ही करता है, कम ही देता है, कर्म ही हर 
लेता है. उसलिये हम यह निश्चय करते हैं कि-सभी जीव सद' एकांतसे अकर्ता ही है। और 
प्रति ( भगवानकी वाणी, शात्र ) भी इसी अर्थको कहती है, क्योंके, ( वह श्रुति ) 'पुरुषवेद 
नामक कम स्वीकी असिलापा करता है ओर ख्रीवेद नामक कर्म पुरुषककी अमिलापा करता है! 
उस वास्थमसे कर्म को ही कर्मी अभिलापाके कत त्वके समर्थन द्वारा जीवके अन्नह्मचयके कठ- 
त्वजा निषेध करती है, तथा जो परकी हनता है ओर परके द्वारा हना जाता है वह परघात 
है! इस वास्यसे कमको ही कर्मके घातका कतृ त्व होनेके समर्थन द्वारा जीवके घातके 
जसे स्था नियध करती है. ओर इसप्रकार ( अन्रह्मचयके तथा घातके कठ त्वके नियेध द्वारा ) 
जीवरा सर्वधा ही अफ्द स्व बतलाती है ।” 
( आचार्यदेब उतते # जि ) हसप्रफार ऐसे सास्यमतको, अपनी प्रत्ता ( बुद्धि ) 


कर्म पुमांसममिलषति इति वाक्येन कर्मण एव कर्ता मिलापकत त्वसमथनेन जीवस्या- 
ब्रह्मकरत स्वासमर्थनेन च जीवस्यात्रह्मक॒त्‌ स्व श्रतिपेषात्‌ । तथा यत्पर हंति, बेन च 
परेण हन्यते तत्परघातकर्मेति वाक्येन कर्मेण एवं कमंघातकत स्वसम्थनेन जीवस्थ 
घातकव स्वप्रतिपेधाच सर्वयैवाकत लक्ञापनात्‌ । एवमीदश सांख्पसमयं स्वप्रज्ञापराधेन 
प्त्रार्थभवुध्यमाना। केविच्छूमणाभासाः प्ररूपयंति तेषां प्रकृतेरेकातिन कृत त्वाभ्यु- 
पगमेन सर्वेपामेब जीवानामेकांतेन|कत स्वापत्तेः जीवः कर्तेति भ्रुते! कीपो दुःशक्‍्यः 
परिहतुं। यस्तु कम आत्मनोउज्ञानादिसवंभावान्‌ पर्यायरुपान्‌ करोति झात्मा त्वा- 
त्मानमेवैक द्रव्यरूप करोति ततो जीवः करतति श्रुतिकोपो न मवतीत्यमिग्राय; स भिथ्ये- 
व्‌ । जीवो हि द्रव्यरुपेण तावनित्योअ्संख्येयग्रदेशो लोकपरिमाणश्र । तत्र न ताव- 
त्ित्यस्प कार्यत्वशुपपत्नं कतकत्वनित्यल्वयोरेकल्वविरोधात्‌ । न चावस्थिताअसंख्येय- 
प्रदेशस्येकस्य पूदलस्वंधस्पेव प्रदेशप्रतेपणाकर्षणद्धारेणापि तस्य कार्यर्व॑ प्रदेशप्रकषे 
परणाकर्षणे सति तस्थेकत्वव्याघातातू । न चापि सकललोकवास्तुविस्तार- 
परिमितनियतनिजाभोगरंग्रहस्प प्रदेशसंकोचनविकाशनद्वारेण तस्य कार्यत्व, प्रदेश- 


के अपराधसे सूत्रके अथेको न जाननेवाले कुछ #भ्रमणासास प्ररूपित करते हैं; उनकी, एकान्त 
से प्रकृतिके कत त्वकी मान्यतासे, समस्त जीवोके एकान्तसे अकत त्व आ जाता है इसलिये 
'जीच कती है? ऐसी जो श्रुति है उसका कोप दूर करना अशक्य हो जाता है ( अर्थात्‌ भगवान 
को वाणीकी विराधना होती है) ! और, कर्म आत्माके अज्ञानादि सब भावोंको-जो कि 
पयोयरूप है उन्हें करता है, और आत्मा तो आत्माको ही एकक्ो द्रव्यरूपको करता है इसलिये 
जीव कतो है; इसम्रकार भ्रुतिका कोप नहीं होता?--ऐसा जो अभिप्राय है सो मिथ्या है । 

( इसीको सममभाते है:-- ) जीव तो द्रव्यरूपसे नित्य है, असंख्यात-प्रदेशी है और 
लोक परिमाण है। उससें प्रथम, नित्यका कार्यत्व नहीं बन सकता, क्योंकि क्तकत्वके ओर 
नित्यलवके एकत्वका विरोध है।( आत्मा नित्य है इसलिये वह कृतक अर्थात्‌ किसीके द्वारा 
किया गया नहीं हो सकता ) | और अवस्थित असंख्य-प्रदेशवाले एक ( आत्मा.) को, पुद्गल- 
स्कन्‍्धकी भौँ ति, प्रदेशोंके प्रक्षेपण-आकर्षण द्वारा भी कार्यत्व नहीं बन सकता क्योंकि प्रश्शो 
का प्रसोषण तथा आकषेण हो तो उसके एकत्वका व्याघात हो जायेगा। ( कक अनेक घर 
माशुओंका बना हुआ है, इसलिये उससे से परसारणु नकल जाते है तथा उसमे आते भी हैं; 
2 जात्मा निश्वित्‌ असंख्यातप्रदेशवाला एक ही द्रव्य है इसलिये बह अपने प्रदेशोंको लिंक 
बन मर कह गेट सकता ।) और सकल लोकरूपी घरके विस्तारसे 

में. श्रमणाभास-मुनिके गुण नहीं हने पर सो अपने को मुनि कहलाने वाले । 


भ्र्ध्८ -+ संसंयसार -- 


संकीचविकाशयोरपि शुष्काद्रचमंवत्प्रतिनियतनिजविस्ताराद्धीनाधिकस्य॒तस्य कतु- 
मशक्पत्वात्‌ । यस्तु वस्तुस्व॒भावस्प स्वधापोहुमशक्यत्वाद्‌ ज्ञायको भावों ज्ञानस्व- 
भावेन स्वदेव तिष्ठति, तथा तिष्ठ थ ज्ञायककत त्वयोरत्यंतविरुद्धत्वान्मिथ्यात्वो दिभावा- 
नां न कर्ता भवति । भव॑ति च मिथ्यात्वादिभावा) ततस्तेषां करमेंच कत प्ररुप्यत 
इति वासनोन्मेष! स तु नितरामात्मात्मानं करोतीस्यस्युपगममुपहंत्येव ततो ज्ञायकरप 
भावस्य सामान्यापेक्षया ज्ञानस्भावावस्थितत्वेडपि कर्मजानां मिथ्यात्वादिभावानां 





परिमित जिसका निश्चित्‌ निज्विस्तार-संग्रह है ( अथात्‌ जिसका लोक जितना निश्चित्‌ माप 
है ) उसके ( आत्माके ) प्रवेशोके संकोच-विकास द्वारा भी कार्यत्व नहीं बन सकता, क्योंकि 
प्रदेशोके संकोच-विस्तार होने पर भी, सूखे-गीले चमसड़ेकी भों ति, निश्चित्‌ निज विस्तारके 
कारण उसे ( आत्माको ) हीनाधिक नहीं किया जा सकता। (इसप्रकार शअआत्माके द्र॒व्यरूप 
आत्माका कठ त्व नहीं वन सकता | ) और, “वस्तुस्वभावका सर्वथा मिटना अशक्य होनेसे 
तज्तायकभाव ज्ञानस्वभावसे ही सदा स्थित रहता है और इसप्रकार स्थित रहता हुआ, ज्ञायकत्व 
और कद त्वके अत्यन्त विरुद्धता होनेसे, मिथ्यात्वादि भावोका कर्ता नहीं होता; और मिथ्या- 
स्वादिभाव तो होते है; इसलिये उनका कती कर्म ही है, इसप्रकार प्ररूपित किया जाता है”-- 
ऐसी जो बासना ( अभिप्राय ) प्रगट की जाती है, वह भी आत्मा आत्माकों करता है” इस 
( पूर्वोक्त ) मान्यताका अतिशयता पूर्वक घात करती है ( क्योकि संदा ज्ञायक माननेसे आत्मा 
अकतो ही सिद्ध हुआ ) | 

इसलिये, ज्ञायक भाव सामान्य अपेत्षासे ज्ञानस्वभावसे अवस्थित होने पर भी, कमेसे 
उत्पन्न होते हुए मिथ्यात्वादि भावोके ज्ञानके समय, अनादिकालसे शेय और ज्ञानके भेदविज्ञान 
से शून्य होनेसे, परको आत्माके रूपमे जानता हुआ चह ( ज्ञायकभाव ) विशेष अपेक्षासे अज्ञान 
रूप ज्ञान परिणामको करता है (--अलानरूप ऐसा जो ज्लानका परिशणमन उसको करता है ), 
इसलिये, उसके कठ त्वको स्वीकार करना चाहिये; चह भी तबतक कि जबतक भेदविज्नानके 
प्रारम्भसे छेय ओर ज्ञानके भेदविज्ञानसे पूर्ण (भेद विज्ञान सहित ) होनेके कारण शआत्माको 
ही आत्माके रूपसे जानता हुआ बह ( तायकभाच ) विशेष अपेक्तासे भी ज्लानरूप ही ज्ञान 
परिणामसे परिणमित होता हुआ सात्र ल्वाठृत्वके कारण साक्षात्‌ अकर्ता हो। 

भावार्थ:-किनने ही जन मुनि भी स्थाह्मद-बाणी को भली भाँति न समझ कर 
स्वधा एकान्तया अभिप्राय करने हैं और विवज्नाको बदलकर यह कहते हैं. कि--“आत्मा तो 
भावक्संका अऊतों ही है, कर्म प्रकृतिका उदय ही भावकर्म को कर्ता है, अन्नान, ल्ञान, सोना, 
जागना, सुम्ब, दु रा, मिश्यात्व, असंयम, चार गतियोसे भ्रमण-इन सबको, तथा जो कुछ भी 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकौर -- ४६६ 


ज्ञानसमयेः्नादिशेषज्ञानमेदविज्ञानश्न्पत्वात्‌ परमात्मेति जानतो विशेषापेत्या त्व- 
ज्ञानरुपरप ज्ञानपरिणापस्य करणात्कतू त्वप्नुमंतव्य॑ तावद्यावत्तदादिजषेयज्ञानमेद्वि- 
ज्ञानपूर्णंव्वादात्मानमेवात्मेति जानतो विशेषापेक्षयापि ज्ञानर्पेणेव ज्ञानपरिणामेन 
परिणप्मानस्य केवल ज्वातृत्वात्साक्षादकत त्व॑ स्थात्‌ । | 
- माकतरिममी स्पृशन्तु पुरुष सख्या हवाप्याहता। 
कर्तारं कलयंतु तं किल सदा भेदायबोधादघ) । 


शुभ-अशुभ भाव है उन सबको कम ही करता है; जीव तो अकर्ता है।” ओर वे मुनि शास्र 
का भी ऐसा ही अथ करते है कि--“वेदके उदयसे ख्री-पुरुषका विकार होता है ओर उपघात 
तथा परघात प्रकृतिके उदयसे परस्पर घात होता है” | इसप्रकार, जैसे सांस्यमतावलम्बी सब 
कुछ प्रकृतिका ही कार्य मानते हैं और पुरुषकों अकर्ता मानते है उसी प्रकार, अपनी बुद्ठिके 
दोपसे इन मुनियोकी भी ऐसी ही ऐकान्तिक सान्‍्यता हुई | इसलिये जिनवाणी तो स्थादूबाद 
रूप है अतः स्वेथा एकान्तको मानने वाले उन मुनियों पर जिनवाणीका कोप अवश्य होता 
है । जिनवाणीके कोपके भयसे यदि वे विवक्षाक्ो बदलकर यह कहें कि--“भावकर्मका कर्ता 
कम है और अपने आत्माका ( अर्थात्‌ अपनेको ) कर्ता आत्मा है; इसप्रकार हम आत्माको 
फर्थंचित्‌ कर्ता कहते हैं, इसलिये बाणीका कोप नहीं होता;? तो उनका यह कथन भी मिथ्या 
ही है। आत्मा द्र्यसे नित्य है, असंख्यातप्रदेशी है, लोक परिमाण है, इसलिये उसमें तो 
कुछ नवीन करना नहीं है; ओर जो भावकम रूप पर्याये हैं उनका कर्ता तो वे मुनि कर्मको ही 
कहते हैं; इसलिये आत्मा तो अकर्ता ही रहा ! तब फिर बाणीका कोप कैसे सिंट गया ? इस- 
लिये आत्माके कद स्व और अकढ त्वकी विवज्ञाको यथार्थ मानना ही स्थाद्बादको यथार्थ 
मानना है.। आत्माके कतृ त्व अकत्‌ त्वके संबंधमें सत्यार्थ स्थाद्वाद-प्रूपण इसग्रकार है : -- 
आत्मा सामान्य अपेक्षा से तो ज्ञानस्वभावमें ही स्थित है; परन्तु सिथ्यात्वादि भावों 
को जानते समय, अनादि कालसे ज्ञेय और ज्ञानके भेद विज्ञानफे अभावफे कारण, ज्ञेयरूप 
मिध्यात्वादि भावोंको आत्माके रूपमे जानता है, इसलिये इस्रकार विशेष अपेक्षासे अज्ञान 
रुप ज्ञान परिणासको करनेसे कर्ता है; और जब भेद विज्ञान होनेसे आत्माको ही आत्माके 
रुपमें जानता है. तब विशेष अपेक्षासे भी ज्ञानरूप परिणाममे ही परिणमित होता हुआ स्सात्र 
ज्ञाता रहनेसे साक्षात्‌ अकर्ता है । 
अब इस अथेका कलशरूप काव्य कहते है :- 


॥ अथूः--यह आहँत्‌ मतके अनुयायी अथीत्‌ जैन भी आत्माको, सांख्यमतियोंकी भाँति, 
( सथा ) अकर्ता मत मानो; भेदज्ञान होनेसे पू्े उसे निरन्तर कतो मानो, और सेदज्ञान 


३० -- संमयसार -- 


ऊष्च तृद्धतबोधघामनियतं प्रत्यक्षमेन स्वयं 

पश्यंतु च्युतकद भावप्रचलं ज्ञातारमेक परम ॥ २०५ ॥ ( शाईलविक्रीडित ) 
चणिकमिदमिहैकः करपयित्वात्मतर्ई 
निजमनसि विघत्ते कत भोक्त्रोविभेद्स । 





होनेके बाद उद्धत ज्ञानधाम ( ज्ञानमंदिर, ज्ञान प्रकाश ) में नश्यित इस स्वयं प्रत्यक्ष आत्माको 
च्् हित, अचल, एक परम ज्ञाता ही देखो | 

भावाधः-सांश्यसतावलम्बी पुरुषकों सर्वधा एकान्तसे अकर्ता, शुद्ध उदासीन 
चैतन्यमात्र मानते हैं। ऐसा माननेसे पुरुषको संसारके अभावका प्रसंग आता है; और यदि 
प्रकृतिको संसार माना जाये तो वह भी घटित नहीं होता, क्योंकि प्रकृति तो जड़ है, उसे सुख- 
द.खादिका संवेदन नहीं है. तो उसे संसार कैसा ? ऐसे अनेक दोष एकान्त मान्यतासे आते हैं । 
सर्वथा एकान्त वस्तुका स्वरूप ही नहीं है | इसलिये सांख्यमती मिथ्यादृष्टि हैं; और यदि जैन 
भी ऐसा माने तो वे भी मिथ्यादृष्टि हैं। इसलिये आचाये देव उपदेश देते हैं कि--सांख्यमतियों 
की भाँ ति जेन आत्माको सवथा अकर्ता न माने; जब तक स्व-परका भेद विज्ञान न हो तब 
तक तो उसे रागादिका-अपने चेतनरूप भावक्मॉका-कतों मानो, ओर भेद्विज्ञान होनेके बाद 
शुद्ध विज्ञानघन, समस्त कठ त्वके भावसे रहित. एक ज्ञाता ही मानो। इसप्रकार एक ही 
आत्मामें कठ त्व तथा अकद त्व ये दोनों भाव विवक्षावश सिद्ध होते हैं । ऐसा स्थाद्वाद मत 
जैनोका है; ओर चस्तुस्वभाव भी ऐसा ही है, कहपना नहीं है। ऐसा ( स्याद्वादानुसार ) 
साननेसे पुरुषको संसार-मोक्ष आदि की सिद्धि होती है; और स्वेधा एकान्त माननेसे सब्वे 
निश्चय-ज्यवहारका लोप होता है। 

आगेकी गाथाओमे, कतों अन्य है और भोक्ता अन्य है? ऐसा मानने वाले ज्षणिक- 
वादी वौद्धमतियोकी स्वेधा एकान्त सान्यतामे दूषण बतायेगे। ओर स्थाद्वादानुसार जिस 

प्रकार वस्तुम्बरूप अर्थात्‌ कर्ता-भोक्तापन है उस प्रकार कहेँगे। उन गाधाओका सूचक काव्य 

प्रथम कहते हैं :-- 

धश्यर्थ:उस जगतमें कोई एक तो ( अर्थात्‌ क्षणकवादी बौद्धमती ) इस आत्मतत्वको 
ज्णिक कल्पित करके अपने सनमे कर्ता और भोक्ताका भेद करते हैं (-कर्ता अन्य है और 
भोक्ता अन्य है, ऐसा मानते हैं ); उनके मोहको ( अज्नानको ) यह चेतन्य चमत्कार ही स्वयं, 
नित्यतारूप अम्ृतऊे ओप ( समृह ) के द्वारा अभिमिचन करता हुआ, दूर करता है। 

भावार्थ--ज्षशिऊवादी क्नो-भोक्कामे भेद मानते हैं, अर्थात्‌ वे यह मानते हैँ कि 
प्रथम क्प्यमें जो आत्मा था बह दूसरे क्णमे नहीं दे । आचाय॑ देव कहने हैँ फ्रि--दम उसे 





-- सबविश्ुद्धतान अधिकार -- ४७१ 


अ्रपहरवि विमोह तस्य नित्यामृतौधे! 

स्वयमयममिपिचंश्रिच्रमत्कार एव ।| २०६ ॥ ( मालिनी ) 
वृत्यंशमेदताअत्यंत इत्तिमश्नाशकत्पनात्‌ | 

प्न्‍्यः फरोति भक्तन्य इन्येकॉतशरकास्तु मा ॥| २०७ ॥ (अनुष्ठुप) 





प्या समझाये ? यह चैनस्थ ही उसका अल्लान दूर कर देगा जो कि अनुभव गोचर, नित्य है। 
प्रथम चणमे जो आत्मा था वही द्वितीय क्षणम कहता है कि 'मै जो पहले था वही हूँ; इस 
प्रकारका स्सरण पूर्वक प्रत्यमिन्नान आत्माकी नित्यता बतलाता है। यहाँ वौद्धमती कहता है 
किलो प्रथम छ्षणमें था वही से दूसरे क्षणमे हूँ? ऐसा मानना सो तो अनादिकालीन अविद्या 
से भ्रम है; यह भ्रम दृर हो तो तत्व सिद्ध हो, और समस्त क्लेश मिटे । उसका उत्तर देते हुए 
इहते हैं कि-- हि बोंद्ध ! तू यह जो तके करता है उस सम्पूर्ण तकको करने वाला एक ही 
आत्मा है या अनेक आत्मा है ! ओर तेरे सम्पूर्ण तकेको एक ही आत्मा सुनता है ऐसा मान 
फर तू तके करता है या सम्पूर्ण तक पूर्ण होने तक अनेक आत्मा बदल जाते हैं, ऐसा मानकर 
तक करता है ? यदि अनेक आत्मा वदल जाते हों तो तेरे सम्पूर्ण तकको तो कोई आत्मा 
सुनता नहीं है; तथ फिर तक करनेका क्या प्रयोजन है।# ? यो अनेक प्रकारसे विचार करने 
पर तुमे ज्ञात हीगा कि आत्माको ज्षणिक सानकर प्रत्यभिज्ञानको भ्रम कह देता यथार्थ नहीं 
है। इसलिये यह समझना चाहिये कि--आत्माको एकान्ततः नित्य या एकास्ततः अनित्य 
मानना - दोनों भ्रम है, बर्तु स्वरूप नहीं; हम ( जैन ) कथंचित्‌ नित्यानित्यात्मक चस्तुस्वरूप 
जाते हैं घटी सत्याथ है ।” 

एन: छणिकवादका युक्ति द्वारा निषेध करता हुआ, और आगेकी गाथाओंका सूचक 
पाध्य पढ़ते है :-- 

भथे-इलंशोंके अर्थात्‌ पर्यौयके भेदके कारण वृन्‍्तिमान्‌ अर्थात्‌ द्रव्य सब्बंधा नष्ट 
है] पादा 5 ऐसी कब्पनाके द्वारा ऐसा एकान्त प्रकाशित सत करो कि--अन्य करता है और 
छात्य भोगता है । 


पे श्ः बी ९३ ल्‍ ड् इसलिये के 
मांताध:5च्वफो पयाये प्रतिन्षण नष्ट होती हैं इ वौद्ध यह मानते हैं कि द्रव्य 
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छ्ज्र “»“” संसयसार -- 


केहिचि दु पत्नएहिं विणस्सए णेव केहिचि दु जीवो । 
जदञ्या तहा कुच्वदि सो वा अण्णो व णेयंतो ॥ ३४५ ॥ 
केहिचि दु पल्नएहिं विणस्सए णेव केहिचि दु जीवो। 
जद्या तह्मा वेददि सो वा 'अण्णो व णेयंतो ) ३४६ ॥ 
जो चेव कुणह सो चिय ण चेषए जस्स एस सिद्धतों । 
सो जीवो णायव्वों मिच्छादिद्दी अणारिहदों ॥ २४७ ॥ 
अण्णो करेइ अण्णो परिस्ुजह जस्स एस सिद्धतो | 
सो जीवो णायव्यो मिच्छादिद्वी अणारिहदो ॥ २४८ ॥ 
कैथ्ित पर्यायेविंनश्यति नैव फैथिच जीवः । 
यस्मात्तस्मात्करोति स वा अन्यो वा नैकाँतः ॥ ३४४ ॥ 
फैश्ित पर्यायेविनश्यति नैव कैश्रित्त जीव 
यस्परात्तस्माहेद्यते स वा अन्यो वा नेकांतः ॥ ३४६ ॥ 
यश्चैव करोति स चेव न वेदयते यस्य एप पिद्धांतः 
स्‌ जीवो छ्वातव्यों मिथ्यादष्टिरनाहेत।॥ ३४७ ॥ 


ही सर्वया नष्ट होता है।” ऐसी एकान्त मान्यता मिथ्या है। यदि पर्यायवान पदार्थका ही नाश 
हो जाये तो पर्याय किसके आश्रयसे होगी ? इसप्रकार दोनोके नाशका प्रसंग आनेसे शूत्यका 
प्रसंग आता है॥ ३२४२-१२४४ ।॥। 

अब निम्नलिखित गाथाओंमे अनेकान्तको प्रगट करके ज्णिकवादका स्पष्टतया निषेध 
करते हैं:-- 


पर्याय कुछसे नष्ट जिव, कुछसे न जीव विनष्ट है। 

इससे करे है वो हि या को अन्य नहिं एकान्त है ॥ ३४५ ॥ 
पर्याय कुछसे नष्ट जिच, कुछसे न जीव विनष्ट है । 

यों जीव वेदे वो हि या को अन्य नहिं एकान्त है॥ ३४६॥ 
नि जो करें वह मोगता नहिं--जिसका यह सिद्धान्त है । 
अइतके मतका नहीं, वो जीव मिथ्यादृष्टि है ॥ ३४७॥ 

जिव भनन्‍्य करता झन्य वेदे जिसका यह सिद्धांत है । 

अइतके मतका नहीं, वो जीव मिथ्यादृष्टि है ॥ ३४८ ॥ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४७३ 
अन्य! करोत्यन्य। परिश्षु क्त यस्य एप पिद्धांतः । 
से जीवो ज्ञातव्यों मिथ्यादष्टिरनाहँक ॥ ३४८ ॥ 


यतो हि प्रतिसमय॑ संभवदगुरुलघुगुणपरिणामद्वारेण क्षशिकत्वादव लितवै- 
:; तन्यान्वयगुणद्वारेण नित्यत्वाच जीव; कैशित्पर्यायबिनश्यति, कैथिस न पिनश्य- 


गाथा ३४५ से ३४८ 
--- चअन्चयार्थ;-- यस्मात्‌ ] क्योकि [ जीवः | जीव [ कैेखित्‌ पथयिः 
: हु ] कितनी ही पर्थायोंसे [ विनश्यति ] नष्ट होता है [ तु ] भीर [ कैश्ित ] 
कितनी ही पर्यायोंसे | नेव ] नष्ट नहीं दोता, [ तरसात्‌ ] इसलिये [ सः था 
करोति ] (जो भोगता है ) वही करता है! [ धन्यः या | अथवा दूसरा ही करता 
है! [ न एकान्तः ] ऐसा एकान्त नहीं है (-स्याद्माद है )। 
[ यरमात्‌ ] क्योंकि [ जीवः ] जीव [ कैश्वित्‌ पर्याचेः तु ] कितनी ही 
: पर्ययोसे | बिनश्यति ] नष्ट होता है [ तु ] और [ कैश्ित्‌ ] कितनी ही पर्यायोसे 
ः. [ नेच ] नष्ट नहीं होता, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ सः था वेदयते ]९जो करता 
है ) वही भोगता है! [ अन्य! था ] अथवा 'दुसरा ही भोगद्ा है! [ न एकान्त। ] 
ऐसा एकान्त नहीं है (-त्याद्वाद है )। 
[था च एव करोति ] जो कर्ता है [सः च एव न बेदयते ] वही 
: नहीं भोगत! [ एथ; यस्य सिद्धान्तः ] ऐसा जिसका सिद्धान्त है, [ सा) जीवः ] 
बह जीप [ सिथ्याहष्टि। ] मिध्यादष्टि, [ अनाहतः ] अनाईत ( अई्टतके मतको 
न मानने वाला ) [ ज्ञातव्यः ] जानना चाहिये । 
| अन्य करोति ] दूसप करता है [ अन्य परिसंक्े ) शोर दूसरा 
, भोगता है? [ एथ+ ययस्य सिद्धान्त; ] ऐसा जिसका सिद्धान्त है, | से जीवः ] 


वह जीव [ सिथ्याहष्टि! ] मिव्यादृष्टि [ अनाहेत। ] अनाईत (-अजेन ) [ ज्ञात- 
' उय; ] जानना चाहिये। 


गा 


टीकाः-जीव, प्रति समय संभवते (दोनेवाले ) अगुरुलशु गुणफे परिणाम द्वारा 


, झणिक होनेसे और अचर्ि श्र मेले 
। और अचलित चैतन्यके अन्वयरूप शुण छारा नित्य होबेेशे, कितनी ही प्यौयाँ 


:003| “ समयसार -- 


तीति दिस्वभावों जीवस्वभावः। ततो य एवं करोति स एवान्यो वा वेंदयते। य॑ 
एवं वैदयते स एबान्यो वा करोतीति नास्त्येकातः | एयपनेकोतेडपि यस्तर्तशवतंमान- 
स्पेव परमाथथस्वेन वस्तुत्वपिति वस्त्वंशेषप वस्तुत्वपष्वास्य शुद्धनयलोभारजुत: 
श्रेकांते स्थित्ता य एवं करोति स एवं न वेदयते'। भन्यः करोति अनन्‍्यो वेदयते हति 
पश्यति स विध्यादशिरेत्र द्रष्टव्यः | च्णिकत्वे5पि वृच्यंशानां वृत्तिमतरचैतन्य्पमस्का- 
रस्य हंकोत्कीणस्येवांत/प्रतिभासमानत्वात्‌ । 





से विनाशक्रो प्राप्त होता है और कितनी ही पर्यायोंसे नहीं बिनाशको प्राप्त होता है;--इसप्रफार 
दो स्वभाववाला जीव स्वभाव है; इसलिये 'जो करता है वही भोगता है? अथवा दूसरा हौ 
भोगता है,' 'जो भोगता है. वही करता है' अथवा दूसरा ही करता है?--ऐसा एकान्त नहीँ 
है । इसप्रकार अनेकान्त होने पर भी, जो ( पर्याय ) उस समय होती है, उसीको परमार्थ 
सत्त्व है, इसलिये वही वस्तु है? इसप्रकार वस्तुके अंशमे वस्तुत्वका अध्यास करके शुद्धनयके 
लोभसे ऋजुसूत्रनयके एकान्तमे रहकर जो यह देखता-सानता है. कि “जो करता है वही 
नहीं भोगता, दूसरा करता है और दूसरा भोगता है”, उस जीवको मिथ्यादृष्टि दी देखना- 
मानना चाहिये ; क्योंकि, बृत्त्यंशों (-पर्योयो ) का च्षाणिकत्व होने पर भी, इत्तिमान (-पर्योय- 
मान ) जो चेतन्यचमत्कार ( आत्मा ) है वह तो टंकोत्कीण ( नित्य ) ही अन्तरंगमे प्रति- 
भासित होता है । 

भावार्थ--वस्तुका स्वभाव जिनवाणीसे द्रव्यपर्यायस्वरूप कहा है; इसलिये स्यादू- 
बाढसे ऐसा अनेकान्त सिद्ध होता है कि पर्यायकी अपेक्षासे तो वस्तु क्षणिक है. और द्रव्यकी 
अपेक्षासे नित्य है। जीव भी वस्तु होनेसे द्रव्यपर्यायस्वरूप है, इसलिये पर्योयद्रप्ठिसे देखा जाये 
तो कार्यक्रों करती है एक पर्याय, और मोगती है दूसरी पर्याय; जैसे मनुष्य पर्यायमें शुभाशुभ 
कर्म किये और उनका फल्ल देवपयोयमे भोगा | यदि द्रव्यदष्टिसे देखा जाय तो जो, करता है. 
वही भोगता है; जैसे-समनुष्य पर्यायमे जिस जीवद्रव्यने झुभाशुभ कर्म किये, उसी जीव 
द्रव्यने देवादि पर्यायमे स्वयं किये गये कर्पके फलको भोगा | 

इसप्रकार वस्तुम्बरूप अनेकान्तरूप सिद्ध होने पर भी, जो जीव शुद्धनयकों सममे 
बिना शुद्धनयके लोभसे बस्ठुझे एक अंशको ( बनेमान कालमें वर्तती पर्यायकों ) ही कतु 
सानऊर ऋजुसूत्रनयके विपयका एकान्त पकड़कर यह समानता है. कि जो करता ह वही बहीं 
भोगता--अन्य भोगता है, ओर जो भोगता है वी नहीं करता--अन्त्र करता दे”, वह जौत 
मिख्यादष्टि है, अरदंतके मतऊा नहीं है, क्योकि पर्यायोका ज्णिकत्व होने पर भी, द्रत्यरूप 
चैतन्य चमत्कार तो शअनुभवगाचर नित्य है; प्रत्यभिन्वानसे क्षात होता है कि जो में बालक 


-- सबविशुद्धक्ान अधिकार -८ पुर 


आात्मानं परिशुद्धमीप्सुमिरतिव्यातिं प्रपधान्धकैः 
कालोपाधिषल्ादशुद्धिम पिकां तत्रापि सत्वा परैः 
चैतन्यं चणिक प्रकटप्प प्रथुकैः श॒द्धजु सज़ेरतै- 

रात्मा व्युन्कित एव हारवदद्दो निः्रत्नपुक्तेन्िमिः॥२०८॥ ( शादूसविक्रीड़ित ) 





अवस्थामें था वही मैं तरुण अवस्थामे था और वही मै वृद्ध अवस्थामें हूँ” । इसप्रकार जो क्थ॑- 
चित नित्यरूपसे अतुमवगोचर है--स्वसंवेदनमे आता है और जिसे जिनवाणी भौ ऐसा ही 
कहती दै, उसे जो नहीं मानता वह मिथ्यादृष्टि है ऐसा सममना चाहिये । 

अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते है:-- 


अर्थ:-आत्माको सम्पूर्णतया शुद्ध चाहनेवाले अत्य किन्हीं अन्धबोद्धोने कालकी 
उपाधिके कारण भी आत्मामें अधिक अशुद्धि मानकर अतिव्याप्तिको प्राप्त दीकर, शुद्ध ऋजुसूत्र 
नयमें रत होते हुए चैतन्यको ज्षशिक कल्पित करके, इस आत्माको छोड़ दिया; जैसे हारके सूत्र 
( डोरे ) को न देखकर मात्र मोतियोंको ही देखनेवाले द्वारको छोड़ देते है । 


भावार्थ--आत्माको सम्पूर!तया शुद्ध माननेके इच्छुक बौद्धोले विचार किया कि- 
“यदि आत्माको नित्य माना जाये तो नित्यमें कालकी अपेक्षा होती है इसलिये उपाधि लग 
जायेगी; इसग्रकार कालकी उपाधि लगनेसे आत्माको बहुत बड़ी अशुद्धि आ जायेगी, और 
इससे अतिव्याप्ति दोष लगेगा ।” इस दोषके भयसे उन्होने शुद्ध ऋजुसूत्र नयका विषय जो 
चतेमान समय है, उतना मात्र ( क्षणिक ) ही आत्माको माना ओर उसे ( आत्माको ) नित्या- 
नित्यस्वरूप नहीं माना। इसप्रकार आत्माको सवंथा ज्षणिक माननेसे उन्हें नित्यानित्य रब- 
रूप-द्रव्य पर्यायस्वरूप सत्याथ आत्माकी प्राप्ति नहीं हुई; मात्र ज्षणिक पर्यायमें आत्माकी 
कल्पना हुई; किन्तु बह आत्मा सत्याथ नहीं है । 

मोतियोके हारमसें, डोरेमें अनेक मोती पिराये होते है; जो मनुष्य उद्ध हार नामक 
चस्तुकी मोतियों तथा डोरे सहित नहीं देखता--मात्र मोतियोको ही देखता है, वह प्रथक्‌ 
पृथक्‌ सोतियोंको ही ग्रहण करता है, हारको छोड़ देता है; अर्थात्‌ उसे हारकी प्राप्ति नहीं 
होती । इसीप्रकार जो जीव आत्माके एक चेतन्यमावको अहण नहीं करते और समय समय पर 
वर्तेना परिणासरूप उपयोगकी अ्रवृ त्तको देखकर आत्माको अनित्य कल्पित करके ऋजुसूत्रनय 
का विषय जो बरतेसान-समयसात्र ज्षशिकत्व है. उतना मात्र ही आत्माको मानते हैं ( अरथोत्‌ 
जो जीव आत्माको द्रव्य-पर्योय स्वरूप नहीं मानते-सात्र क्षणिक पर्यायरूप ही मानते है ), जे 
आत्माको छोड़ देते है; अथीत्‌ उन्हे आत्माकी प्राप्ति नहीं होती । 

अब इस काव्यमे आत्मानुभव करनेको कहते है:-- 











भ७६ -- समयंसार -- 


कतुवद्यितुश युक्तिवशतो भेदो5स्त्वमेदीडपि वा 

कर्ता वेदयिता च॒ मा भवतु वा वस्त्वेव संचित्यताम । 

प्रोता छत्न इवात्मनीह निपुरणेर्भेत्र' न शक्पा कचि- 
चिथिन्तामणिमालिकेयमशितोज्प्येका चकासत्वेव न।॥२०९॥ (शादूल ०) 


व्यावहारिकव्शेव केवल 

करत कर्म च विभिन्नमिष्यते । 

निश्रयेन यदि वस्तु चित्वते 

कं कम च्‌ सदैकमिष्यते ॥ २१० ॥ ( रथोद्धता ) 


अधथ--ऋर्ताका और भोक्ताका युक्तिके वशसे भेद हो या अभेद हो, अथवा कर्ता और 
भोक्ता दोनो न हो; वस्तुका ही अनुभव करो । जैसे चतुर पुरुषोके द्वारा डोरेसें पिरोयी गई 
सणियोकी साला भेदी नहीं जा सकती, सी प्रकार आत्मामें पिरोई गई चैतन्यरूप चिन्ता- 
मणिकी साला भी कभी किसीसे भेदी नहीं जा सकती; ऐसी यह आत्मारूपी माला एक ही, 
हमे सम्पूर्णतया प्रकाशमान हो (अर्थात्‌ नित्यत्व, अनित्यत्व आदिके विकल्प छूटकर हमे 
पआत्माका निर्विकल्प अनुभव हो )। 


भावाथ--घरतु द्रव्यपर्यायात्मक अनन्त-धर्मवाली है । उसमे विवज्ञा वश कह त्व- 
भोक्तृत्वका भेद है और नहीं भी है। अथवा कर्ता-भोक्तोका भेदासेद किसलिये कहना. 
चाहिये ? केवल शुद्ध बस्तुमात्रका उसके असाधारण धमे द्वारा अनुभव करना चाहिये | इसी 
प्रकार आत्मा भी वस्तु होनेसे द्रव्य पर्यायात्मक है, इसलिये उसमे चेतन्यके परिणमन स्वरूप 
पर्योयके भेदोकी अपेक्षासे तो कर्ता-भोक्ताका भेद है ओर चिम्मात्र द्रव्यकी अपेक्षासे भेद नहीं 
है; इसप्रकार भेद-अभेद हो | अथवा चिन्मात्र अनुभवनमे भेद-अभेद क्यो कहना चाहिये 
( आत्माफो ) कत्तो-भोक्ता ही न कहना चाहिये, वस्तुमात्रका अनुभव करना चाहिये । जेसे 
मणियोकी सालामें मणियोंकी ओर डोरेकी विवज्ञासे भेद-अभेद है परन्तु माला मात्रके 
प्रहएा करने पर भेठाभेद विकन्प नहीं है, इसीप्रकार आत्मामे पर्यायोकी और द्रव्यकी विवज्ताः 
से भेद-अभेद है. परन्तु आत्मवस्तुमात्रका अनुभव करने पर विकल्प नहीं है। आचार्यदेव 
कहने हैं कि-एसा निर्विकल्प आत्माका अमुभव हमे प्रकाशमान हो | 

अब पआागेकी गाथाओका सूचक काव्य कहते हैं:-- 

अझथे-फिेवल व्यावहारिक हृष्टिस ही कतो ओर कम भिल्‍्न माने जाते है; यदि निश्चय. 
से बस्तुफा विचार शिया जाये. तो कतो और कर्म सदा एक माना जाता है | 


-- सर्वेोविशुदज्ञान अधिकार - ४७७ 


जह सिप्पिओ उ कम्म कुष्वह ण य सो ड तम्मभो होह | 
तह जीवो वि य कम्मे कुब्बह ण॒ य तस्मओ होह॥ ३४९ ॥ 
जह सिप्पिओ उ करणेहिं कुब्वह ण सो उ तम्मओ होइ़ | 
तह जीवो करणेहिं कुड्बह ण॒ य तम्मओ होह ॥ ३५० ॥ 
जह सिप्पिओ उ करणाणि गिहृह ण सो उ तेम्मओ होड़ । 
तह जीवो करणाणि उ गिहह ण॒ य तम्मओ होइ॥ ३०१ ॥ 
जह सिप्पि उ कम्मफले सुज़ह ण य सो उ तम्मओ होइह़ । 
तह.जीवो कम्मफरूं सुजह ण॒ य तम्मओ होह ॥ २५२॥ 
- एवं ववहारस्स उ वत्तव्व दरिसर्ण समासेण । 
रसुणु णिच्छुयसस धयण परिणामकर्य तु में होई॥ ३७३॥ 
. जह,सिप्पिओ उ चिट्ठ॑ कुष्यह हवइ य तहा अणण्णों से,। 
तह जीवो वि य कम्म कुव्यह हृवइ् ये अणण्णों से ॥ ३५४॥ .. 
,. भावाथे-मात्र व्यवहार-दृष्टिसे ही भिन्न द्रव्योमें कट त्व-कर्मेत्व माना जाता है; 
निश्चुय-दृष्टिसे तो एक ही, द्रव्यमें कक त्व-कर्मत्व घटित होता है ॥ ३४४-३४८ ॥ 
अब इस कथनको दृष्टान्त द्वारा गाथामें कहते है;-- 


, (ज्यों शिरिप कम करे परंतू वो नहीं तन्‍्मय बने । 
त्वों कमेको आत्मा करे पर वो नहीं तन्मय बने ॥ ३४९॥ 
,. ज्यों शिव्पि करणेंसे करे पर वो नहीं तन्प्य बने । 
. स्पों जीव करणोंसे करे पर वो नहीं तन्‍्मय बने ॥ ३४० ॥ 
ज्यों शिल्प करण ग्रहे परंतू वो नहीं तन्‍्मय बने 
* स्ों जीव करणोंको ग्रहे पर वो नहीं तन्मय बने ॥ ३४१॥ ' ' 
.' ' शिरपी करमफल भोगता, पर वो नहीं तन्मय बने । 
' ' ' त्पों जिव करमफल भोगता, पर वो नहीं तन्मय बने ॥ ३४२ ॥ “ 
५ «इस भाँति मत व्यवहारका संक्तेपसे वक्तव्य है | कल  त। 
सुनलो चचन परमाथेका, परिणामविषयक जो हि है॥ १५३ ॥ 
शिरपी करे चेश अबू, उस ही से शिरिप अनन्य है। 
: त्थों जीव कम करे भवरु, उस ही से जीव अननन्‍्य है॥ ३४४ ॥ 


श््ड्द -- सेंम॑यंसार -- 
जह चिट्ठ॑ कुष्बंतो उ सिप्पिजो णिचदुक्खिओ होई। 
तत्तो सिया अणरणणो तह चिट्ंतो दुही जीवो ॥ ३२५७ ॥ 
यथा शिव्पिकस्तु कर्म करोति न च सतु तन्‍्मयो भवति। 
तथा जीवो5पि च कर्म करोति न च तन्प्यो भव॒ति ॥ ३४६॥ 
यथा शिल्पिकस्तु करणे; करोति न स तु तन्मयो भवति। 
तथा जीवः करणें! फरोति न च तन्‍्मयो भवति ॥ ३५० ॥ 


यथा शिल्पिकरतु करणानि गृह्मति न स तु तन्मयो भवति। 
तथा जीव) करणानि तु गृहाति न च तन्मयो भवत्ति ॥ ३५१ ॥ 


गाधा ३४९-३५७ 

अन्वयार्थ;:--[ यथा ] जेसे [ शिल्पिकः तु ] शिल्पी [ कर्म ] कुण्डल 

झादि कर्म (कार्य ) [ करोति ] करता है [ सः तु ] पल्तु वह [ तन्‍्मय/ः न च 
भवति |] तनन्‍्मय ( कुण्डलादिमय ) नहीं द्वोता, [ तथा ] उसी प्रकार [ जीव! अपि 
च ] जीव मी [ कर्म ] पुण्य -पापादि पुदूगल कर्म [ करोति ] फरता है [नच 
तनन्‍्मयः भवति ] परन्तु तन्‍्मय ( पुदूगलकर्ममय ) नहीं होता। [ यथा ] जेसे 
[शिल्पिकः तु ] शिल्पी [ करण ] दृथौड़ा आदि कप्णों ( साधनों ) के द्वारा 
[ करोति ] (कर्म ) करता है [ सः तु ] पस्तु वह [ सनन्‍्मयः न सवति ] 
तन्‍्मय ( हथौड़ा आदि करणमय ) नहीं होता, [ तथा ] उसी प्रकार [ जीवः ] जी१ 
[ करण ] ( मनव्रचनकायरूप ) करणोकरे द्वारा [ करोति ] (कर्म ) करता है [ न 
च तनन्‍्मयः भचति ] परन्तु तन्‍्मय ( मनवचनकायरूप करणामय ) नहीं होता। 
[ यथा | जसे [ शिल्पिकः तु ] शिल्पी [ करणानि ] करणोंको [ शह्ाति ] 
प्रदण करता है [ सः तु ] परन्तु वह [ तन्‍मयः न भवति ] तन्‍्मय नहीं होता, 
[ तथा ] उसी प्रकार [ जीवः ] जीव [ करणानि तु ] करणोंको [गहाति ] 


चेष्टित हुआ शिल्पी निरंतर दुखित जैसे होय है । 
अरु दुससे शिर्पि अनन्य, त्यों मिब चेटमाल दुखो बने ॥ ३४५ ॥ 


-- स्वविशुद्धज्ञाव अधिकार -- ४७६ 
यथा शिल्पी तु कर्मफलं भुंक्ते न च स तु तन्‍्मयो भवति। 
तथा जीव; कर्मफल भ्ुक्ते न च तन्‍्मयों भवति ॥ ३४२ ॥ 
एवं व्यवहारस्य तु वक्तव्यं दर्शनं समासेन । 
धर निश्रयस्थ वचन परिशामकृत तु यद्भवति॥ ३४५३ ॥ 
, यथा शिव्पिकस्तु चे्ट करोति भवति च तथानन्यस्तस्याः । 
तथा जीवो5पि च कर्म करोति भवति चानम्यस्तस्मात्‌ ॥ ३४४ ॥ 
यथा चेष्ट कुर्वाशस्तु शिविपको नित्यदुःखितो भवति । 
तस्माच स्यादनन्यस्तथा चेट्टमानो दुःखी जीव! ॥ ३७५ ॥ 





प्रहण करता है [ न व तन्‍्मय। भवति | परन्तु तन्‍्मय ( करणमय ) नहीं होता। 
[ यथा ] जैसे [| शिल्पी तु ] शिल्पी [ कर्मकल ] कुण्डल आदि कर्मके फलको 
( खान -पानादिको ) [ भुंक्ते ] भोगता है [ सा तु ] पर्तु वह [ तन्मय। न 'च 
भवति | तम्मय ( खान - पानादिमय ) नहीं होता, [ तथा ] उसी प्रकार [ जीवः ] 
जीव [ कर्मफले ] पृण्य-पापादि पुदूगल कर्मके फलको ( पुदूगलपरिणामरूप घुख 

/जादिको ) [ भुंक्ते ] भोगता है [ न च तन्मयः भवति ] परन्तु तनन्‍्मय ( पुदू- 
गलपरिणशामरूप सुखदुःखादिमय ) नहीं होता । 


[ एवं तु | इसप्रकार तो [| उ्यवहारस्य दशेन ] व्यवह्रका मत [_ समा- 
सेन ] पंक्तेपसे [ वक्तव्य ] कहने योग्य है। [ निश्चयस्थ वचन ] ( अब ) 


निश्षयका वचन [ श्युणु ] छुनो [ यद्‌ ] जो कि [ परिणामक्ूर्त तु भवति ] 
परिणाम विषयक्ष है | 


( यथा ] जैसे [ शिल्पिकः तु ] शिल्पी [ चरेष्ठटां करोति ] चेष्टारूप कर्म 
( भपने परिणशामरूप कम ) को कर्ता है [ तथा च | और [ तस्था। अनन्धः 
भबति | उससे अनन्य है, [ तथा ] उसी प्रकार [ ज्ञीवः अपि च ) जीव भी 
[ कर्म करोति ] ( झपने परिणामरूप ) कर्मको करता है [ च्‌ ] ओर [ तस्मात्‌ 
अर, भवति ] उससे झनन्‍्य है। [ यथा ] जैसे [ चेष्ठां कुर्चाणः ] चेश- 
“न काता इस [ शिल्पिकः तु ] शिल्पी [ नित्यदुःखितः भवति ] निश्य 


डेम5 ऊझ सेसयसार -- 


यथा खलु शिरपरी सुवरणंकारादि। कुंडलादिपरद्रव्यपरिणामोत्मक कम करोति 
हस्तकुइकादिमिः परद्रव्यपरिणामात्मके! करण! करोति, हस्तकुदकादीनि परद्रब्य- 
परिणामात्मका नि करणानि गृह्दाति । ग्रापादिपरद्रव्यपरिणामात्मक॑ इंडलादिकमे- 
फल भुक्ते, नत्वनेकद्रव्यत्वेन ततोउन्यत्वे सति तन्मयों भबति, ततो निमित्तनै्ति- 
त्तिकभावमात्रेणंव तत्र कठ कमसोक्तमोग्यट्वव्यवहार। । तथात्मापि पुएयपापादि 
पूहलपरिणामात्मक कम करोति, कायवाड मनोभमिः पृठ्नलद्रव्यपरिणामात्मके। करणेः 
करोति, कायवाड मनांसि पुह्लद्रव्यपरिणामात्मकानि करणानि गृह्ाति, सुखदु/खा- 
दिपुद्ठलद्रच्यपरिणामात्मक प्रुएयपापादिकमंफल शुक्ते च, नत्नेकद्रव्यत्वेन ततो 
दुखी होता है [ तस्मात्‌ च ] और उससे ( दुःखसे ) [ अनन्यः स्थात्‌ ] अन- 
न्‍्य है, [ तथा ] उसी प्रकार [ चेष्ठमानः ] चेष्ठा करता हुआ ( अपने परिणामरूप 
कर्मको करता हुआ ) [ जीव; ] जीव [ दुःखी ] दुखी होता है ( और दुलसे 
अनन्य है ) | 





टीकाः--मैसे-शिल्पी ( स्वर्णकार आदि ) कुए्डल आदि-परद्रव्यपरिणासात्मक फर्म 
करता है, हथौड़ा आदि परद्रव्यपरिणामात्मक करणोके द्वारा करता है, हथौड़ा आदि परद्रव्य- 
परिणासात्मक करणोको ग्रहण करता है, ओर कुण्डल आदि करममका जो ग्रामादि परद्रव्यपरि- 
णामात्मक फल उसको भोगता है, किन्तु अनेक द्रव्यत्वके कारण उनसे ( कम, करण भादिसे ) 
पन्य होनेसे तत्मय ( कर्मकरणादिमय ) नहीं होता; इसलिये निमित्तनैमित्तिक भाव मात्रसे 
ही वहाँ कत:- कमेत्वका और भोक्ता-भोग्यत्वका व्यवहार है; इसीग्रकार आत्मा भी पुण्य- 
पापादि जो पुदूगलद्रव्यपरिणामात्मक (-पुदूगल द्रव्यके परिणाम स्वरूप ) कमको करता है, 
काय-वचन-मनरूप पुद्गलद्रव्यपरिणासात्मक करणोके द्वारा करता है, काय-वचन-मन- 
रूप पुदूगलद्बत्य परिणामात्मक करणोंको ग्रहण करता है और पुण्यपापादि कमंके सुख 
दुःखादि पुदूगलद्रव्यपरिणामात्मक फल्नको भोगता है, परन्तु अनेक द्रव्यत्वके कारण उनसे 
अन्य होनेसे तन्‍्मय नहीं होता, इसलिये निमित्त-नमित्तिकभावमात्र से ही वहाँ कर त्व-कर्म- 
त्व और भोक्ता-भोग्यत्वका व्यवहार है । 

और जैसे.-वही शिल्पी, करनेका इच्छुक होता हुआ, चेष्टारूप ( अर्थोन्‌ कुण्डलादि 
करनेके अपने परिणामरूप और हम्तादिके व्यापाररूप ) जो स्वपरिणामात्मक कमको करता है 
तथा दुससस्वरूप ऐसा ज्ञो चेष्टरूप कममके स्वपरिणामात्मक फलकों भोगता है, ओर एक 
-इचब्यत्थवें कारण उनसे ( कस और ऊर्मफलस ) अनन्य होनेसे तन्‍्मय (-कर्ममय ओऔर-कर्म- 


-- सर्वविशुद्क्षान अधिकार -- ध्प! 


अ्पत्वे सति तन्‍्मयो भवति, तती निमित्तनै मितिकभावमात्रेणेव तत्र कतू कम भीकत भोर- 
यतव्यवद्दारः । यथा च स एवं शिरपी चिकीपु। चेष्टारुपमात्मपरिणामात्मक केसे क- 
रोठि, दःखलक्षणमात्मपरिणामात्मक चेष्टारुपकर्मफल सर क्ते च, एकद्रव्यस्वेन ततो5न- 
न्यले सवि तन्मयत्र भवृति, ततः परिणामपरिणामिभावेन तत्रेव कत कमभोकतभोग्य- 
लनिश्रय; | तधात्मापि चिश्रीपु व्वेटारूपमात्मपरिणामात्मक कम करो ति, दुःखलक्षण 
पात्मपरिणामात्मक चेटारूपकम फर्ल भर क्ते च, एकद्रव्यस्वेन ततीनन्यर्वे सति तन्म- 
यश्र भवति, ततः परिणाम परिणामिमावेन तत्रेव कत कमभोकतमोग्यस्वनिश्वय) । 





हे +क-+>क तले पल. उन 


फलमय ) है; इसलिये परिणास-परिणामी भावसे वहीं कर्तो-कर्मपलका ओर भोक्ता-भोग्यपन 
का निमश्वय है; उसीप्रकार--आत्मा भी, करने का इच्छुक होता हुआ, चेष्टारूप ( रागादि परि- 
णामरूप और प्रदेशोंके व्यापारख्प ) ऐसा जो आत्मपरिणासात्मक कमको करता है तथा 
दुःखत्वरूप ऐसा जो चेशरूप कर्मके आत्मपरिणासात्मक फलकों भोगता है ओर एक द्रव्यत्वके 
कारण उनसे अन्य द्वोनेसे तन्सय है, इसलिये परिणाम-परिणामोभावसे वहीं कतों-कमपन 
का और भोक्ता-भोग्यपनका निम्धय है। 
अब, इस '्र्थका कलशरूप काव्य कहते है;-- 
अथ--वास्तवमे परिणाम ही निश्यसे कर्स है,और परिणःस अपने आश्रयभूत 
परिणामी का ही होता है, अन्यका नहीं ( क्योकि परिणाम अपने अपने द्वव्यके आश्रित हैं, 
झन्पके परिणासका अन्य आश्रय नहीं होता ); और कर्म कर्तोके बिना नहीं होता, तथा वस्तु 
पी एकरूप ( कूटस्थ ) स्थिति नहीं होती ( क्योंकि वस्तु द्रव्य पर्योयम्बरूप होनेसे सर्वथा नित्यत्व 
बाधा सहित है ); इसलिये वस्तु स्वयं ही अपने परिणामरूप कर्मकी कर्ता है (-यह निश्चित 
सिद्धान्त है )। 
अ्रव आगेकी गाधाओका सूचक काव्य कहते है:-- 
भथः-जिसको स्वयं अनन्त शक्ति प्रकाशमान है ऐसी वस्तु अन्य वस्तुके बाद्दर यद्यपि 
छोटती ६ तथापि अन्य चखु अन्य वस्तुके भीतर प्रवेश नहीं करती क्योंकि समस्त वस्तुएं अपने 
३०००१ ०7020 ०० मय 
ै हकर आकुत् होता हुआ, क्यों क्लेश पाता है? 
कि सरल कपल पल मा 
रे नयाक साथ अपनेको पारसार्थिक संबंध है '-पेसा 
मान कर, पेश पाता हूं, यह मद्य अत्तान हट“) 


इन झसयकी साधाझोया सूचक दूसरा फान्य कहते हैं:-.- 


धर कि 


श्दर »” संसयसार -८ 


ननु परिणाम एवं किल कर्म विनिभ्यतः 

स भवति नापरस्य परिणामिन एवं भवेत्‌ । 

न भवति कत शून्यमिह कर्म न चैकतया 

स्थितिरिह वस्तुनो भवतु कह तदेव ततः ॥३२११॥ ( नह ठक ) 
बहिलु ठति यद्यपि स्फुटदनंतशक्ति! स्वयं 

तथाप्यपरवस्तुनो विशति नान्यवस्त्वन्तरम्‌ । 

स्वभावनियत यतः सकलमेव वस्त्विष्पते 

स्वभावचलनाऊुल। किमिंह मोहितः क्लिश्यते ॥२१२॥ ए( प्रृष्वी ) 
चस्तु चेकमिह नान्‍्यवस्तुनो 

येन तेन खलु वस्तु वस्तु तत्‌ | 


अर्थ:--इस लोकमे एक वस्तु अन्य वस्तु की नहीं है, इसलिये वास्तवमें वस्तु वस्तु दी 
है--यह निश्चय है। ऐसा दोनेसे कोई अन्य वस्तु अन्य वस्तुके बाहर लोटती हुई भी उसका 
क्या कर सकती है ? 

भावाथ--वस्तुका स्वभाव तो ऐसा है कि एक वस्तु अन्य वस्तुको नहीं बदला सकती | 
यदि ऐसा न हो तो वस्तुका वस्तुत्व ही न रहे । इसप्रकार जहाँ एक वस्तु अन्यको परिणमित 
नहीं कर सकती वहाँ एक वस्तु ने अन्यका क्‍या किया ? कुछ नहीं । चेतन-वस्तुके साथ पुद्रल एक- 
जषेत्रावगाहरूपसे रह रहे हैं तथापि वे चेतनको जड़ बनाकर अपने रूप में परिणमित नहीं कर 
सके; तब फिर पुद्नलने चेतनका कया किया ? छुछ भी नहीं । 

इससे यह सममना चाहिये कि--ज्यवहारसे परद्रव्योॉंका और शआत्माका श्षेयश्ञायक 
सम्बन्ध होने पर भी परद्रव्य ज्ञायकका कुछ भी नहीं कर सकते और ज्लायक परद्रव्यका कुछ 
भी नहीं कर सकता | 

इसी श्र्थकों दृढ़ करनेवाला तीसरा काव्य कहते हैं:-- 

अर्थ:--एक वस्तु रवय परिणमित होती हुई अन्य बस्तुका कुछ भी कर सकती है-ऐसा 
व्यवहारच्ष्टिसे ही माना जाता है । निगश्बयसे इस लोक्में अन्य वस्तुका अन्य बस्तुके साथ कोई 
भी संयंध नहीं है । 

भावाथ:-एक द्रल्यके परिणमनमे अ्रन्य ट्रव्यकों निमित्त देखकर यह कहना कि धन्य 
ट्रब्यने यह झिया', सो यह व्यवद्यारनयकी इृष्टिसे हीह; निम्बयसे तो उस द्रव्यमें अन्य द्रव्यने 
बुछ भी नहीं फिया है । बस्तुफे पर्योयग्धभावके कारण घस्तुफा अपना दी एक अवस्थासे दूसरी 
अवायारूप परिणमन होता है. उसमें अन्य वस्तु अबना कुछ भी नहीं मिला सकती । 


_- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ध्रद्नदे 


निश्वयीज्यमपरो परस्य का 

कि करीति हि पहिलु ठन्नपि ॥ २१३ ॥ ( सथोद्धता ) 
यत्त वस्तु कुरुतेउन्यवस्तुन। 

किंचनापि परिणाप्रिनः स्वयम्‌ | 

व्यावहारिकर्शेत्र तन्‍्सत 

नान्‍्यद्स्ति किमपीह निश्रयात्‌ ॥ २१४ ॥ ( सथोद्धता ) 


जह सेडिया दु ण परस्स, सेडिया सेडिया य सा होह | 
तह जाणओ दु ण परस्स, जाणओ जाणओ सो दु ॥३५६॥ 
जह सेडिया दु ण परस्स, सेडिया सेडिया य सा होह । 
तह पासओ दु ण परस्स, पासओ पासओ सो दु ॥३८७॥ 
जह सेडिया रु ण परस्स, सेडिया सेडिया ढू सा होह । 
तह संजओ दु ण परस्स संजओ संजओ सो दु ॥ १८८ ॥ 

इससे यह समम्ना चाहिये कि-परद्रव्यरूप शेयपदाथे उनके भावसे परिणमित होते 
हैं और ज्ञायक आत्मा अपने भावरूप परिणमन करता है; वे एक दूसरेका परस्पर कुछ नहीं 
कर सकते | इसलिये यह व्यवहारसे ही माना जाता है कि 'ज्ञायक परद्र॒व्योंको जानता है?, निश्चय 
से ज्ञायक तो बस ज्ञायक ही है। ३१४६-२५४ 

( खड़िया मिट्टी अथौत्त्‌ पोतनेका चूना या कलई तो खड़िया मिट्टी ही हैः-यह -निश्चय 
है; 'खड़िया-स्वभावरूपसे परिण॒मित खड़िया दीवाल-स्वभावरूप परिणमित दीवालको सफेद 
करती है! यह कहना भी व्हवहार कथन है । इसीप्रकार ज्ञायक तो ज्ञायक ही है?-यह निश्चय 
है; ज्ञायक - स्वभावरूप परिणमित ज्ञायक परद्वव्यस्वभावरूप परिणमित होने वाले परद्रव्योंको 


जानता है? यह कहना भी व्यवहार कथन है। ) ऐसे निश्चय-व्यवहरकथनको अब गाथाओं 
द्वारा दृष्टान्तपूवक स्पष्ट कहते है.-- 








ज्पों के के अन्यकी, है सेटिका बस सेटिका । 
ज्ञायक नहीं त्यों भन्यका, ज्ञायक अ्रहो ज्ञायक तथा ॥ ३४६ ॥ 
ज्यों सेटिका नहिं अन्यकी, है सेटिका बस सेटिका । 


दर्शक नहीं त्यों अन्यका दशक अहो दर्शक तथा ॥ ३४७॥ 
ज्यों सेटिका नहिं अन्यकी, है सेटिका बस सेटिका | ह 
संयत नहीं त्यों अन्यक्ता, संयत अहो संयत तथा॥ ३४८ ॥ 


छ्ंगर 





»” संमसयसार -- 


तह सेडिया ठु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होह। 
तह दंसण दु ण परस्स दंसण दंसण ते तु ॥ ३७९॥ 
एवं तु णिच्छयणयस्स भासिथ णाणदंसणचरित्ते । 
रुण ववहारणयरस य दत्तव्य से समासेण ॥ ३६० ॥ 
जह परदववय सेडदि हु सेडिया 'अप्पणो सहावेण। 

तह परदव्य जाणह णाया वि सयेण भसावेण ॥ २६१॥ 
जह परददव्व सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण । 

तह परदव्व पस्सखह जीवो वि सयेण भावेण ॥ ३६२॥ 
जह परदव्व सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहाचेण। 

तह परदवव विजहह णाथा वि स्येण भावेण ॥ ३६३ ॥ 
जह परदव्व सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण | 
तह परदव्य सदृहह सम्मदिद्दी सहावेण ॥ ३६४ ॥ 

एवं ववहारस्स दु विणिच्छओ णाणर्द्सणचरित्ते । 
भणिओ अण्णेसु वि पतल्नएस एमेच णायव्यो ॥ ३६७ ॥ 


ज्यों सेटिका नहिं अन्यकी, है सेटिका बस सेटिका । 

दशन नहीं त्यों अन्यका, दशन अदह्दो दशन तथा ॥ ३५९ ॥ 
यो ज्ञानद्शनचरितविषयक कथन नय परम्तारथंका । 

सुनलो वचन संक्षेपसे, इस विपयमें वयवहारका || ३६० ॥ 
ज्यों श्वेत करती सेटिका, परद्रज्य आप स्वभावसे । 

ज्ञाता मि त्यों ही जानता, परद्रव्यको निज भावसे ॥ ३६१॥ 
ज्यों ब्वेव करती सेटिका परद्रव्य आप स्वभावसे । 

आत्मा भि त्योंहीदेखता परद्रव्यकी निजमावसे ॥ ३६२ ॥ 
ज्यों श्वेत करती सेटिका परद्रव्य आप स्त्रभावसे | 

ज्ञाता मि त्यों दी त्यागता, परद्रव्य को निज भावसे ॥ ३६३ ॥ 
ज्यों श्वेत करती सेटिका, परद्रव्प आप स्रभावसे | 

घदट्टि सो ही थरद्धता, परद्रव्यफो निज भावसे ॥ ३६४ ॥ - 
यो ज्ञानदर्शनचरितमें निर्णय कद्दा व्यवद्दारका । 

अरु अन्य पर्यय विपयमें भी इस प्रकार हि जानना ॥ ३६५ ॥ 


-- सर्वविशुद्धक्षान अधिकार “८ भर 
यथा सेटिका तु न परस्य सेठिका सेटिका च सा भवति । 
तथा ज्ञायकरतु न परस्प ज्ञायको ज्ञायकः स तु ॥ २५६ ॥ 


यथा सेटिका तु न परस्य सेटिका सेटिका च सा भवति। 
तथा दर्शकस्तु न परसय दशकों दशक! स तु ॥ ३५७ ॥ 


यथा सेटिका तु न परस्य सेटिका सेटिका च सा भवति | 
तथा संयतस्तु न परस्य संययः संयतः स तु ॥ ३५४८ ॥ 
यथा सेटिका तुन परस्य सेटिका सैठिका च सा भवति। 
तथा दशन तु न परस्य दशन दशेन तत्त ॥ २५९ ॥ 





गाथा २५६ से २६७५ 

ध्रन्धयार्थ८--( यबपि व्यवद्वाससे परद्रव्योंका और शआआत्माका ज्ञेय-ज्ञायक, दइृश्य- 
दर्शक, ह्याज्य-ह्याजक इत्यादि सम्बन्ध है, तथापि निश्चयसे तो इसप्रकार हैः--) [ थथा ] 
जैसे [ सेटिका तु ] खड़िया मिट्टी या पोतनेका चूना या कलई [ परस्य न | परकी 
( दीवाल-आदिकी ) नहीं है, [ सेटिका ] कलई [ सा च सेटिका भवति ] वह 
तो कह्नई ही है, [ तथा ] उसी प्रकार [ ज्ञायकः तु ] ज्ञायक ( जाननेवाला, आत्मा ) 
[ परस्थ न ] परका ( परद्व्यका ) नहीं है, | ज्ञायकः ]ज्ञायक [ सः्तु 
[ ज्ञायकः ] दह तो ज्ञायक ही है। [ थ्था ] जैसे [ सेटिका तु ] कलई [ पर- 
स्थ न ] परकी नहीं है, | सेटिका ] कलई [ साच सेठिका मवति ] वह तो 
कलई ही है, | तथा ) उसी प्रकार [ दशकः त्‌ ] दर्शक ( देखनेवाला, आत्मा ) 
[ परस्थ न ] परका नहीं है, [ दशकः ] दर्शक [ सः तु दशकः ] वह तो दशक 
ही है। | यथा ] जैसे [ सेटिका तु ] कलई [ परस्थ न ] परकी ( दीवाल-श्रादि 
की ) नहीं है, [ सेटिका ] कलई [ सा च सेटिका भवति ] वह तो कलई ही है, 
[ तथा ] उसी प्रकार [ संचतः तु ] संयत ( त्याग करनेवाला आत्मा ) | परस्थ न ] 
का ( परदृव्यका ) नहीं है, [ संचतः ] संयत [ सः तु संचतः ] यह तो संयत 
ही हर | यथा ] जैसे [ सेटिका तु ] कलई [ परस्थ न ] परकी नहीं है, 
| सेटिका ] कलई [ सा च सेटिका भबति ] यह तो कलई ही है, [ तथा ] 


ध्प्र5 -- समयसार -- 
+ + (8 आप 
एवं तु निश्रयनयस्य भाषितं ज्ञानदशंनचरित्र । 
ध्रुणु व्यवहारनयस्प च वक्तव्य तस्य समासेन || ३६० ॥ 


यथा परद्रव्यं सेटयति सेटिकात्मन। स्वभावेन । 
तथा परद्रव्यं जानाति बज्लातापि स्वकेन भाषेन ॥ ३६१ ॥ 


यथा प्रद्रव्यं सेव्यति सेटिकात्मन। स्वभावेन | 
तथा परद्रव्यं पश्यति जिवोडपि स्वकेन भावेन ॥ ३६२॥ 


यथा परद्रव्यं सेटयति सेटिक्रात्मनः स्वमावेन | 
तथा परद्रव्य॑ विजहाति ज्ञातापि स्रकेन भावेन ॥ ३६३ ॥ 


यथा परद्रव्यं सेटयति सेटिकात्मन। स्वभावेन | 
तथा परद्रव्यं श्रद्धत्ते सम्पर्दष्टि। स्वभावेन !! ३६४ ॥ 
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उसी प्रकार [ दर्शन तु ] दरशन श्र्थात्‌ श्रद्धान [ परस्थ न ] परका नहीं है; [ दद्य- 
नंतदु तु दशन ] दरीन वह तो दर्शन ही है अर्थात्‌ श्रद्धान वह तो श्रद्धान ही है | 

[ एवं तु ] इसप्रकार [ ज्ञानद्शनचरित्रे ] ज्ञान-दशन-चारित्रमे [ निश्चय- 
नयगस्थ भाषित | निश्चनयका कथन दहे। [ तस्थ च ] ओर उस संबधमें [ समा- 
सेन | संच्षेपसे [ व्यवहारनयस्प ] व्यवह्वरनयका [ वक्तव्य ] कपन [ श्शूणु ] 
सुनो । 

[ यथा ] जैसे [ सेटिका ] कन्तई [ आत्मनः स्वमावेन ] अपने स्वमाव 
से [ परद्वव्य | ( दीवाल ज्ादि ) पतव्यको [ सेदयति ] सफेद करती है, [ तथा ] 
उसी ग्रकार [ ज्ञाता अपि ] ज्ञाता मी [ स्वकेन भावेन ] भपने स््रभावसे [ पर- 
द्रव्य ] पर्व्यको [ जानाति ] जानता है। [ यथा ] जैसे [ सेटिका ] कलई 
| आत्मन; स्वभावेन ] अपने स्वमावसे [ परद्रव्य ] परदव्यकों [ सेट्यति ] 
सफेद करती है, [ तथा ] उसी प्रकार [ जीव; अपि ] जीव मी [ स्वकेन 
भावेन ] भपने स््रमावसे [ परद्रव्य ] परूव्यक्ो [ पश्यति ] देखता है | [ यथा | 
जैसे [ सटिका ] कलई [ आत्मनः स्वभावेन ] अपने स्वमावसे [ परद्वव्य 
पछब्यकों [ सेट्यति ] सफेद करती है, [ तथा ] उसी प्रकार [ ज्ञाता शपि ] 


चिकन 


-- सर्वेविशुद्धकषान अधिकार -- ७ 


एवं ब्यवहारस्य तु विनिश्रयों ज्ञानदशनचरित्रे । 
भणितोडन्येणपि पर्यायेषु एक्मेव ज्ञातव्य/ ॥ २६५ ॥ 
सेटिकात्र तावच्छवेतगुणनिर्भरस्वभाव॑ द्॒व्यं तस्थ तु व्यवहारेण स्वैल्य॑ हुब्या- 
दिपरद्रव्यं। अथात्र कुख्यादे! परद्रव्यस्य श्वैत्यस्य ब्वेतयित्री सेटिका कि भषति 
कि न भवतीति तहुभयत्तस्वसंबंधी मीमांस्पते--फदि सेटिका छुदयादेभेवति तदा 
यस्य यद्भवति तत्तदेव मवति यथात्मनों ज्ञानं मवदात्मेष भवतीति तससंबंधे जीवति 
पेटिका कुंडयादेभवंती कुंडयादिरेव भवेत्‌, एवं सति सेटिकाया। सद्रव्योच्छेदः । 
न च्‌ द्रव्पांतरसंक्रमस्य पूवमेव प्रतिषिद्धत्वाहव्यस्थास्त्युच्छेद! | ततो न भवति 


ज्ञाता भी [ स्वकेन भावेन ] अपने स्वमावसे [ परद्रठ्य ] परदृव्यकों [ विज- 
हाति ] ध्यागता है। [ यथा ] जैसे [ सेटिका ] कनई [ आत्मनः स्वभावेन ] 
भपने स्वभावसे [ परद्गरठ्य ] परदवव्यको [ सेटयति ] सफेद करती है, [ लथा ] उसी 
प्रकार [ सम्पण्दष्टि! ] सम्यकूदृष्टि [ स्वसावेन ] अपने खभावसे [ परद्वव्य ] 
परव्यको [श्रद्धत्ते ] श्रद्धान करता है। [ एवं तु ] इसप्रकार [ ज्ञानदशनचरिते ] 
ज्ञान -दशन- चारित्रं [ उयवहारनयर॒थ विनिश्चयः ] व्यवह्वारयका निर्णय 
[ भणित; | कहा हे; [ अन्धेष पर्यायेषु अपि ] श्रन्य पर्यायोंमें मी [ एवं एय 
ज्ञातवयः ] इसीप्रकार जानना चाहिये । 


टीकाः-इस जगतमसें कलई है वह श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला द्रव्य है। 
दीवार आदि पर द्रव्य व्यवहासे उस कलई का श्वैत्य है ( अथौत्‌ कल्लई के द्वारा श्वेत किये - 
जाने योग्य पदाथे है ) | अब, श्वेत करनेवाली कलई, श्वेत की जाने योग्य जो दीवार 
आदि पर द्रव्य की है या नहीं !?- इसप्रकार उन दोनों के तात्विक ( पारमार्थिक सम्बन्ध का 
पहाँ विचार किया जाता है: - यदि कलई दीवार आदि पर द्रव्य की हो तो क्‍या हो--सो 
प्रथम विचार करते है:--जिसका जो होता है वह वही होता है, जैसे आत्मा का ज्ञान होने से , 
शान चह आत्मा ही है ( प्रथक्‌ दृव्य नहीं! )--ऐसा ताप्विक सम्बन्ध जीवत ( विद्यमान ) 
होने से कलई यदि दीवार आदि की हो तो कलई बह दीवार आदि ही होगी ( श्र्थात्‌ ) 
फलई दीघार आदि स्वरूप ही होनी चाहिये, दीवार आदि से प्रथक्‌ द्रव्य नहीं होना चाहिये ); 
ऐसा होने पर, कल्ई के स्ब-द्रव्य का उच्छेद्‌ ( नाश ) हो जायेगा । 


परन्तु द्र्यका उच्छेद तो 
नहीं होता, क्योंकि एक द्रष्य का अन्यद्रव्य रुपसें संक्रमण होने का तो पहले ही निषेध किया 


ध्प्थ “” सेसयसार -- 


सेटिका छुड्यादे! | यदि न भवति सेटिका इुंडथादेस्तहिं करय सेटिका भवति ९ 
सेटिकाया एवं सेटिका भवति । ननु कतरान्पा सेटिका सेटिकाया यस्या। सेटिका 
भवति १ ने खलनन्या सेटिका सेटिकाया।। किन्तु स्वस्वाम्यंशावेवान्यों | किमग्र 
साध्यं स्वस्वाम्यंशव्यवहारेश ? न किम्पि । तहिं ने कस्यापि सेटिका। सेटिका 
सेटिकेवेति निश्चय) । यथायं च्षटांतस्तथाय दाष्टोतिक । चेतयितात्र तावदू ज्ञानगुण 
निभरस्वम्राव॑ द्रव्यं तस्य तु व्यवहारेण ज्ञेय॑ पुद्गलादिपरद्रव्यं | श्रथात्र पुद्दलादे। 
परद्रव्यस्य शञयस्य ज्ञायकर्थतयिता कि सवति कि न भवतीति ! तदुभयतखसंबंधो मीमां 
स्पते । यदि चेतयितता प्रृदूगलादेभवतति तदा यस्य यद्भुवति तत्तदेव भवति यथात्मनों 


है । इससे यह ( सिद्ध हुआ कि ) कलई दीवार आदि की नहीं है। 

( अब आगे और विचार करते है:--) यदि कलई दीवार आदि की नहीं है, तो 
कलई किसकी है | कलई की ही कलई है। (इस ) कलई से भिन्न ऐसी दूसरी कौन सी 
कलई दे कि जिसकी ( यह ) कलई है. ! (इस ) कलई से भिन्न अन्य कोई कलई नहीं है, 
भिन्न भिन्न दो स्व-स्वाभिरूप अंश ही है । यहाँ रव-स्वाभिरूप अंशो के व्यवहार से क्या 
साध्य है ! कुछ भी साध्य नहीं है। तव फिर यह निश्चय है ( इसप्रकार दृष्टान्त कहा ) । जैसे 
यह दृष्टान्त है, उसीग्रकार यहाँ यह दाष्टोन्त है इस जगत मे चेतयिता है वह ज्ञानगुण से 
परिपूर्ण रवभाववाला द्रव्य है पुदूगलादि परद्रव्य व्यवहार से उस्र चेतयिता आत्मा का श्ेय 
है | अचब, ज्ञायक चेतयिता, ज्ञेय जो पुदूगलादि परद्रव्य उनका है या नहीं ” इस प्रकार यहाँ 
उन दोनोके तात्विक सम्बन्धका विचार करते हैं:--यदि चेतयिता पुदगलादिका हो तो क्या हो 
इसका प्रथम विचार करते है जिसका जो होता है वह वही होता है, जैसे आत्माका ज्ञान 
होनेसे न्लान वह आत्मा ही हैः-ऐसा तात्विक सम्बन्ध जीवित ( घिद्यमान ) होनेसे, चेत- 
यिता यदि पुद्गलादिका हो तो चेतयिता वह पुदूगलादि ही होवे, ( अर्थात्‌ चेतयिता पुद्ठलादि 
स्वरूप ही होना चाहिये, पुदूगलादिसे भिन्न द्रव्य नहीं होना चाहिये, ) ऐसा होने पर चेतयिता 
के रद्रव्यफा उच्छेद हो जायेगा। क्न्तु द्रव्यका उच्छेद तो नहीं होता, क्योंकि एक द्र॒व्यका 
अन्य द्रव्यरूपमें सक्रमण होनेका तो पहले द्वी निषेध कर दिया है । इसलिये ( यह सिद्ध हश्ा 
कि ) चेतयिता ( अब आगे और विचार करते हैं; ) पुदुगलाढिका नहीं है । यदि चेतयिता 
पुदूगलादिका नहीं है तो किसका है ? चेतयताका ही चेतयिता है। इस चेतयितासे भिन्न 
ऐसा दूसरा कौनसा चेतयिता है कि जिसका ( यह ) चेतयिता है ? (इस ) चेतयितासे भिश्न 
पन्‍्य कोई चेतयिता नहीं है, भिन्न भिन्न दो ग्व-स्थामिरूप अंश ही हैं। यहाँ स्व-सवामिरूप 
अंशोके व्यवद्यरसे क्‍या साध्य है ? कुछ भी साध्य नहीं है । तब फिर ज्लायक किसीका नहीं 
है.) श्ञायक शायफ ही है यट निश्चय है | 


-- सबविशुद्धज्ञान अधिकार -- ह!,-+ 


जान मवदात्मेव मवति इति तखसंजंधे जीवति चेतयिता पुदरलादेभवन्‌ पुद्ठलादिरेव 
भवैत्‌, एवं सति चेतयितु) सद्रव्योच्छेद। | नच द्रव्यातरसक्रमस्य पूवमेव प्रतिषिद्धत्वा- 
ध्यस्पास्थ्युस्छेदः | ततो न भवति चेतपिता पृद्ठलादेः। यदि न भवति चेतयिता 
पदचलादेस्तदिं कस्य चेतयिता मवति  चेतयितुरेव चेतयिता सवति। नक्न कृतरीन्य- 
शेवपिता चेतयितुर्यस्थ वेतयिता भवति ? न खल्वन्यश्वेतयिता चेतयितु॥ कितु स- 
स्वाम्यंशावेबान्यों | किमत्र साध्य स्वस्वाम्यंशव्यवह्दरेण ? न किमपि । तह न 
कस्यापि झ्ञायक! । ज्ञायको ज्ञायक एवेति निश्रय/। किंच सेटिकात्र तावच्छू तगुण- 
निर्भास्वभार्व द्रव्य॑ तस्प तु व्यवहारेण प्वैत्यं कुब्यादिपरद्रव्यं | भभात्र इुध्यादेः 








( इसप्रकार यहाँ यह बताया है. कि आत्मा पर द्रव्यको जानता है'--यह व्यवह्यर- 
कथस है; आत्मा अपनेशोे जानता है'-इस कथनमे सी स्व-स्वामि-अंशरूप व्यवद्दार है; 
जायक ज्ञायक ही है-यह निश्चय है । 

और ( जिसप्रकार ज्ञायकके सम्बन्धम दृष्टान्त-दार्टरौन्त पूवेंक कहा है ) इसीप्रकार 
दर्शकके सम्बन्धम कहा जाता हैः-इस जगतमें कलई श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला द्रव्य 
है। दीवार आदि परद्रव्य व्यवहारसे उस कल्ईका श्वेत्य ( कलईके द्वारा श्वेव किये जाने योग्य 
पदाय ) है । अब, श्वेत करने चाली कलई, श्वेत करने योग्य दीवार आदि परद्रव्यकी है या 
नहीं !'-इसप्रकार उन दोनोंके तात्विक सम्बन्धका यहाँ विचार किया जाता है:--यदि कल्नई 
दीवार आदि परद्रव्यकी हो तो क्या हो, यह प्रथम विचार करते हैं-'जिसका जो होता है. वह 
वही होता है, जेसे आत्याका छान होनेसे ज्ञान वह आत्मा ही है;-ऐसा तात्विक सम्धन्ध 
जीव॑त (-विद्यमान ) हानसे, कलई यदि दीवार आदिकी हो तो कलई उन दीवार आदि ही 
होनी चादिये ( अर्थात्‌ कलई दीवार आदि स्वरूप ही होनी चाहिये ); ऐसा होने पर, कलईके 

स्द्रय्यका उन्छेद हो जायगा किन्तु द्रव्यका उच्छेद तो नहीं होता, क्योकि एक द्रन्यका अन्य 
ट्रव्यस्पमें संक्राण होनेका तो पहले ही निषेध किया गया है | इसलिये ( यह्‌ सिद्ध हुआ कि ) 
गरूई दोवार जादि की नदीं है। (-आगे ओर विचार करते हैं ) यदि कलई दीवार आदि 
वी तट हैँ तो बलई शिसफी हूँ * कलईकी ही कलई है। (इस ) कलईसे भिन्न ऐसी दूसरी 
होनसी फ्राई है कि जिसकी ( यह ) फलई है ? (इस ) कलईसे सिन्न अन्य कोई कलई 
पी मिप्न भिग् से न्व-म्वामिझुप अंश ही हैं । यहाँ स्व-स्थामिरूप अंशोके व्यवहारसे 
बया सच्य हैं ? सह भी साध्य नहीं है, तव फिर कलई किसीकी नहीं हैं. कलई कसई ही है 
पह सिरय है। जैसे यह रफ्टान्य है. उसी प्रार यद दाष्टीन्त है:--इस जगतमें चेतयिता दर्शन 


कल 3 हट ब्ड्ड्प भा घाला घर ३3: 
पारस परपुर्त बमायबात्य इत्य है। पूहलादि परद्रव्य व्यवदारसे उस चेतयिताका दृश्य डे 
हर 


४६० ““» संमयसार -- 


परद्रच्यस्य स्वैत्यस्य स्वेतयित्री सेटिका कि भवति कि न भवतीति १ तदुभयतशसंबंधो 
मीमास्पते | यदि सेटिका कुव्यादेभवति तदा यस्य यद्भवति तत्तदेव मवति यथात्मनो 
ज्ञान॑ भवदात्मंव भवतीति तच्संचंधे जीवति सेटिका दुब्यादेभवंती झुंड्यादिरेव भवेत, 
एवं सति सेटिकायाः स्वद्रव्योच्छेद! | न च द्वव्यांतरसंक्रमरय पृवमेव प्रतिषिद्धस्वा- 
दव्यस्यास्त्युच्छेद! । ततो न भवति सेटिका कुब्यादे!। यदि न भवति सेटिका कुड्या- 
देस्तहिं कस्य सेटिक्रा मवृति १ सेटिक्राया एवं सेटिका मवति । नल्ु कतरान्या सेटिका 
सेटिक्राया; यस्या। सेटिका प्रति ? न खख्बन्या सेटिका सेटिकायाः किंतु स्वस्वाम्य॑- 
शावेवान्यों | क्रिपत्र साध्यं स्स्तराम्यंशव्यवहारेण ? न किप्रपि | तहिं न कस्पापि 
सेटिका, सेटिका सेटिकैवेति निश्रयः । यथायं दृष्टांतस्तथाय॑ दाष्टीतिक/--चैतयितात्र 
तावइशनगुणनिर्भ स्वभाव द्रव्यं तस्य तु व्यवद्धारेण दृश्यं पुद्लादि परद्रव्यं। अथात्र 
पुद्ठलादेः परद्रव्यस्य दृश्यस्य दशकश्चेतयिता किं भवति कि न भवतीति १ तदुभय- 











अब, दशक (-देखने वाला या श्रद्धान करने वाला ) चेतयिता, दृश्य (-देखने योग्य या 
श्रद्धान करने योग्य ) जो पुद्गलादि परद्वव्योका है या नहीः-इसप्रकार उन दोनोके तात्विक संबंध 
का यहाँ विचार करते हैं--यदि चेतयिता पुदूगलादिका हो तो क्या हो यह पहले विचार करते हैं 
“जिसका जो होता है वह वही होता है जेसे आत्माका ज्नान होनेसे ज्ञान वह आत्माही है;'-ऐसा 
तात्विक संबंध जीवत होनेसे, चेतयिता यदि पुदूगलादिका हो तो चेतयिता पुदूगलादि ही होना 
चाहिये । ऐसा होने पर, चेतयिताके स्वद्रव्यका उच्छेद हो जायगा | किंतु द्रव्यका उच्छेद तो नहीं 
होता, क्योंकि एक द्रव्यका अन्य द्रव्यरूपमे सक्रमण होनेका तो पहलेही निषेध कर दिया है। इससे 
( यह मिद्ध हुआ कि ) चेतयिता पुदुलादिका नहीं है। ( आगे ओर विचार करते हैं ) चेतयिता 
यदि पुद्गलादिका नहीं है तो चेतयिता किसका है ? चेतयिताका ही चेतयिता है | ( इस ) चेत- 
थितासे भिन्न दूसरा ऐसा कोनसा चेतयिता है. कि जिसका ( यह ) चेतयिता है ? ( इस ) चेत- 
यितासे भिन्न अन्य कोई चेतयिता नहीं है, भिन्न भिन्न दो स्व-स्वामिरूप अंश ही हैं| यहाँ स्व- 
स्वामिरूप अंशॉके व्यवहार से कया साध्य है ? छुछ भी साध्य नहीं है। तब फिर दर्शक किसी 
का नहीं है, दर्शक दशक ही है--यह निश्चय है । 

( इसप्रफार यहाँ यह बताया गया है कि आत्मा परद्रव्यको देखता है अथवा श्रद्धा 
करता है'--यह व्यवहार कथन है, आत्मा अपने को देखता है अथवा श्रद्धा करता दै!--इस 
क्थनमें भी स्व - स्वामि अशरूप व्यवद्यार है, दर्शक दर्शक ही देः--यह निम्धय है । ) 

आर ( जिसप्रकार ज्ञायक तथा दर्शक्के सर्वध में व्ष्टान्त - दार्शन्तसे कहा है ) इसी- 
प्रभार अपोदक ६ त्याग करनेवाले ) के सबबमें कहा जाता हैः:--इस जगत में कलईं है वह 


-- सर्वविश्ुद्कज्ञान अधिकार -- ४६६ 


तशखसंरंधों मीमांस्पते--यदि चेतयिता पूठलादेभत्रति तदा यस्य यज्भवति तत्तदेव 
भत्रति यधात्मनों ज्ञानं मवदास्मैव भवति इति तच्संबंधे जीवति चेतयिता पुहललादे- 
भवन्‌ पृद्टलादिरेव भवेत्‌ | एवं सति चेतयितुः खद्गव्योच्छेद! | न च द्रव्पांतरसंक्र- 
मस्य पूर्वमेव प्रतिपिद्धत्वादव्यस्पास्त्युच्छेद: । ततो न भवति चेतयिता युद्टलादे। । 
यदि न मव॒ति चेतयिता पुद्दत्लादेस्तर्हिं कस्य चेतयिता भवति १ चेतयितुरेब चेतयिता 
भवति । ननु कतरोन्पश्चेतपिता चेतयितुर्यस्प चेवयिता भवति १ न खल्वन्यस्चेत- 
पिता चेतयितुः किंतु स्वस्वाम्यंशावेबान्यौं | किमत्र साध्यं स्वस्वाम्यंशव्यवह्ारेण १ 
न किमपि | तहिं न कस्यापि दर्शक, दशकों दशक एवेति निश्य/। अपि च 
सेटिकात्र तावच्छू तगुणनिर्भरस्तरभाव॑ द्रव्यं तस्य तु व्यवह्ारेण श्तैत्यं कुब्यादि पर- 
द्रव्य । अधात्र कुब्यादेः परद्रव्यस्य व्वैत्यस्थ श्वेतयित्री सेटिका कि भव॒ति कि ने 





श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला द्रव्य है। दीवार भादि परद्रव्य व्यवह्यारसे उस कलईका श्वै- 
त्य ( श्वेत किये जाने योग्य पदाथ ) है। अब, श्वेत करनेवाली कलई, श्वेत की जाने 
योग्य जो दीवार आदि परद्रव्यकी है या नहीं ?? इसप्रकार उन्न दोनोके तात्विक संबंधका यहाँ 
विचार किया जाता है.--यदि कलई दीवार आदि परद्र्यकी हो तो क्‍या हो, सो पहले विचार 
करते है जिसका जो होता है वह वही होता है, जैसे आत्माका ज्ञान होनेसे ज्ञान वह आत्मा 
ही है;!- ऐसा. तात्विक संबंध जीवत ( विद्यमान ) होनेसे, कलई यदि दीवार आदिकी हो तो 
कलई वह दीवार आदि ही होनी चाहिए, ऐसा होने पर, कलईके द्रव्यका उच्छेद हो जायेगा 
परन्तु द्रव्यका उच्छेद नहीं होता, क्योकि, एक द्रव्यका अन्य द्रव्यरूपमे संक्रमण होनेका तो 
पहले ही निषेध किया गया है। इसलिये (यह सिद्ध हुआ कि ) कलई दीचार आदिकी नहीं 
है ( आगे ओर विचार करते है ) यदि कलई दीवार आदिकी नही है तो कलई किसकी है ? 
फलई की ही कलई है। ( इस ) कलईसे भिन्न ऐसी दूसरी कौत सी कलई है जिसकी (यह ) 
कशई है । ( इस ) कल्ईसे भिन्न अन्य कोइ कलई नहीं है, भिन्न भिन्न दो स्व - स्वामिरूप अंश 
ही हैं। यहाँ स्व - स्वामिरूप अंशोके व्यवह्यारसे क्‍या साध्य है ? कुछ भी साध्य नहीं है । तब 
फिर कलई किलीकी नहीं है, कलई कलई ही है,--यह निश्चय है। जैसे यह दृष्टान्त है उसी 
प्रकार यहाँ नीचे दाष्टीन्त दिया जाता है;-- 
श्स जगतसे जो चेतायता है बह. ्ञानद्शनगुणसे परिपूर्ण परके अपोहन स्वरूप (त्याग. 
हे ) लेक द्रव्य हूँ । पुदलाडि परद्रव्य व्यवहरसे उस चेतयिताका अपोहन (व्याज्य ) 
के हे । अपोदक मर करनेवाला ॥ चेताबेत्ता, अपोह्य (त्याज्य ) पुह्लादि परद्रव्यका है या 
के ए इसप्रकार उस दोनोका दास्‍्विक संबंध यहों विचार किया जाता है:- यदि चेत्तयिता 
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भवतीति १ तदुमयतखसंबंधो मीमांस्थते । यदि सेटिका कुड्यादेभवति तदा यस्य यह्ू- 
बति तत्तदेव भवति यथात्मनो ज्ञानं भवदात्मेव भवति इति तस्वसबंधे जीबति सेटिका 
कुख्यादेभवंती कुछ्यादिरेव भवेत्‌ | एवं सति सेटिकायाः स्वद्रव्योच्छेद! । न घ॒ द्रव्पां- 
तरसंक्रमस्य पूवमेव प्रतिपिद्वत्वाद्व्यस्पास्त्युच्छेद; १ ततो न भवति सेटिका छुज्यादेः | 
यदि न भवति सेटिका कुब्यादेस्तहिं कस्य सेटिका भवति १ सेटिकाया एवं सेटिका 
भव॒ति । नन्तु कतरान्या सेटिका सेटिकाया यस्या) सेटिका भवति ? ने स्वन्या 
सेटिका सेटिकायाः किंतु स्वस्वाम्यंशावेबान्यों । क्रिमत्र साध्यं स्वस्वाम्यंशव्यव्दारेश । 
न किमपि तहिं न कस्यापि सेटिका, सेटिका सेटिकैवेति निश्चय) । यथाय॑ रृश्टांतस्तथायं॑ 
दाष्टीतिक/चेतयितात्र तावदू ज्ञानदशनगुणनिर्भरपरापोहनात्मकस्वभाव॑ द्रव्यं। तस्प तु 
व्यवह रेणापोह्य पुद्ठलादिपरद्रव्यं। अथात्र पुद्गलादे!। परद्रव्यस्यापोह्य प्यापोहक- 
चेतयिता कि भवति कि न भवतीति १ तदुभयतखसंबंधो मीमांस्पते । यदि चेतयि- 
पुद्ठलादिका हो तो कया हो यह पहले विचार करते है 'जिसका जो होता है वह वही होता है, 
जैसे आत्माका ज्ञान होनेसे ज्ञान वह आत्मा ही है,'--ऐसा तात्तिक संबंध जीवंत होनेसे, 
चेतयिता यदि पुद्गलादिका हो तो चेतयिता उस पुदूगलादिरूप ही होना चाहिये; ऐसा होने 
पर, चेतयिताके स्व - द्रव्यक। उच्छेद हो जायेगा । परन्तु द्रव्यका उच्छेद तो नहीं होता, क्योंकि 
एक द्रव्यका अन्यद्रव्यरूपमें संक्रमण होनेका तो पहले ही निषेध किया है। इसलिये ( यह 
सिद्ध हुआ कि चेतयिता पुद्ूगलादिका नहीं है । ( आगे और विचार करते हैं; ) यदि चेतयिता 
पुदूगलादिका नहीं है तो चेतयिता किसका है ? चेतयिताका ही चेतयिता है । ( इस ) चेत- 
यितासे भिन्न ऐसा दूसरा कौनसा चेतयिता है कि जिसका ( यह ) चेतयिता है ? ( इस ) चेत- 
यितासे भिन्न अन्य कोई चेतयिता नहीं है, भिन्न भिन्न दो स्व - स्वामिरूप अंश दी दै। यहाँ 
स्व - स्वामिरुप अंशोके व्यवहारसे क्‍या साध्य है ? कुछ भी साध्य नहीं है | तब फिर अपोहक 
(त्याग करनेवाला ) किसीका नहीं है, अपोहक अपोहक ही है यह निश्चय है | 
( इसप्रकार यहाँ यह वताया गया है कि' आत्मा परद्रव्यकी त्यागता हैः-यह व्यव- 
हार कथन है, आत्मा ज्लानदशंनमय ऐसा निजको ग्रहण करता है?-- ऐसा कहने में भी रब- 
स्वासि अंशरूप व्यवहार है, 'अपोहक अपोहक ही है?- यह निश्चय है |) 
अब व्यवहारका विवेचन किया जाता हैः - जिसप्रकार श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाव- 

बाली यही कलई, स्वयं दीवार आठि परद्रव्यके म्वभावरूप परिणमित न होती हुई और दीवार 
आदि परद्रव्य को अपने स्वभावरूप परिणमित न करती हुई, दीवार आदि परद्रव्य 
ज्िसमों निर्मित ह-से अपने ख्वेतगुणस परिपूर्ण स्वभावक्े परिणाम द्वारा- 
दन्पन्न होती हुई, कलई जिसको निमित्त है एसे अपने ( दीवार आदिके ) स्वभावके परिणाम 
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ता पुद्गलादेभव्ति तदा यस्प य्भवति तत्तदेव भवति यथास्मनों ज्ञान भवदात्मे 
भवति इति तलसंबंधे जीवति चेतयिता पृदगलादेभवन्‌ पुद्गलादिरेव भवेत्‌ |. एवं 
सति चेवयितु स्वद्रव्योच्छेदः ; न च द्रव्यांतरसंक्रमस्थ पूमेव प्रतिषिद्धत्वाद्रव्यस्थ स्त्यु- 
च्हेद!। तवी न मबति चेतयिता पुतगलादे; | यदि न भवति चेतयिता पुद्मलादेस्तई 
कर्य चेतयिता भवति ? चेतयितुरेव चेवयिता भवति। नलु कतरोअ्यश्वेतयिता चेतयि- 
तुर्यप्प चेतयिता भवति १ न ख्वस्यव्चेतयिता चेतयितुः किंतु स्वस्वाम्यंशावेबान्यो 
किमत्र साध्य स्वस्वाम्यंशव्यवहारेश ? न किमपि । तहिं मे कस्याप्यपोह्दक), अपो 
हको5पोहक एवेति निश्चयः | अथ व्यवहारव्याख्यानम्‌ । यथा च सैव सेटिका श्वेत- 
गुणनिर्भरखभावा स्वयं कुंडयादिपरद्रव्यस्वभावेनापरिणममाना क्ुडथादिपरद्रव्यं 
चौत्मस्वभावेनापरिणमयंती कुडयादिपरद्रव्यनिभित्तकेनात्मन। बवेतमुणतिभरस्वभावस्य 
परिशामेनोत्प्माना कुडथादिपरद्रव्यं सेटिकानिमित्तकेनात्मन! स्वभावस्य परिशा- 
मेनोत्पथमानमात्मन! स्वभावेन श्वैतयतीति व्यवद्वियते तथा चेतयितापि ज्ञानगुण्- 
ह्वारा उत्पन्न होते हुए दीवार आदि परद्वव्यको, अपने (-कलईके ) स्वभावसे श्वेत करती है,-- 
ऐलो ब्यवद्दार किया जाता है; इसीग्रकार ज्ञानगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला चेतयिता भी, स्वयं - 
पुदूगल्ादि परद्रव्यके स्वभावरूप परिणमित न होता हुआ और पुदूगलादि परद्रव्यको अपने 
स्वभावरूप परिशमित न कराता हुआ पुद्ललादि परद्वव्य जिसमें निभित्त हैं ऐसे अपने ज्ञानगुण 
से परिपूर्ण स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होता हुआ, चेतयिता जिसको निमित्त है ऐसे अपने 
( पुदूगलादिके ) स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होते हुए पुद्गलादि परद्रत्यको, अपने 
( चेवयिताके- ) स्वभावसे जानता है--ऐसा व्यचहार किया जाता है। 
ओर जिसम्रकार ज्ञानगुणका व्यवहार कहा है ) इसीप्रकार दर्शनगुणका व्यवहार 
कहा जाता है:-जिसप्रकार श्वेतगुणसे परिपूणं स्वभाववाली चही कलई, स्वयं 
दीवार आदि परद्रव्यके स्वभावरूप परिणमित न होती हुई और दीवार आदि परद्रव्यको 
जपने स्वभावरूप परिणसित न कराती हुई, दीवार आदि परद्वव्य जिसको निमित्त 
हैं ऐसे अपने श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होती हुईं, कलई जिसको 
निमित्त है ऐसे अपने ( दीवार आदिके ) स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होनेवाले दीवार 
आदि परद्रव्यकी अपने स्वभावसे श्वेत करती है-ऐसा व्यव॒द्दार किया जाता है; इसीप्रकार 
दशनगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला चेतयिता भी स्वयं पुदूगला।द परद्रव्यके स्वभावरूप परिश- 
जज होता हुआ ओर पुदुगलादि परद्वव्यको अपने स्वभावरूप परिणमित न कराता हुआ, 
उपाए परद्रत्य जिसको निमित्त है ऐसे अपने दर्शनगुणसे परिपूर्ण स्वभावके परिणाम 
हण उसन्‍्न होता हुआ चेतयिता जिसको निसित्त है ऐसे अपने (-पुदूगल्ादिके-) स्वभावफे 
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निर्भरस्वभावः स्वयं पुद्गलादिपरद्रच्यस्व॒भावेनापरिणमपान; पुदूगलादिपरद्रव्यं चा- 
त्मस्वभावेनापरिणमयन्‌ पुदुगत्लादिपरद्रज्यनिभित्तकेनात्मनो ध्ानगुणनिभरस्वभावस्य 
परिशामेनोत्पद्यमनः पुदूगलादिपरद्रव्यं चेतयितनिमित्तकेनात्मन! स्त्रभावस्य परि 
शखामेनोत्पय्मानमात्मन! स्वभावेन जानातीति व्यवहियते। किंच यथा च सैबसेटिका 
हेतगुणनि्भरस्वभावा स्वयं कडयादिपरद्र॒व्यस्वमावेनापरिणममाना कडथादिपर- 
द्रव्य चात्मस्वमावेनापरिण मयंत्ती कड्यादिपरद्रव्यनिमित्तकेनात्मनः श्वेतगुणनिभेर- 
स्वभावस्य परिणामेनीत्पयमाना कडथादिपरद्रव्यं सेटिकानिमित्तकेनात्मन। स्वमाव- 
सस्‍्य परिणामेनोत्प्यमानमात्मनः स्वभावेन श्वेतयतीति व्यवहियते। तथा चतयि 
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परिणाम द्वारा उत्तन्न होते हुए पुदूगलादि परद्रव्यको अपने (-चेतयिताके-) स्वभावसे देखता 
है अथवा श्रद्धा करता है--ऐसा व्यवहार किया जाता है । 

ओर ( जिसप्रकार ज्ञान - दर्शनगुणका व्यवहार कहा है.) इसीप्रकार चारित्रगुणका 
व्यवहार कहा जाता है:--जैसे श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाली वही कलई, स्वयं दीवार 
आदि परद्रब्यके स्वभावरूप परिणमित न होती हुई ओर दीवार अदि परद्रव्यको अपने स्वभाव- 
रूप परिणमित न कराती हुई, दीवार आदि परद्रव्य जिसको निमित्त है ऐसे अपने श्वेतगुण 
से परिपूर्ण स्वभावके परिणास द्वारा उत्पन्न होती हुई कलई जिसको निमित्त है ऐसे अपने 
(-दीवार आदिके ) स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होते हुए दीवार आदि परद्रत्यको, अपने 
(-ऋलईके ) स्वभावसे श्वेत करती है--ऐसा व्यवहार किया जाता है; इसीप्रकार जिसका 
ज्ञान-दर्शनगुणसे परिपूर्ण ओर परके अपोहनस्वरूप स्वभाव है ऐसा चेतयिता भी, स्वयं 
पुद्गलादि परद्रव्यके स्वभावरूप परिणमित नहीं होता हुआ ओर पुदुगलादि परद्रव्यको अपने 
स्वभावरूप परिणमित न कराता हुआ, पुद्गलादि परद्रव्य जिसको निमित्त हें ऐसे अपने ज्ञान- 
दर्शनगुणसे परिपूर्ण पर-अपोहनात्मक ( परके त्यागस्वरूप ) स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न 
होता हुआ, चेतयिता ज्ञिसको निमित्त है ऐसे अपने (-पुदूगल आदिके ) स्वभावके परिणाम 
द्वारा उत्पन्न होते हुए पुदूगलादि परद्रव्यकों, अपने (-चेतयिताके-) स्वभावसे अपोहता है. 
अर्थात्‌ व्याग करता है--इसप्रकार व्यवहार किया जाता है । 

इसप्रकार यह, आत्माके ज्ञान-दशन-चारित्र पर्यायोका निश्चय-ज्यवहार प्रकार है | 
इसीप्रकार अन्य समस्त पर्यायोका भी निमश्चय-व्यवहार प्रकार समझना चाहिये | 

भावाथे-शुद्धनयसे आत्माका एक चेतनामात्र स्वभाव है । उसके परिणाम जानना, 
देखना, अऋद्धा करना, निमृत्त होना इत्यादि हैं। वहाँ निश्चयनयसे त्रिचार किया जाये तो श्रात्मः 
छी परट्रव्यका ज्ायक नहीं कहा जा सकता, दर्शक नहीं कहा जा सकता, श्रद्धान करनबाला 














-- सर्घविद्युकक्ञान अधिकार 5- ४६४५ 


तापि दर्शनगुण निर्भरस्वभाव। स्वयं पद॒गलादिपरद्रव्यस्वभावेनापरिण ममानः पृदगला- 
दिपरद्रव्यं चात्मस्वभावेनापरिणमयन्‌ पुद्गलादिपरद्रव्यनिभित्तकेनात्मनों दशेनगुण- 
निर्भरस्वमावस्य परिणामेनोत्पद्यमानः पुद्गलादिपरद्रव्य॑ चेवयित्निभित्तकेनात्मनो 
स्वभावस्य परिणामेनोत्पध्मानमात्मानः स्वमावेन पश्यतीति व्यवहि यते | अपि च- 
यथा च सैव सेटिका श्वेतगुणनिर्भरस्रभावा स्वयं कूडयादिपरद्रव्यस्थभावेनापरिणम- 
माना कुडयादिपरद्रव्यं चात्मस्वभावेनापरिणामयंतो कुडयादिपरद्रव्यनिभित्तकेतात्मनः 
श्वेतगुशनिर्भरस्वभावस्य परिणामेनोत्पद्यमाना कुंडयादिपरद्रव्य॑ सेटिकानिमित्तके- 
नात्मनः स्व॒भावस्य परिणामेनोत्पथमानमात्मन! स्दमावेन व्वेतयतीति व्यवष्दि यते । 
तथा चेतपितापि ज्ञानदर्शनगुणनिर्भरपरापोहनात्मकस्वभावः स्वयं पृदूगलादिपरद्रय्य- 
स्वमावेनापरिणममानः पुद्गलादिपरद्रव्यं चात्मर्वभावेनापरिणामयन्‌ पुदुगलादि- 
परद्रव्यनिमित्तकेनात्मनों ज्ञानदशनगुणनिर्भरपरापोहनात्मकस्वभावस्यपरिणामेनोत्प- 
दयमान पृद्गलादिपरद्रव्य॑ चेतयितुनिभित्तकेनात्मनः स्वभावस्थ परिणामेनोत्पथ- 
मानमात्मनः स्वभावेनापोहतीति व्यवद्वियते । एवसयप्ात्मनो ज्ञानद्शनचारित्रपर्या- 
याणां निशवयव्यवह्ारप्रकारः। एवमेवान्येपां सर्वेवांसपि पर्यायाणं द्रषब्पः। 


नहीं कहा जा सकता, त्याग करनेवाला नहीं कहा जा सकता; क्योंकि परद्रब्यके और शअात्माके 
निश्चयसे कोई भी सम्बन्ध नहीं है। जो ज्ञान, दशेन श्रद्धान, त्याग इत्यादि भाव हैं, वे स्वयं 


हीं.हैं; भाव-भावकका भेद्‌ कहना वह भी व्यवहार है। निश्चयसे भाव और भाव करनेवाले 
फा सेद नहीं है। 


अब व्यवहारनयके सम्बन्ध व्यवहारनयसे आत्माको परद्रव्यका श्वाता, रष्टा, श्रद्धान 
फरनेवाला, त्याग करनेवाला कहा जाता है; क्योंकि परद्रव्य और आत्माके निमित्त-नेमित्तिक 
भाव है। ज्ञानादि भावोंका परद्रत्य निमित्त होता है, इसलिये व्यवहारीजन कहते है फि-- 


आत्मा परद्रव्यको जानता है, परद्वव्यकों देखता है, परद्रव्यका श्रद्धान करता है, परद्रव्यका 
त्याग करता है। 

अब, इस अथका कलशरूप काब्य कहते है;-- त 

भथः-जिसने शुद्ध द्वव्यके निरूपणमें बुद्धिको लगाया है, और जो तत्वका अनुभव 
करता है, उस पुरुषको एकद्रव्यके भीतर कोई भी अन्य द्रव्य रहता हुआ कदापि भाषित नहीं 
होता । ज्ञान ज्ञेयको जानता है सो तो यह ज्ञानके शुद्ध स्वभावका उदय है। जब कि ऐसा है 
तब फिर लोग ज्ञानको अन्य द्रव्यके साथ रपशे होनेकी मान्यतासे आकुल बुद्धियाले होते हुए 
उत्दसे ( शुद्ध स्वरूपसे ) क्यों उय्युत होते दें ? 


सावा्ध:--शुद्धनयकी इृष्टिसे घत्वका स्वहृप विचार फरनैपर अस्य ज्टपका अन्य रस्प 





फ६5 “5 संसयसार -- 


शुद्धद्॒व्य निरूपणा पिंतम तेस्तत्त्व॑ समुत्पश्यतों 
नेकद्रव्यगर्त चक्रास्ति किमपि द्वव्यांतरं जातुचित्‌ । 
ज्ञानं ज्ेयमवैति यत्त तदयं शुद्धसभावोदय: 
कि द्रव्पांतरचु बनाकुलधियस्वन्वाच्च्यवंत्ते जना।।। २१४ ॥ (शादूलविक्रीडित) 
शुद्धद्रव्यस्वरसभवनात्कि स्व॒भावस्य शेष- 
पन्यद्र॒व्य सव॒ति यदि वा तस्प कि स्यात्सभावः | 
ज्योत्स्तारूप स्‍्तयपति भव नेव तस्यारित भूमि- 
जन ज्ेयं कलयति सदा ज्ञेयमस्यार्ति नैव ॥ २१६ ॥ (मन्दाक्रान्ता) 
रागहेपदयप्रुदयते तावदेतन्न यावत्‌ 
ज्ञान ज्ञानं भवति न पुनर्वोष्यतां ग्रातिवोध्यम्त । 
ज्ञान ज्ञानं भचतु तदिदं न्‍्यक्कृताज्ञानभाव॑ 
भावाभावी मवति तिरयन्‌ येन पुणस्थमाव।॥ २१७॥ (मन्दाकान्ता ) 





मे प्रवेश दिखाई नहीं देता | ज्ञानमे अन्य द्रव्य प्रतिभासित होते हैं. सो तो यह ज्ञानकी रव- 
जछताका स्वभाव है; कहाँ ज्ञान उन्हें. रपशे नही करता अथवा वे ज्ञानकों स्पश नहीं करते | 
ऐसा होने पर भी, ज्ञानमे अन्य द्वव्योका प्रतिभास देखकर यह लोग ऐसा मानते हुए ज्ञानल- 
रूपसे च्युत होते हैं कि 'ज्लानको पर ज्ञयोके साथ परमाथे संबंध है”; यह उनका अज्ञान है। 
उन पर करुणा करके आचारयदेव कहते हैं कि--यह लोग तत्त्वसे क्यो च्युत हो रहे हैं 

पुनः इसी अथंको इढ करते हुए कहते हैं - 

अग्रध:--शुद्ध द्रव्यका ( आत्मा आदि द्रव्यका ) निजरसरूप (-ज्ञानादि स्वभावमें) परि- 
णमन होता है, इसलिये क्या शेप कोई अन्य द्रव्य उस ( ज्लानादि ) स्वभावका हो सकता है ” 
( नहीं । ) अथवा क्या बह ( ज्ञानादि स्वभाव ) किसी अन्य द्रव्यका हो सकता है ” ( नहीं । 
परमार्थसे एक द्र्॒यका अन्य द्रत्यके साथ सम्बन्ध नहीं है। ) चाँदनीका रूप प्रथ्वीको उज्बल 
करता है तथापि प्रथ्वी चाँदनीकी कदापि नहीं होती; इसप्रकार ज्ञान शेयकी सदा जानता है 
तथापि भय ज्ञानका कदापि नहीं होता । 

भाजर्थ--छुद्धनयकी हृष्ठिसे ठेखा जाये तो किसी द्रव्यका स्वभाव किसी अन्य द्रव्य 
रूप नहीं होता । जैसे चाँदनी प्रव्वीको उज्बल करती है किन्तु प्रथ्वी चादनीकी क्रिंचितमात्र भी 
नहीं होती, इसीप्रजार ज्ञान शेयको जानता है किन्तु ज्ञान श्ेयका क्रिंचित मात्र भी नहीं होता | 
आत्माका ह्ञानस्वभाष है इसलिये उसवी स्वच्छतामे क्षय स्वयमेव मलकता है, किन्तु आ्नमें 
अन केयफा प्रवेश नहीं होता | ह न्‍ 


-- सर्वविशुद्ध्षान अधिकार -- ४७ 


दंसणणाणचरित्त, किंचि वि णत्थि दु अचेयणे विसये | 
तह्या कि घादयदे चेदयिदा लेसु विसएछ ॥ २६६ ॥ 
दंसणणाणचरित्त किंचि वि णत्थि दु अचेयणे कम्मे। 

तहा कि घादयदे चेदयिदा तमिहि कम्मम्मि ॥ ३६७ ॥ 
दंसणणाणचरित्त किंचि वि णत्थि दु अचेयणे काये | 

तह्या कि घादयदे चेदयिदा लेसु कायेसु ॥ १५८ ॥ 

णाणस्स दंसणस्स य, मणिओ घाओ तहा चरित्तस्स | 

ण॒वि तहिं पुग्गलदव्वस्स, को वि घाओ उ णिद्विद्ो ॥ ३६९ ॥ 


अब आगेकी गाथाओंका सूचक काव्य कहते है;-- 
श्रथं>- रागढ्पका ढूंढ तबतक उद्यको प्राप्त होता है. कि जबतक यह ज्ञान क्वानरुप 


न हो और ज्ञेय क्षयत्वको प्राप्त न हो । इसलिये यह ज्ञान, अज्ञानभावको दूर करके, शानरूप 
हो--कि जिससे भाव-अभाव ( राग-हैप ) को रोकता हुआ पूर्ण स्वभाव ( प्रगट ) हो जाये । 


भावाथः--जबतक ज्ञान ज्ञानरूप न हो, ज्ञेय ज्ञेयरूप न हो, तबतक राग-द्वेष उत्पन्न 


होता है; इसलिये इस ज्ञान, अज्ञानभावको दूर करके, ज्ञानरुप होओ, कि जिससे ज्ञानमें भाव 

ओर अभावरूप दो अवस्थाएं होती है वे मिट जाये और ज्ञान पूर्ण स्वभावको प्राप्त हो जाये । 
९ 

यह प्राथना है ॥ १४६-३६४ ॥ 


ज्ञान और ज्ञेय सबंधा भिन्न है, आत्माके दर्शन ज्ञान चारित्रादि कोई गुण परद्रव्योंमे 


नहीं है' ऐसा जाननेके कारण सम्यकह ४्को विषयोके प्रति राग नहीं होता, और रागह्वेषादि 
जड़ें विषयोभे भी नहीं होते; वे मात्र अज्ञानदशासे प्रवतमान जीवके परिणाम है। --इस अर्थ 
की गाथाएं कहते है:-- 





श्रे 


चारित्रदशन-ज्ञान किंचित्‌ नहिं अचेतन विषयमें । 

इस हेतुसे यह आतमा क्या हन सके उन विषयमें || ३६६ ॥ 
चारित्र-दशन-ज्ञान किवित्‌ नहिं अचेतन कर्ममें | 

इस हेतुसे यह आतमा क्‍या हन सके उन कर्ममें ॥| ३६७ ॥ 
चारित्र दशन-ज्ञान किड्चित्‌ नहिं अचेतन कायमें | 

इस हेतुसे यह आतमा क्या हन सके उन कायमें ॥ ३६८ ॥ 

है ज्ञानका, सम्यक्तका, उपधात चारितका कहा । 

पहाँ और इुछ भी नहिं कहा उपचात पुल द्रव्पका ॥ ३६२ |. 


ध््ध्घ “5 समसयसार -- 

जीवस्स जे गुणा केइ, णत्थि खल्ठ॒ ते परेखु दब्वेखु ! 

तह्या सम्माइट्विस्स, एत्थि रागो उ विसएसु ॥ ३७० ॥ 

रागो दोसो मोहो जीवस्सेव थ अणए्णपरिणामा | 

एएण कारणेण उ सदह्ादिसु एत्पवि रागादि ॥ ३७१ ॥ 
दशनज्ञानचरित्र किवचिदषि नाम्ति त्वचेवने विषये । 
तस्मातिक हंति चेवयिता तेषु विषयेस ॥ ३६६ ॥ 
दर्शनज्ञान चरित्र किंविदपि नास्ति त्वचेनने कमृणि । 
तस्मात्कि हति चेतयिता तत्र कमंशि ॥ ३६७ ॥ 
दर्शनज्ञानचरित्र किंचिदपि नारित तल्वचेतने काये । 
तस्मातिक हंति चेवयिता तेषु कायरेपु ॥ ३६८ ॥ 


छा ०१ 


गाथा ३5६ से ३७१ 

अन्वयार्थ:--[ दशनज्ञानचारित्र ] दर्शन -ज्ञान-चारित्र [ अचेतने- 
विषयेतु ] श्रचेतन विपयमें [| क्रिंचित्‌ अपि ] किंचित्‌ मात्र मी [ न धअस्ति ] नहीं 
है, [ तस्मात्‌ ] ब्सलिये [ चेतयिता ] शआत्मा [ तेघु विषयेथु | उन विषयोमें 
[कि हंति ] कया घात करेगा ! 

[ दशोनज्ञानचारित्रे ] दर्शन-शन-चारित्र [ अचेतने कर्मणि तु ] 
अचेनन कर्ममे [ क्रिंचित्‌ अपि | किंचित्‌ मत्र मी [ से अस्ति ] नहीं है, [ तस्मात्‌ ] 
इसलिये [ चेतयिता ] भाझा [ तत्र कर्मणि ] उन कर्में [ कि हंति | क्या 
घात करेगा ? ) कुछ मी घात नहीं कर सकता | ) 

[ दर्शनज्ञानचारित्षे ] दशन-ज्ञान-चारित्र [ अचेनने कायेतु ] भचेतन 
वायमें [ किंचित्‌ अपि ] जिंचित्‌ मात्र मी [न अस्ति ] नहीं है [ तस्मात्‌ ] 
इसलिये [ चेनयिता ] झामा [ तेषु काय्रेयु ] उन कार्यो [ कि हति ] क्या 





कप 


जा जीवके गुण है नियत वे कोह नहिं परद्रव्यमें । 

इस हेतुसे सदद्ष्टि जिबको राग नहिं है विषयमें | ३७० | 
अरु राग, हप, विशेहद तो जिकके अनन्य परिणाप हैं 

इस हेतुसे शब्दादि विपयोंमें नहीं रागादि हैं ॥ ३७१ ॥ 


-- सर्वेविशुद्धन्षान अधिकार “८ छ६ ६ 


ज्ञानस्प दर्शनस्य च भणितों घातस्तथा चारित्रस्प । 

नापि तत्न पूद्नलद्॒व्यस्य कीडपि घातस्तुनिर्दि्/ ॥ ३६९ ॥ 

जीपस्प ये गुणा: केविन्न संति खलु ते परेषु द्रव्येषु | 

तस्मात्सम्यग्द्नास्दि रागस्तु विषयेषु ॥ ३२७० ।॥। 

रागो देपो मोहों जीवस्थेव चानन्यपरिणामाः। 

एतेन कारणेन तु शब्दादिषु न संति रागादय। ॥ ३७१ ॥ 

यद्धि यत्र भवति तत्तद्धाति हन्यत एवं यथा प्रदीपघाते प्रकाशों हन्यते | यत्र 

थे यद्भवति तत्तद्धाते हन्यत एवं यथा प्रकाशपघाते प्रदीपो हन्यते। यत्तु यत्र न 
भवति तत्तदघाते न हन्यते यथा घठ्घाते घटप्रदीपी न हन्यते | यत्र यत्न भवतति 








निज 


धात करेगा ? ( कुछ भी धात नहीं कर सकता । ) 

[ ज्ञानस्प ] जञानका [ दशनस्थ च ] और दर्शनका [ तथा चारिच्न- 
सथ | तथा चारित्रका | घात। भमणितः ) घात कहा है, [ त्त्र ] वहाँ [ परदुगल 
द्रव्यस्य ] पुदूगलद्धव्यका [ चातः तु ] घात [ के अपि ] किंचित्‌ मात्र भी 
[ न अपि निर्दिष्ट: ] नहीं कहा है | ( अर्थात्‌ दशन-ज्ञान-चारित्रके घात होने पर 
पुदूगलब्॒ब्यका घात नहीं होता | 

( इसप्रकार ) [ ये केचित्‌ ] जो कोई [ जीवस्य ग्रुणा। ] जीवके गुण हैं, 
[ते ग्वत्ल ] वे वास्तव [ परेषु द्रव्येषु |] परूव्यमें [ न संति ] नहीं हैं; 
[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ सम्धण्दृष्टिः ] सम्यक्दृश्कि [ विषयेघु ] विषयोंके प्रति 
[ राग; तु ] रग [ न अस्तति ] नहीं है । 

[च | और [ राग; द्वेषः मोहः ] राग, ्ेप और मोह [ जीवस्य एव-] 
जीवके ही [ अनन्य परिणासा; ] अनन्य ( एकरूप ) परिणाम हैं, [ एतेन कार- 
ऐेन तु | इस कारणसे [ रागादघ: | रगादिक [ शब्दादिषु | शब्दादि विषयोमें 
(भी )[न संति | नहीं हैं । 

राग हपादि न तो सस्यक्दृष्टि आत्मासे है ओ विदंधो मे 
देशास का  धल डे जज ली नमक इज 
टीक!+-वालबमें जे! जिससे होता है बह उसका घात 


पक होनेपर नष्ट होता ही है ( अर्थात्‌ 
आधारफा घ्यत होन पर आधेयका घात हो ही जाता है ) के 
४ 


जैसे दीपकके नष्ट होनेपर ( उससे 


5 (०७ -- ससयसार -- 


हरद्वाते न हन्यते यथा घटग्रदीपधाते घटो न हम्यते। अधास्मनो धर्मा दशनज्ञान 
घारित्राणि पृद्लद्रव्यधातेडपि न हन्य॑ंते, न च दशनज्ञानचा रित्रार्णा घात्ेडपि पुद्ठल- 
द्रण्यं हन्यते, एवं दशनज्ञानवारित्राणि पुद्गलद्॒व्ये न भवंतीत्यायाति अन्यथा 
तद्घाते पुदूगलद्र॒व्यघातस्थ, पुद्गलद्र॒व्यघाते तद्घातस्य दुर्निवारत्वात्‌ । यत एवं 
ततो ये यावन्तः केचनापि जीवगुणास्ते सर्वेषपि परद्रव्येष्‌ न संतीति सम्यक्‌ प- 
श्यामः । भन्यथा अन्रापि जीवगुणवाते पुद्गलद्रत्यघातर्प पुदणलद्रव्यघाते जीव- 
गुणघातस्थ च दुर्निवारत्वात्‌ | यद्येव॑ तहिं कुतः सम्यस्सेयति रागो विषयेषु 
न कुतो5पि | तहिं रागस्य कतरा खानिः? रागद्रपमोद्दादि जीवस्येत्राज्ञानमयाः 
परियामास्ततः परद्रव्यत्वाहिपप्रेपु न संति, अज्ञानाभावात्सम्यग्द्ों तु न भव॑ति। 
एवं ते विषयेष्पसंतः सम्पर्ह्टेन भवंतो न भवंत्पेत्र । 





रहनेवाला ) प्रकाश नष्ट हो जाता है; तथा जिसमे जो होना है बह उसका नाश होने पर अब- 
श्य नष्ट हो जाता है ( अर्थात्‌ आधेयका नाश होने पर आधारका नाश हो जाता ही है ), जैसे 
प्रकाशका घात होने पर दीपकका धात हो जाता है। ओर जो जिसमे नहीं होता वह उसका 
घात होने पर नष्ट नहीं होता, जैसे घडेका नाश होने पर घट-प्रदीप# का नाश नहीं द्दोता, 
तथा जिसमे जो नहीं होता वह उसका घात होनेपर नष्ट नहीं होता जैसे घट-प्रदीपका घात 
होनेपर घटका नाश नहीं होता इसप्रकारसे न्याय कहा है। अब आत्माके ध्मं-दशन, ज्ञान 
और चारित्र-पुद्गलद्वब्यका घात होनेपर भी नष्ट नही होते ओर दशन ज्ञान चारित्रका घात 
होनेपर भी पुदुगलद्र्यका नाश नहीं होता (यह तो स्पष्ट है); इसलिये इसप्रकार यह 
सिद्ध होता है कि--दशेन-ज्ञान-चारित्र पुद्गलद्रव्यम नहीं हे!, क्योकि, यदि ऐसा न हो तो 
दशोन-ज्ञान-चारित्रका घात होनेपर पुद्गलद्रत्यका घात, और पुदुगलद्ग्यके घात होनेपर 
दर्शन-ज्ञान-चारित्रका अवश्य ही घात होना चाहिये। ऐसा होनेसे जीवके जो जितने गुण 
हैं वे सब परद्रव्योमे नहीं हैं, यह हम भल्ती भाँति देखते-मानते है, क्योंकि, यदि ऐसा न हो 
तो, यहाँ भी जीवके गुणोका घात होनपर पुद्गलद्रव्यका घात ओर पुद्नलद्रव्यके घात होनेपर 
जीवके गुणका घात होना अ,नवाये हो जाय । ( किन्तु ऐसा नहीं होता, इससे सिद्ध हुआ कि 
जीबके कोई गुण पुद्गलद्रव्यम नहीं है. | ) 
प्रइनः- यदि ऐसा है तो सम्यकहृष्टिको विषयोस राग किस कारणसे द्ोता दै ! 





व्‌ आत्मपर्मघते । 
जे घटन-प्रदोप रे घ़ेगे रखा हुआ दोपक ( परमावत दोपक घढ़ेमें नहीं टै, घढ़में तो घढ़ेके दो 


-- स्वेबिशुद्धज्ञान अधिकार -- : औ०९ 


रागठेपाविह हि भवति श्ञानमज्ञानभाषात्‌ 

तौ वस्तुत्वप्रणिहितदशा द्यमानों न किंचित्‌ । 

सम्पग्द्टिः च्पयतु ततस्तखच्ष्टया सफुट तो 

ज्ञानज्योतिष्वलति सहज येन पूर्णा वलाचिं।॥ २१८॥ ( मंदाक्रांता ) 





23८ | कक .............जजल लेन तल न जा हज जे 


उत्तरः-किंसी भी कारणसे नही होता । ( अ्रश्न:-- ) वब फिर रागकी खान ( उत्पत्ति 
स्थान ) कौनसी है? (उत्तरः-- ) राग-हेष-मोहादि, जीवके अज्ञानमय परिणास हें. 
( श्रथीत्‌ जीबका अज्ञान ही रागादिको उत्पन्न करनेकी खान है )। इसलिये वे रागद्वेष मोहा- 
दिक, विपयोगे नहीं है क्योकि विपय परद्वव्य है, और वे सम्यकद्ृष्टिमे भी नहीं है क्योंकि उसके 
अज्ञानका अभाव है; इसप्रकार रागद्रेपमोह्ददिक विषयोसे न होनेसे और सम्यकदृष्टिके 
(भी ) न होनेसे ( वे ) है ही नही। क्‍ 

भावार्थ:-आत्माके अज्ञानमय परिणामरूप रागह्वेपमोहादि उत्पन्न होनेपर आत्माके 
दृशन-ज्षान-चारित्रादि गुणोंका घात होता है, किन्तु गुणोके घात होनेपर भी अचेतन पुदूगल- 
द्रव्यका घात नहीं होता; ओर पुदुगलद्गव्यके घात होनेपर दृशन-ल्लान-चारित्रादिका घात नहीं 
होता; इसलिये जीवके कोई भी गुण पुद्गलद्धब्यमे नहीं है। ऐसा जानता हुआ सम्यक्दृष्टिको 
अचेतन विषयोंमें रागादिक नहीं होते । रागह्रेपमोहादिक पुद्गलद्गव्यमें नहीं हैं, वे जीवके ही 
अस्तित्वमे अज्लानसे उतन्न होते है; जब अज्ञानका अभाव हो जाता है अथौत्‌ सम्यक्दृष्टि होता 
है, तब राग-हेपादि उत्पन्न नहीं होते । इसप्रकार रागह्वेषमोहादिक न तो पुद्टलद्॒व्यमें हैं और 
न सम्यक्रृष्टिमें भी होते है, इसलिये शुद्ध द्रव्यच्ष्टिसे देखनेपर वे है ही नहीं। और पययौय्रष्टि 
से देखनेपर वे जीवकी अज्ञानअवस्थासे है | ऐसा जानना चाहिये । ह 
अब इस अथेका कलशरूप काव्य कहते है: -- 


७ ७. कप ८ मे 
भथः-इस जगतसे ज्ञान ही अन्नानभावसे रागद्वघरूप परिणमित होता है, वस्तुत्व 
स्थापित (-एकाम्न की गई ) इृष्टिसे देखनेपर ( अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टिसे देखनेपर ), वे रागद्वेष छुछ 
भी नहीं है (-द्रव्यरूप प्रथक्‌ वस्तु नहीं है ) । इसलिये ( आघायेदेव प्रेरणा करते हैं कि ) 
सम्पऊूरांट पुरुष तलच्ट्टिसे उन्हें ( राग-हेपको ) प्रगटतया क्षय करो, कि जिससे, पूर्ण और 
नेक जे ध अब हे ह॒ 
अचल जिसका प्रकाश है ऐसी (-डेदीप्यमान ) सहज ज्ञानज्योति प्रकाशित हो । 
रे कक न 

भावा[4'-राग-हंप कोई प्रथक्‌ द्रव्य नहीं है, वे ( रागइंपरूप परिणाम ) जीवके 

अहानभावसे होते है. इसलिये सम्यकर्रप हे के 
' इसलिये सम्यकहृष्टि होकर तत्वदृष्टिसे देखा जाये तो वे ( रागद्वेष ) 


फ्छ ऊँ थे देखाई के य ह्ले हें?" ४5 के 
जल है वस्तु नही है एसा दिखाई देता है, और घातिकर्षका नाश होकर केवलज्ञान उत्पन्न 
होता है। 


०२ 5” संसमयसार -- 


रागडेपोत्पादक तत्तर्ष्टया 
नान्पदुद॒च्यं वीच्यते किंचनापि | 
सवद्रव्योत्पत्तिरंतथ्कासिति 
व्यक्तात्य॑त स्स्वभावेन यस्मात्‌ | २१९ ॥( शालिनी ) 
अण्णदविएण अण्णदवियस्स, एण फीरइ शुणुप्पाओ । 
तह्मा उ सच्चदव्वा, उप्पञ्जले सहावेण ॥ ३७२ ॥ 
अन्यद्रव्येणान्यद्रव्यस्य न क्रियते मुणोत्पादः । 
तस्मातु सर्वद्रव्याय्युत्पधते स्वमावेन ॥ ३७२ ॥ 
न च जीवस्य परद्रव्यं रागादीनुत्यादयतीति शंक्यं--भन्यद्रव्ये एान्य द्र्प- 
गुणोत्पादकरणस्यथायोगातू । सबद्रब्याणा स्पभावेनैवोत्पादात्‌ । तभाहि-म्रत्तिका 


अब आगेकी गाथासे यह कहेंगे कि अन्यद्रब्य अन्यद्रव्यको गुण छत्पन्न नहीं कर 
सकता?, इसका सूचक काव्य कहते है.-- 

भथ-तत्वद्ए्टसे देखा जाये तो, रागद्वपको उत्पन्न करनेवाला अन्य द्रव्य किंचित्‌ 
मात्र भी दिखाई नही देता क्योंकि सच द्रव्योकी उत्पत्ति अपने स्वभावसे ही होती हुई अंत- 
रंगमे अत्यत्त प्रगट ( स्पष्ट ) प्रकाशित होती है । 

मावाथः- राग-हैप चेतनके ही परिणाम हे । अन्य द्रव्य आत्माको राग-द्वेप उत्पन्न 


नहीं करा सकता; क्योकि सब द्रच्योकी उत्पत्ति अपन अपने स्वभावसे ही होती है, अन्य द्रव्यमे 
अन्य द्रव्यके गुण पर्यायोकी उत्पत्ति नहीं होती ॥ ३६६-३७१ ॥ 


श्रव, इसी अथेको गाथा द्वारा कहते है.-- 
गाथह रे७र 
अन्वयार्थ;--[ अन्यद्रब्येण ] अन्यद्वब्योसे [ अन्यद्रव्यस्थ ]) भन्‍य 
द्ब्यके [ ग्ुणोत्पाद; ] गुणकी उतलत्ति [न क्रियते ] नहीं की जा सकती; 
[ तस्मात्‌ तु | इसमे (यह ऐिद्धान्त हुआ कि ) [ सर्व द्वव्याणि ] सर्वद्रब्य 
[ खमावेन ] भयने अपने स्रमावमे [ उत्पद्यति ] उत्पन्न होते है । 
टीकाः- और भी ऐसी शंका नहीं करना चाहिये कि परद्रव्य जीवको रागादि उत्पन्न करते 
को द्रव्प दुमरे द्रव्पमें उत्पाद नहिं गुणका करे । 
इस हेतुसे सब ही दरव उत्पन्न आप स्वभावसे )। ३७२ ॥ 


-- सर्बविशुद्ध्ात अधिकार -- ४०३ 


कुंममावेनोत्पथपाना कि ऊ पकारखमावेनोत्पचते र्फि ञृत्ति हस्तरभाषेन १ यदि 
कु भक्ारस्वभावेनो त्पचते तदा कु भकरणाहँकारनिर्भपुरुषाधिष्ठितव्या पतकर पुरुष शरी - 
राकारः कु मा स्थात्‌, नव तथास्ति द्रव्यांतरस्वमावेन द्रव्यपरिणामो त्पादस्पादशे- 
नातू । यदधेवं तहिं झत्तिका कुमक्रारस्वभावेन नोत्पच्ते किंतु मृत्तिकोस्वभावेनेब, 
छस्रभावेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्थ दशनात्‌ | एवं च संति खतिकाया। स्वस्वभा- 
बानतिक्रमाश हू मरारः कु मस्पोत्पादक एवं, सृत्तिकेव कु भकारस्वभावभस्एृशंती 
सस्व॒मावेन कु भभावेनोत्पद्यते । एवं सर्वाश्यपि द्रव्याणि स्वपरिणामपय मिणोत्पद्च- 
मानानि फिं निमित्तमृतद्॒व्यांतरस्तभावेनोत्पच॑ते कि स्वस्वभौयेन १ यदि लिमित्त- 
भूतद्रव्यांतरसभावेनो तप ते तदा निमित्तभृतपरद्रव्याकारस्तत्परिणामः स्पात्‌। नच 
तयास्ति द्रव्यातरस्वभावेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्यादशनात्‌ । ये व॑ तहिं ने सर्वे- 
दृब्पाशि निमित्तभूतपरद्रव्यस्थमावेनोत्पद्र ते किंतु स्वस्वभावेनेव, स्वस्वभावेन 
ट्रव्यपरिणामोत्पादरप दश्शनात्‌ | एवं च सति न सद्रव्याणां निमित्तसृतद्॒व्यां- 
है; क्योंकि अल्य द्रव्यके द्वारा अन्य दरव्यके गुणोको उत्पन्न करनेकी अयोग्यता है, क्योंकि से 
द्रब्योंका स्वभावसे ही उत्पाद होता है। यह बात दृष्टान्तपूवेंक सममाई जा रही हैः-- 

मिट्टी घटभावसे उत्पन्न होती हुई कुम्दारके स्वभावसे उत्पन्न होती है या मिद्टीके 
यदि कुम्द्दारके स्वभाचसे उत्पन्न होती हो तो जिसमें घटको बनानेके अहंकारसे भरा हुआ पुरुष 
विद्यमान है, श्र जिसका हाथ ( घड़ा बनानेका ) व्यापार करता है, ऐसे पुरुषके शरीराकार 
घट होना चाहिये। परन्तु एसा नहीं होता, क्योकि अन्य द्रव्यके रवभावसे किसी द्रव्यके परि- 
णामका उत्पाद देखनेमें नहीं आता । यदि ऐसा है तो फिर मिट्टी कुम्हारके रवभावसे उत्पन्न 
नहीं होती, परन्तु मिट्टीके स्वभावसे ही उत्पन्न होती है. क्योकि ( द्वव्यके ) अपने स्वभांवसे 
इव्यके परिणामका उत्पाद देखा जाता है। ऐसा होनेसे, मिट्टी अपने स्वभावको उलंघन नहीं 
करती इसलिये, कुम्हार घड़ेका उत्पादक है ही नहीं; मिट्टी ही, छुम्हारके स्वभावको रपशे न 
करती हुई अपने स्वभावसे कुम्मभावसे उत्पन्न होती है। 

_इसीग्रकार--सभी द्रव्य स्वपरिणासपयोयसे ( अर्थात्‌ अपने परिणाम-भावरुपसे ) 
उर्पक्ष होते हुए, निमित्तभूत अन्य द्रव्योके स्वभावसे उत्पन्न होने है कि अपने स्वभावसे ? यदि्‌ 
कम त ट्रब्योके खथावसे उत्पन्न होते हो तो उनके परिणाम निमित्तमूत अन्य द्रव्योंके 
रे दो बादिये। पल पा न होता: वोह श्य तय स्वभावसे किसी ढरव्यके 
कक कि की हि पा कि सा + सब द्रव्य अप लक क द्रव्योंके 
ननज-+म----+7+००००००... अभावस हो उत्पन्न होते है क्योकि ( द्रव्यके ) अपने 


8 ए्‌ च्झू दर १ ड। $ दृसाकज २ जा: के तड रे ि 
| ते हज है ता रेप साइस्म वन हम्सनाद) नोगपथने हि ख, पुस्तक फठोषघिकः । 


४०५9 -- समयसार -- 


तराणि स्वपरिणामस्योत्पादकास्यैव, सर्वद्रव्याण्येव निमित्तभृतद्रव्पांतरस्वमावमस्ण- 
भंति स्वस्वभावेन स्वपरिणामभावेनोत्द्य ते | अतो न परद्रव्यं जीवस्प रागादीना- 
पुत्पादकमुत्पश्यामो यस्मे कुप्पामः | 

यदिह भवति रागइपदोषप्रसृति; 

कतरदपि परेपां दूपणं नास्ति तत्र । 

स्वयमयप्रपराधो तत्र सपंत्योधों 

भवतु विदितमस्तं यात्ववोधो5स्मि बोध। || २२० ॥ (मालिनी ) 





स्वभावसे द्वव्यके परिणासका उत्पाद देखनेमे आता है। ऐसा होनेसे, से द्रव्योके निमित्तभूत अन्य 
द्रव्य, अपने ( अर्थात्‌ सब द्वव्योके ) परिणामोके उत्पादक है ही नहीं, सवे द्रव्य दी, निमित्तभूत 
अन्य द्रन्यके स्वभावको स्पर्श न करते हुए, अपने स्वभावसे अपने परिणास भावसे उत्पन्न होते हैं। 

इसलिये ( आचायदेव कहते है कि ) हम जीवके रागादि का उत्पादक परद्रव्यको नहीं 
देखते ( सानते ) कि जिस पर कोप करे | 

भावार्थ) -- आत्मा को रागादि उत्पन्न होते हैं सो वे अपने ही अशुद्ध परिणाम हैं। 
यदि निमश्चयनयसे विचार किया जाये तो अन्य द्रव्य रागादिका उत्पन्न करनेवाला नहीं है, अन्य 
द्रव्य उनका निमित्तमात्र है; क्योकि अन्य द्रज्यके अन्य द्रव्य गुणपयोय उत्पन्न नहीं करता यह 
नियम है | जो यह मानते है-ऐसा एकात ग्रहण करते है कि 'परद्रव्य ही मुकमे रागादिक उत्पन्न 
करते हैं,' वे नयविभाग को नहीं समभने, वे मिथ्यादृष्टि हैं । यह रागादिक जीवके सत्व में उत्पन्न 
होते हैं, परद्रत्य तो निमित्तमात्र है--ऐसा मानना सो सम्यकज्ञान है | इसलिये आचारयदेव 
कहते हैं कि-हम राग-हप की उत्पत्तिमे अन्य द्रव्य पर क्‍यों कोप करे ? राग-हष का उत्पन्न 


होना तो अपना ही अपराध है। 

अब इस धथ का कलशरूप काव्य कहते हैः-- 

अर्थ, इस आत्मामे जो रागह्प रूप दोषों की उत्पत्ति होती है उसमे पर द्व्यका 
कोई भी दोप नहीं है, वहाँ तो रवयं अपराधी यह अज्ञान ही फैलता है; इस प्रकार विदित हो 
और अज्ञान अन्त हो जाये, में तो ज्ञान हैँ 

भावाथे; -- अछानी जीब पर द्रव्यसे रागद्रेपकी उत्पत्ति होती हुई मानकर पर द्रव्यपर 
कोप फरता है कि-यह पर द्रव्य मुझे राग-द्वं प उत्पन्न कराता है, उसे दूर करू” । ऐसे अह्वानी 
जीवफों समम्नानेके लिये आचायदेव उपदेश उते हैं कि- राग-द्रेपकी उत्पत्ति अज्ञान से आत्मा 
में ही होती है और वे आत्माफे ही अशुद्ध परिणाम है| इसलिये इस अज्ञान को नाश करो, 
सम्पकड्ञान प्रगट करों, आत्मा छानम्वरूप है ऐसा अनुभव करो, परद्रव्य को रागद्रेपका उत्पन्न 
करनेबालं सानवर उसपर कोप न करो | 


-- सर्वविशुद्धकान अधिकार -८ ४०५. 


रागजन्सनि निषित्ततां पर- 
द्रव्यमेव कलयंति ये तु ते । 
उत्तंति न हि मोहवाहिनीं 
शुद्धबोधविधुराधवुद्यय/ ॥ २२१ ॥ ( स्थोद्धता ) 
णिंदिपसंधुयवयणाणि पोग्गला परिणमंति बहुयाणि | 
ताणि सुणिऊण रूसइ तूसह य पुणो अहं भणिओ ॥ ३७३॥ 
अब इसी अथको हढ़ करनेके लिये ओर आगासी कथल का सूचक काव्य कहते है:-- 
अर्थ।---जो रागकी उत्पत्ति में परद्रव्यका ही निमित्तत्व (कारणत्त्व ) सानते है, ( अपना 
कुछ भी कारखणत्व नहीं मानते,) वे-जिनकी बुद्धि शुद्ध ज्ञानसे रहित अंध है एसे ( अर्थात्‌ जिनकी 
बुद्धि शुद्धनयके विषयभूत शुद्ध आत्मस्वरूपके ज्ञानसे रहित अंध है ऐसे ) मोह नदीको पार नहीं 
फर सकते | 
भावार्थ।- शुद्धनयका विषय आत्मा अनन्त शक्तिवान, चैतन्यचसत्कारसात्र, नित्य, 
अभेद्‌, एक है। वह अपने ही अपराध से राग-हपरूप परिणमित होता है। ऐसा नहीं है कि 
जिसप्रकार निर्मित्तमूत परद्रव्य परिणमित कराता है उसी प्रकार आत्मा परिणमित होता है, 
और एसमें आत्माका कोई पुरुषाथ ही नहीं है। जिन्हें आत्माके ऐसे स्वरूपका ज्ञान नहीं है वे 
यह मानते हैं कि परद्गव्य आत्माको जिसप्रकार परिणमन कराता है उसी प्रकार आत्मा परिण- 
मित होता है । ऐसा साननेवाले मोहरूपी नदी को पार नहीं कर सकते ( अथवा मोह-सैन्य को 
नहीं हरा सकते, ) उनके रागह्न प नहीं मिटते; क्योकि राग-हेप करनेमें यदि अपना पुरुषार्थ हो 
तो वह.उनके मिटाने से भी हो सकता है, किन्तु यदि दूसरे के कराये ही राग-ह प होता हो तो 
पर तो राग-हं प कराया ही करे, तब आत्मा उन्‍हें कहाँ से मिटा सकेगा ? इसलिये, राग-ह्ोष 
अपने किये होते हैं और अपने सिटाये मिटते है--इसप्रकार कथंचित्‌ सानना सो सम्यक्‌- 
शान है ॥| ३७२॥ 
स्पशे, रस, गंध, चर्ण और शब्दादि रूप परिणमते पुद्नल आत्मा से कहीं यह नहीं 
कहते कि तू हमें जान', और आत्मा भी अपने स्थानसे छूटकर उन्हें जाननेको नहीं जाता । 
दोनों सबथा स्वतत्रतया अपने अपने स्वभाव से ही परिणमित होते है | इसप्रकार आत्मा परके 


प्रति उदासीन (संचंघरहित, तटस्थ, ) है, तथापि अज्ञानी जीव स्पशौदि को अच्छे-बुरे मानकर 
रामीद पी होता है, यह उसका अज्नान है। 


इस अर्थ की गाथा कहते है:--- 
४दगल दर बहु भाँति निंदा-स्तुतिवचनरुप परिणमे। 
सुनकर उन्हें मुझको कहा! गिन रोप तोष जु जिव करे ॥ २३७३ ॥ 


नील ल्‍खन+ 


६४ 


»» सेसयसार -- 


पोग्गलद॒व्व सद्दत्तपरिणय तस्स जह शुणो अण्णो। 

तथ्या ण तुम मणिओ फिंचिवि कि रूससि अचुद्धों ॥ ३७४॥ 
असुहो सुहो व सदो ण ते भणइ सुणसु मंति सो चेव। 

ण यथ एड विणिग्गहिडं सोयदिसयमागर्य सह ॥ ३७५ ॥ 
अखुह खुह व रूच ण ते समणह पिचछ संति सो चेव | 

ण॒ य एड विणिग्गहिड चक्त्खुविसयमागर्थ तु रूव॥ ३७६ ॥ 
अखहो खुहो व गंधो ण ते भणइ जिरघ मंति सो चेव-। 

ण य एह विणिग्गहिठ घाणविसयमागय तु गंध ॥ ३७७ ॥ 
असुहो सुहो व रसो ण-त॑ भणइ रसय मंति सो चेव । 
णएय एड विणिग्गहिड रसणविसयमागर्स तु रस ॥ ३७८ ॥ 
असुहो सुहो व फासो ण त॑ भणह फुससु मंति सो चेव | 
ए य एड विणएग्गहिड क्ायविसयमागर्य फासं ॥ ३७९ ॥ 
अखुहो खुहो व ग्रुणो ए ते मणइ चुज्झ मंति सो चेव । 

ण थ एड विणिग्गहिउ वुद्धेविसयमागय तु ग्र॒ण ॥ ६८० ॥ 


पुद्गलद्रव शब्दस्वपरिणत, उसका शुण जो अन्य है । 

तो नहिं कहा कुछ भी तुझे, हे अ्रवु ध | रोप तुँ क्‍यों करे ॥ २७४ ॥ 
शुभ या अशुभ जो शब्द वो तू सुन मुझे न तुझे कहे । 

झरु जीव भी नहिं ग्रहण जावे कर्णगोचर शब्द को ॥ ३७५॥ 
शुभ या भशुभ जो रूप वो तू देख मुझको! नहिं कहे । 

अ्ररु जीव भी नहिं ग्रहण जावे चन्च॒गोचर रूपकोी ॥ ३७६ ॥ 
शुभ या अशुम जो गंध वो 'तू दूंघ मुझ्नकी' नहिं कहे । 

अरु जीव भी नहिं ग्रहण जावे धराणगोचर गंधकों ॥ ३७७ ॥ 
शुभ या अशुम रस कोह भी तू चाख मुकको' नहिं कहे । 

अरु जीव भी नहिं ग्रहण जावे रसनगोीचर स्वादकों ॥ ३७८॥ 
शुभ या अशुभ जो स्पश वो त्‌ स्पशे मुकरो' नहिं कहे । 

झरु जीव भी नहिं ग्रहण जावे कायगोचर स्पशंकों ॥ ३७९ ॥ 
शुभ या अशुम गुण कोइ भी 'त्‌ जान मुझको' नहिं कहे । 

अरु जीव भी नहिं ग्रहण जावे बृद्धिगोचर गुण अरे ॥ ३८० ॥ 


-- स्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- "४०७ 
असुदं सुई व दव्व ण॒ ते भणइ बुज्क संति सो चेव | 
ण थःएह विणिग्गहिउ बुद्धिविसयसागय दव्व ॥ ३८१ ॥ 
एथं तु जाणिझजण उबसमे णेव गरुछई सूढो । 
णिप्गहमणा परस्स य सयथ च बुद्धि सिवमपत्तो ॥ रे८द२ ॥ 
निंदितसंस्तुतवचना नि पुदूगलाः परिणमंतति बहुकानि । 
तानि श्रुत्वा रुष्यति तुष्यति च पुनरई भणिता ॥ २७३ ॥ 
पुद्गलद्॒व्यं शब्दस्वपरिशत तस्प यदि गुणोज्न्य। । 
तस्मान्र त्व॑ मणितः किंचिदपि कि रुध्यस्यबुद्ध! ॥ २७४ ॥ 
अशुभ! शुभी वा शब्दों न त्वां भणति श्रृणु माप्रिति स एवं | 
न चैति विनिग्रहीतुं भोत्रविषयमागत शब्दस्‌ ॥| ३७५ ॥ 


गाथा ३७३ से इे८२ 
न्वयार्थ;:-[ बहुकानि ] बहुत प्रकारके [ निन्दितसंस्तुतवच नानि | 
निन्दाके और स्तुतिके वचनरूपमें [ पुद्भल्ला। ] परदूगल [ परिणमंति ] परिणमित 
होते हैं; | तानि श्व॒त्वा पुनः ] उन्हें छुनकर भज्ञानी जीव [ अहं भणितः ] 
मुझसे कहा! ऐसा मानकर [ रूष्यति तुष्यति च ] रोष और संतोष करता है, ( भर्थात्‌ 
क्रोध करता है और प्रसन्न होता है। ) 


[ पुदूगलद्गव्य ] पुदूगल द्रव्य [ छाब्दत्वपरिणते ] शब्दरूपसे परिणमित 
हुआ है; [ तस्थ ग्रुणः ] उसका गुण [ यदि अन्य! ] यदि ( तुभसे ) अन्य है, 
[ तस्मात्‌ |] तो हे! अ्ज्ञानी जीव [ त्वे न किचित्‌ अपि भणितः ] तमसे 


उड़े मी नहीं कहा है; [ अबुद्ध: | 4 भग्गानी होता हुआ [ कि रुष्यसि ] क्यों 
-रोष करता है ! | 
्आाआओःईई/कअघथ४प:/»/»+/+/+/++- 
शुभ यो अशुभ जो द्रव्य वो 'तू जान मुकको' नहिं कहे । 
अरु जोव भी नहीं ग्रहण जावे बुद्धिगोचर द्वव्य रे ॥ ३८१ ॥ 
ह यह जानकर भी सूढ जिव पाये नहिं उपशम्त अरे ! 
। शिवबुद्धिको पाया नहीं वो परग्रहण करना चहे ॥ ३८३ ॥- 


श०्घ - ससयसार -- 

अशुभ शुभ वा रूप॑ न त्वां भशति पश्य मामिति स एवं | 

न चैति विनिग्नहीतुं चल्षुविषयमागत रूपए ॥ ३७६ ॥ 

अशुभ! शुभो वा गंधो न त्वां समणति जिप्र मामिति स एवं । 
न चेति विनिर्भहीतुं प्राशविषपमागतं गंधम्‌ ॥ ३७७ ॥ 
अशुमः शुमी वा रसो न त्वां मणति रसय मामिति स एवं । 
न चैति विनिग्रंहीतुं रसनविषयमागतं तु रसम्‌ ॥ ३७८ ॥ 
अशुभ! शुभो वा स्पशों न त्वां भणति स्पृश मामिति स एवं । 
न चेति विनिग्नहीतुं कायविपयमागतं तु स्पशेम्‌ ॥ ३७९ ॥ 
अशुभः शुभोी वा गुणे न त्वां भण॒ति बुध्यस्व मामिति स एवं । 
नचेति विनिग्नहीतुं बुद्धविषयमागत तु गुणम ॥ ३८० ॥ 


[ अशुभ: वा शझु भ। दाद) ] अशुभ अथवा शुभ शब्द [ त्वां न मणति ] 
तुमसे यह नहीं कहता कि [ माँ श्णु इति ] त सके सुन! [ सश एबच ] 
ओऔर आत्मा भी ( अपने स्थानसे च्युत होकर ), [ श्रोत्रविषय आगलते हाइउद ] 
श्रोत्र - इन्द्रियके विषयमें आये हुए शब्दको [ विनिश्रेहीतु न एति ] ग्रहण: कंरंनेको 
नहीं जाता । 

[ अशुभ वा शुसे रूप ] अशुभ श्रथवा शुभ रूप [ त्वां न भणति | 
तुझमे यद्द नहीं कहता कि [ मां पश्य इति | 'द्‌ मुझे देख/ [ स। एवं च ] ओर 
झात्मा मी ( अपने स्थानसे छूटकर ), [ चक्षुविषय ध्यागत ] चक्तु-इन्द्रियके विषयर्मे 
भाये हुए [ रूप ] छूपको [ विनिग्रह्दीतु न एति ] प्रहण करनेको नहीं जाता | 

[ अश्यु भ। वा झुभः गंध! ] अशुम अथवा शुभ गध [ त्वां न भणति | 
तुमसे यह नहीं कद्ठती कि [ मां जिब्व इति ] “व मुके सध/ [ सः एवं च ] ओर 
आत्मा मी [ घाणविपय आयते गंध ] प्राण-इढ्रियक्रे विषयमें आई हुई गंधको 
[ विनिग्रहीतुं न एति ] ( अपने स्थानसे च्युत होकर ), ग्रहण करने नहीं जाता | 

[ अशुभः वा झुभः रसः | अशुभ अथवा शुम रस [ त्वा-न भणति ] 
तुममे यह नहीं कहता कि [ मां रसभ हति ] 6 मुके चख/ [ सा एवं च ] और 


७ 2 
रु बे 


-- सर्वविशुछकज्ञान अधिकार “7 ४०६ 


अशुभ शुभ वा द्रव्य न त्वां मणति बुध्यर्व मामिति स एवं । 

न चेति बिनिर्भहीतुं बुद्धिविषयमागत द्रव्पसू ॥ शे८१ ॥ 

एतत्त ज्ञात्वा उपशर्म नेव गच्छति मूढः 

विनिग्नेहमना। परस्य च्‌ स्वयं च बुद्धि शिवाम्रप्राप्तः ॥ ३े८२ ॥ 
यथेह बहिरथों घटपठादि!, देवदत्तो यज्ञदतमिव हस्ते गृहीत्वा मां प्रकाशय' 








झाता भी [ रसनविषय आगत तु रखे ] रसना-इन्द्रियके विषयमें आये हुए रसको 


( अपने स्थानसे च्युत होकर ); [ विनिग्रहीतु न एति ] ग्रदरा करने नहीं जाता । 

[ अछ्यु भः वा छुसः स्पठा। ] अशुभ श्रथवा शुभ स्पश [ त्वां न भणति-, 
तुमे यह नहीं कहता कि [ मां स्पृदा इति ] 'ठ म॒के स्श कर [ सश एव च ] 
और श्रात्मा भी [ कायविषय आगत स्पशे ] कायके ( स्परीन्द्रियके ) विषयर्मे ञये 
हुए स्पशको ( अपने स्थानसे च्युत होकर ) [ विनिग्रहीतु न एति | ग्रहण करने 
नहीं जाता । 


[ पशुभ! वा शुभः गुण) ] अशुभ अयवा शुम गुण [ त्वां न भणति ] 


हमसे यह नहीं कहता कि [ मां बुध्यस्व इति ] त्‌ सुके जान: [ सा एव च-] 


ओर झात्मा भी ( श्रपने स्थानसे ब्युत होकर ) [ बुद्धिविषय आगत॑ तु गुण ] बुद्धि 
के विषयमें आये हुए गुणको [ विनिग्रहीतु न एति ] ग्रहण करने नहीं जाता । 

[ अशुभ चा्‌ शुभ द्र्व्य ] अशुभ अथवा शुभ द्रव्य [ त्वां न भणंति ] | 
तुमसे यह नहीं कहता कि [ मां बुध्यस्व इति ] 'व्‌ मुझे जान” [ सः एवं च्‌_] 
ओर आत्मा भी ( अपने स्थानसे च्युत होकर ), [ बुद्धिविषय आगते द्रव्घ ] 
बुद्धिक विषयमें कराये हुए दृब्यको [ विनिग्नेहीतं न एति ] ग्रहण करने नहीं जाता। 

[ एतदू तु ज्ञात्वा ] ऐसा जानकर भी [ सूढ! ] गृह जीव [ उपदाम ने 
एव गच्छुति ] उपशमको प्राप्त नहीं होता; [ च ] और [ शिवां बुद्धि अपाप्तः 
च्‌ स्वयं | शिश्वुद्धिको (कल्याणकारी बुद्धिको, सम्यकृज्ञानको ) न प्राप्त हुआ खय्य 
[ परस्य विनिग्रहमना! ] परको ग्रहण कानेका मन करता-है-। 


' टीका:--प्रथम दृष्टान्त कहते हैं इस जगत मे बाह्य पदाथ-घटपटादि,-जैसे देवदत्त 
नामक को ऋर किसी काँय सें लगाता है इसीप्रकार; 
पुरुष यज्ञदत्त नामक पुरुष को हाथ पकड़कर किसी काँये सें लगाता है इसीप्रकार; दीपक 


४१० -- समयसौरें -- 


इति स्वप्रकाशने न प्रदीप प्रयोजयति । नच प्रदीपोप्ययःकातोपलकृष्टाय/सचीवत्‌ 
स्वस्थानासच्युत्य त॑ प्रकाशयितुमायाति । किंतु बस्तुस्वभावस्प परेणोत्पादयितु 
मशक्यत्वात्‌ परसत्पादग्रितुमशक्तत्वाच्च यथा तदसब्निधाने तथा तत्संनिधाने5पि 
स्परूपेणेव प्रकाशते । स्वरुपेणंव प्रकाशमानस्य चास्य वस्तुस्वभावादेव विचित्रां 
परिणतिमासादयन्‌ कम्रनीयोइकमनीयों था घठपटादिन मनागपि विक्रियाये 
कव्प्पते | तथा बहिरथे! शब्दों रूप गंधो रसः स्पर्शों गुणद्रव्ये च देवदत्तो यज्ञदत्त- 
प्रिव हस्ते शहीत्वा मां शरुणु मां पश्य मां ज्रित्र माँ रसय मां सपशे मां वुध्यस्त 
इति सत्ञाने नात्मानं प्रयोजयति । नचात्माप्यय/कांतोपलकृश्टाय/म्रचीवत्‌ स्वस्था- 
को स्वप्रकाशन मे ( अथीत्‌ बाह्य पदाथको प्रकाशित करने के काये से ) नहीं लगाता कि तू 
मुझे प्रकाशित कर', और दीपक भी लोह चुम्बक-पापाणसे खींची गई लोहे की सुई की भाँति 
अपने स्थानसे च्युत होकर उसे ( बाह्य पदार्थ को ) प्रकाशित करने नहीं जाता; परन्तु, वस्तु- 
स्वभाव दूसरे से उत्पन्न नहीं किया जा सकता इसलिये तथा वस्तुस्वभाव परको उत्पन्न नहीं कर 
सकता इसलिये, दीपक जैसे बाह्य पदा्थकी असमीपता में ( अपने स्वरूप से ही ) प्रकाशित 
करता है उसीप्रकार बाह्य पदार्थ की समीपतता मे भी अपने स्वरूपसे ही प्रकाशित करता है। 
( इसप्रकार ) अपने रचरूप से ही प्रकाशित करने वाले ऐसे दीपक को, वस्तुस्वभाव से ही 
विचित्र परिणति को प्राप्त होता हुआ मनोहर या अमनोहर घटपटादि बाह्य पदार्थ किचित्‌ सात्र 
भी विक्रिया उत्पन्न नहीं करता । 

इसीप्रकार दाष्टीन्‍्त कहते है; बाह्य पदार्थ-शव्द॒ रूप, गंध, रस, स्पश तथा गुण और 
द्रव्य,-जैसे देवदत्त यज्षग्च को हाथ पकड कर किसी कार्यमें लगाता है उसीग्रकार, आत्माको 
रज्ञान में ( वाह्म पदार्थों के जानने के कार्य मे ) नहीं लगाते कि 'तू मुमे सुन, तू मुझे! देख, तू 
मुझे सूंघ, तू मुके चख, तू मुम्श स्पश कर, तू मुझे जान,” और आत्मा भी लोहचुम्बक-पापाणसे 
खींची गई, लोहे की सुई की-भाँ ति अपने स्थान से च्युत होकर उन्हें ( बाह्य पदार्थों को ) 
जानने को नहीं जाता; परन्तु, वस्तु स्वभाव परके द्वारा उत्पन्न नहीं किया जा सकता इसलिये 
तथा वस्तुस्वभाव परको उत्पन्न नहीं कर सकता | इसलिये, आत्मा जैसे बाह्य पदार्थोकी असमी- 
पता में ( अपने स्वरूपसे दी जानता है. ) उसी प्रकार वाह्य पदार्थोकी समीपता में भी अपने 
स्वरूप से ही जानता है । ( इस प्रकार ) अपने स्वरूप से हो जानते हुए उस (आत्मा ) को 
घरतु स्वभावसे ही विचित्र परणति को प्राप्त मनोहर अथवा अमनोहर शब्दादि वाह्मय पदार्थ 
किचित्‌ मात्र भी विक्रिया उत्पन्न नहीं करते । 

इस प्रकार आत्मा दीपक की माँ ति परके प्रति सदा उदासीन ( तटरथ ) है--ऐसी 
वस्तुस्थिति हैं, तथापि जो राग-द्ेप होता है सो अज्लान है । 


-- स्वविशुद्धज्ञान अधिकार -८ ५११ 


नास्यच्युत्य तानू ज्ञातुमायाति । किंतु वस्तुस्वभावस्थ परेणोत्पादयितुमशक्‍य- 
लात परमुत्पादयितुमशक्तलाच यथा तदसब्निधाने -तथातत्सल्रिधाने5पि स्वरूपेणव 
जानीते। स्वरूपेणेव जानतश्रास्य वस्तुस्वभावादेव विचित्रां परिणतिमासादयंतः कमनी- 
या प्रकमनीया वा शब्दादयो बहिरथा न मनागपि विक्रियाये कस्प्येरन्‌। एवमात्मा 
प्रदीपवत पर प्रति उदासीनो नित्यमेय्रेति वस्तुस्थिति॥, तथापि यद्रागढ्ेषो तदज्ञानं। 


पूणकाच्युतशुद्धयोधमहिमा घोड़ा न वीष्यादय॑ 

यायात्कामपि -विक्रियां तत इतो दीप प्रकाश्यादिव | 
तहस्तुस्थितिबो पब॑ष्यधिषणा एते क्िमज्ञानिनो - 
रागह्ेषमर्यी भवंति सहजां मु चंत्युदासीनताम्‌ ॥ २२९२॥ (शादूल० ) 





भावार्थ:- शब्दादिक जड़ पुद्ललद्॒व्य के गुण है । वे आत्मा से कहीं यह नहीं कहते, 
कि तू हमें ग्रहण कर ( अर्थात्‌ तू हमें जान ); और आत्मा भी अपने स्थानसे च्युत होकर उन्हें 
ग्रहण करने के लिये उन्तकी ओर नहीं जाता । जैसे शब्दादिक समीप न हों तब आत्मा अपने 
स्वरूप से ही जानता है, इसीग्रकार शब्दादिक समीप हों तब भी आत्मा अपने स्वरूपसे ही 
जानता है। इसप्रकार अपने स्वरूप से.ही जानने वाल्ले आत्माको अपने अपने स्वभाव से ही 
परिणमित होते हुए शब्दादिक किंचित्‌मात्रभी विकार नहीं करते, जैसे कि अपने स्वरूप से ही 
प्रकाशित होने वाले दीपकको घटपटादि पदार्थ विकार नहीं करते । ऐसा वस्तुस्वभाव है, तथापि 
जीव शब्द को सुनकर, रूप को देखकर, गंध को सूंघकर, रसका स्वाद लेकर, सपशें को छूकर, 
और गुण-द्ृव्यको जानकर, उन्हें अच्छा बुरा मानकर राग-ह्ेष करता है, सो बह अज्ञान ही है। 
अब इसी अथका कलशरूप काव्य कहते है;-- 


झथः- पूर्ण, एक, अच्युत और शुद्ध (-निर्विकार ) ज्ञान जिसकी महिसा है ऐसा यह 


ज्ञायक आत्मा ज्ञेय पदार्थों से किंचित्‌ मात्र भी विक्रिया को प्राप्त नहीं होता,-जैसे दीपक प्रकाश्य 
(+म्रकाशित किये जाने योग्य घटपटादि ) पदार्थों से विक्रिया को प्राप्त नहीं होता । तब फिर 
जिनकी बुद्धि ऐसी बस्तुस्थिति के ज्ञान से रहित है, ऐसे यह अज्ञानी जीव अपनी सहज उदा- 


सीनता को क्यो छोड़ते है तथा राग-हेपमय क्यों होते हैं? ( इसप्रकार आचार्यरैव ने सोच 
किया है )। 


0 
मावाथः--जैसे दीपक का स्वभाव घटपटाटि को प्रकाशित करनेका है उसी प्रकार 


की 
शानका स्वभाव ज्ञेय को जानने का ही है। ऐसा चस्तुस्वभाव है ।ज्ञेय को जानने मान्न से ज्ञान 


कर हक कप उन्हें 
में नहीं होता। ज्ञयो को जानकर, उन्हें अच्छा-घुरा सानकर, आत्मा रागी हेषी-विकारी 
होता है, जो कि भज्ञान है । इसलिये आचार्य 


ये देवने सोच किया है कि-वबस्तुका स्वभाव तो 


घ 


श्र -- समयसार -- 


रागगइंप्रविभावमुक्तमहसो नित्य स्वभावस्पृशः : - 
पूर्वागामिसमस्तकम विकला भिन्नास्तदात्वोदयात्‌ । 

हें दरारूटचरित्रवेभववलाच्चंचन्चिद्चिमयीं 

विंदन्ति सरसाभिषिक्तजुतनां ज्ञानस्य संचेतनाम्‌ ॥२२३॥ (शादूल ०) 


ऐसा है, फिर भी यह आत्मा अज्नानी होकर राग-देपरूप क्‍यों परिणमित होता है? अपनी 
स्वाभाविक उदासीन-अवस्थारूप क्यो नहीं रहता ?? इस प्रकार आचायदेवने जो सोच किया है 
सो उचित ही है, क्यो कि जवतक शुभराग है. तवतक प्राणियों को अज्ञान से दुःखी देखकर 
करुणा उत्पन्न होती है तव सोच भी होता है । 

अब आगासी कथनका सूचक काव्य कहते हैं.-- 

अ्रथः--जिनका तेज राग-हेपरूपी विभाव से रहित है, जो सदा ( अपने चैतन्य 
चमत्कारमात्र ) स्वभाव को स्पश करने वाले हैं, जो भूतकाल के तथा भविष्यकाल के समस्त 
कर्मों से रहित हैं और जो चतेमानकाल के कर्मोद्यसे भिन्न हैं, वे ( ऐसे ज्ञानी ) अति प्रवल 
चारित्रके बैभवके वलसे ज्ञान की संचेतना का अनुभव करते हैं-जो ज्ञान-चेतना चमकती 
हुई चैतन्यज्योतिमय है और जिसने अपने ( ज्ञानहपी ) रससे समस्त लोक को सींचा है । 

भावाथ- जिनका राग-हेष दूर हो गया, अपने चैतन्यस्वभावको जिन्होने अंगीकार 
किया और अत्तीत, अनागत तथा वर्तमान कमका ममत्व दूर होगया है ऐसे ज्ञानी सब परद्रव्यो 
से अलग होकर चारित्र अंगीकार करते हैं | उस चारित्रके बलपे, कम चेतना ओर कमफल 
चेतनासे भिन्न जो अपनी चैतन्यकी परिणमनस्व॒रूप ज्ञानचेतना है उसका अनुभव करते हैं। 

यहाँ यह तात्पये समझना चाहिये किः--जीव पहले तो कर्मेचेतना और कर्मफलचेतना 
से भिन्न अपनी ल्लानचेतनाका स्वरूप आगम-प्रमाण, अनुमान-प्रमाण और स्वसंवेदन प्रमाणसे 
जानता है ओर उसका श्रद्धान (-पतीति ) दृढ़ करता है; यह तो अविरत, देशविरत ओर ग्रमत्त 
अवस्थामें भी होता है । ओर जब अप्रमत्त अवस्था होती है तव जीव अपने स्वरूपका ही ध्यान 
करता है; उस समय, उसने जिस ज्ञान-चेतनाका प्रथम श्रद्धान किया था उसमें वह लीन होता है. 
ओर श्रेणी चहक्र, केवल ज्ञान उत्पन्न करके, साक्षात्‌ ल्लानचेतनारूप* हो जाता है ।३७३-३८२। 

जो अतीत कमक्ते श्रति ममत्व को छोड़ दे वह आत्मा प्रतिक्रमण है, जो अनागतकर्म 
न करने की प्रतिन्षा करे ( अथात्‌ जिन भावोंसे आगामी कम बंधे उन भावोका ममत्व छोड़े ) 





# केवलझ्ीनो जो के सम क्न झ्ञान चेतना होती है । केबलक्ञन होनेसे पूवे भो, निर्विकल्य अनुभव 
के सप्य जे वर ठापय गसर्मक धानचेनता होतो है। पदि ज्ञाचेतनाके उपपोगात्मक्सहों मुख्य न दिया जाये 
तो, सम्यझा डे मीनचेतन लिरंतार हूं मचेतना और ह्मप्लचेनना नहीं होतो, क्योंदि ठपझा 


ईः 
लिन ज न के बा मितततकमे परिएमन होता है, समझे और कम फलके स्वाधिलभावमे परिणमन नहिं होता 


कं का 


-- सर्वविशुद्धक्ञान अधिकार -- १३ 
कम्म जे पुव्वकर्य सहासुहमणेयवित्थरविसेसं । 
तत्तो णियत्तए अप्पय तु जो सो पडिकमणं ॥ रे८३े ॥ 
कम्म जे सुहमसहं जह्मि य भमावश्मि वज्झइ भविस्सं । 
तत्तो णियत्तए जो सो पचकक्‍्खाणं हवह चेया ॥ रे८४ ॥ 
ज॑ सहमसहमुदिण्णं संपदि य अणेयवित्थरविसेस । 
तें दोसं जो चेयह सो खलछ आलोयरां चेया ॥ ३८०॥ 
णिच पच्चक्खाशं कृच्वह णिच पडिक्रमदि यो य-। 
णिच आलोचेयह सो हु चरित्त हवह चेया ॥ ३८८ ॥ 
कर्म यत्पूव॑कृत शुभाशुभमनेकविस्तर विशेषम्‌ । 
तस्माश्निवतंपत्यात्मानं तु यः स प्रतिक्रमणम्‌ ॥ ३८३ ॥ 


यह श्ात्मा प्रत्यास्यान है और जो उदय में आये हुए वर्तमान कर्मका ममत्व छोड़े वह आत्मा 
आलोचना है; सदा ऐसे प्रतिक्रमण, प्रत्याल्यान और आलोचना पूर्वक प्रवर्तेमान आत्मा चारित्र 
है। ऐसे चारित्र का विधान इन गाथाओं द्वारा करते हैं:-- 


गाथा रे८रे से ३८६ । | 

अन्वयार्थ:--[ पूर्वक्ृत ] पर्तेकृत [ यद्‌] जो [ अनेदविस्तरविशेष ] 

अनेक प्रकारके विस्तार वाला [ झुभाशुर् कर्म | ( ज्ञानावरणीय झादि ) शुभाशुमकर्म है 

[ तस्माल्‌ ] उससे [ थे ] जो श्रात्ता | आत्मान तु ] भपने को [ निवर्तयति ] 
दूर रखता है [| से | वह शत [ प्रतिक्रमण ] ग्रतिक्रमण करता है। 





शुभ भौर अशुभ अनेकविध, के कर्म पूरव जो किये । 

उनसे निवर्ते आत्मको, वो झातमा प्रतिक्रमण है ॥ ३८३ ॥ 
शुभ अरु अशुभ भावी करमका बंध हो जिन भावमें | 

उनसे निवर्तेन जो करे वो आतमा पचखाण है॥ ३८४ ॥ - 
शुभ और अशुभ अनेकविध हैं उदित जो इस कालमें | 

उन दोषकी जो चेतता, आलोचना वह जीव है ॥ ३८७॥ 
पचखाण नित्य करे अरू प्रतिक्रमश जो नित्यहि करे । 


निस्यहि करे आलोचना वो आतमा चारित्र है॥ श्घ६॥ - 
द्प्‌ 


3९: “- संसयसार --- है 
कम यच्छुममशुभं यरिप्रिश्न भावे बच्यते भविष्यत्‌ । 
तस्मानिचतंते य स प्रत्याख्यानं भवति चेतयिता ॥ शे८४ ॥ 
-यच्छुममशुभमुदीण संप्रति चानेकविस्तरविशेषम्‌ । 
-: त॑ं दोप॑ या चेतयते स खरवालोचन चेतयिता ॥ ३८७ ॥ 
-नित्य॑ प्रत्याख्यानं करोति नित्य॑ प्रतिक्रामति यश्र । 
. नित्यमालोचयति स खलु चरित्र भवति चेतयिता ॥ १८६ ॥ 
यः खलु पुद्गलकर्मविषाकमपेस्यों भावेभ्यस्वेतयितात्मानं निवर्तयति स 
तत्कारणभूतं पुर्वेकर्म प्रतिक्रामन्‌ स्वथमेव प्रतिक्रमएं भवति । स एवं तत्कायभूत- 


[ भविष्यत्‌ ] मविष्यकालका [ यद्‌ ]जो [ शुभ अश्ु्स कर्म ] शुभभश्ुभ 
कर्म [ यस्सिन्‌ 'भावे च ] जिप्त भावमें [ बध्यते ] बंधता है [ तस्मात्‌ ] उस 
भांवते [ य! ] जो झात्मा [ निवर्तते | निद्त्त होता है, [ सः चेतयिता ] वह झात्मा 
[ प्रत्याख्यान मवति | प्रत्याह्यान है | | 

[ संप्रति च ] वर्तमान -कालमें [ उदीण |] उदयागत [ यदु' ] जो [ अनेक- 
बिस्तरविशेषं ] भनेक प्रकार के विस्तार वाला [ शुर्भ अशुभ ] शुभ और भश्ुभ 
कर्म है [ ते दोष ] उस दोष को [ यः ] जो भात्मा [ चेतयते ] चेनता है-अलुभत्र 
करता है-ज्ञाता भावसे जान लेता है ( अर्थात्‌ उसके स्वामित्व-कतेत्वको छोड़ देता है.), 
[ सः चेतयिता ] वह आत्मा. खत ] वास्तव में [ आलोचन ] आलोचना है । 

[ यः ] नो [ नित्य ] सदा प्रत्याख्यान करोति ] प्रत्यास्यान करता है, 
[ नित्य प्रतिक्रामति च ] सदा प्रतिक्रण करता है [ नित्य आलोचयति ] भीर 
सदा भालोंचना करता है, [सः चेतयिता ] वह श्राम्मा [ खत ] वास्तव में 
[ चरित्र सवति ] चारित्र है । 

दीकाः--जो आत्मा पुद्गलकर्मके विपाक ( उदय ) से हुये भावोंसे अपनेको छुड़ाता है 
(-दूर रखता है ), वह आत्मा उन भावोके कारणभूत पूवकमंको ( भूतकालके कर्मोको ) प्रति 
क्रमता हुआं स्वयं दी प्रतिक्मण है; वद्दी आत्मा. उन भावोके कार्यभूत उत्तर कमोंकी ( भविष्य- 
कालके कर्मोंछो ) प्रत्यास्थानरूप करता हुआ प्रत्याख्यान है, वही आत्मा वर्तमान कर्मविपाक 
फो झपनेसे (-आात्मासे ) शत्यन्त भेद पूर्वक अनुभव करता हुआ, आलोचना है । इसप्रकार 


ना सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -“- ४५१५ 


मुत्तरं कर्म प्रत्यावचाणः प्रत्याख्योनं भवति । स एव वर्तमानकर्मविपाकमात्मनो- 
उत्यंतभेदेनो पलभमानः आलोचना भवति | एवमयं नित्य॑ प्रतिक्रामन्‌ , नित्यं प्रत्या- 
च्ताणो नित्यमालो वर्यंत्र पूर्वकर्मकार्येभ्य उत्तकमकारणेभ्यों भावेम्योत्यंत निइतत। 
वर्तमान कर्मविषाकृमात्मनोडत्यंतमेदेनोपलभमानः स्वस्मिन्रेव खलु ब्ानस्वभावे 
निरंतरचरणाच्यारित्रं भवति । चारित्रं तु भव्न्‌ स्वस्थ ज्ञानमात्रस्य चेतनात्‌ स्वयमेव 
ज्ञानचेतना भवतीति भांवः | दम 
ज्ञानस्प संचेतनयेव नित्य 
प्रकाशते ज्ञानमतीव शुद्धम्‌ । 
भतजानसंचेतनया तु धावन्‌ 
बोधस्य शुद्धि निरुण॒द्धि बंध! ॥ २२४ ॥.( उपजाति ) 
बह आत्मा सदा प्रतिक्रमण करता हुआ, सदा प्रत्याख्यान करता हुआ और सदा आलोचना 
करता हुआ, पूर्व कर्मेकि कारयरूप और उत्तर कर्मोके कारणरूप भाबोंसे अत्यन्त निदृत्त होता 
हुआ, वर्तमान कर्म विपाककों अपनेसे (-आत्मासे ) अत्यंत भेदपू्वंक अनुभव करता.हुआ, 
अपनेमें ही-ज्ञानस्वभावमें ही-निरंतर आचरण करनेसे चारित्र है. ( अर्थात्‌ रबयं ही चारित्र- 
स्वरूप है )। ओर चारित्र स्वरूप होता हुआ अपनेको-ज्ञानमात्रको चेतता-( अनुभव करत्ताः) 
है इसलिये ( चह आत्मा ) स्वयं ही ज्ञानचेतना है, ऐसा आशय है। « + , + का ++ 
.«  भावाथ-चारित्रमें प्रतक्मण,| प्रत्याख्यान और आलोचनाका विधान-है-। “उसमें; 
पहले लगे हुए दोपोसे आत्माको निवृत्त करना सो प्रतिक्रमण है, भविष्यमें दोष लगानेका 
त्याग करना सो भश्रत्याख्यान है, और वर्तेसान दोषसे आत्माको प्रथक्‌ करना सो आलोचना 
है। यहाँ निश्चयचारित्रको प्रधान करके कथन है; इसलिये निश्चयसे विचार करने पर, जो 
आत्मा त्रिकालके कर्मोसे अपनेको भिन्न जानता है, श्रद्धा करता है ओर अनुभव करता -है; 
बह आत्मा स्वयं ही प्रतिक्रमण है, स्त्रयं ही प्रत्याख्यान है और रबयं ही आलोचना है। 
इसम्रकार प्रतिक्रमण स्वरूप, प्रत्यास्यानस्वरूप और आलोचनास्वरूप आत्माका निरंतर अनु- 
भवन ही निश्चय चारित्र है। जो यह निश्चय चारित्र है, वही ज्ञान चेतना ( ज्ञानका अनु- 
भवन ) है। उसी ज्ञानचेतनासे साक्षात्‌ ज्ञानचेतनास्वरूप केवलज्ञानमय आत्मा प्रगठ होता है। 
. अब आगेकी गाथाओंका सूचक काव्य कहते है, जिसमें ज्ञानचेतना और अज्ञान- 
चेतना ( कर्मचेतना और कर्मफल चेतना ) का फल प्रगट करते है -- 


6. ०. सकते हक 
अथ:-निरन्तर ज्ञानकी से ही ज्ञान अत्यन्त शुद्ध प्रकाशित होता है; और 


अज्ञानकी संचेतनासे बंध दौड़ता हुआ ज्ञानकी हु 
ऐ छ्वता को रोकता है, अथ 
नहीं दवोने देता । ' रोकता है, अर्थात्‌ ज्ञानकी शुद्धता 





२१६ -- सँमयंसार -- 


चेदतो कम्मफले अप्पाणं कुणइ जो दु कम्मफल | 

सो त॑ पुणो वि बंधइ वीये दुक्खस्स अट्डविहे ॥ ३८७ ॥ 

वेदतो कम्मफले मए कये झुणह जो दु कम्मफल । 

सो ते पुणो वि बंधह धीये तुक्खसस अद्वविह॥ ३८८ ॥ 

वेदतो कम्मफले खुहिदों दुहिदो य हवदि जो चेदा । 

सो ते पुणो वि बधह घीय दुक्खस्स अद्डविहं ॥ ३८९ ॥ 
वेदयमानः कर्मफत्षमात्मानं करोति यर्तु कर्फलम्‌ । 
स तत्पुनरपि बन्नांति बीज दुःखस्याष्टवविधम्‌ ॥ ३८७ ॥ 
वेदयमानः) कर्मफर्स मया कृत जानाति यस्तु कर्मफलस्‌ | 
स॒ तत्युनरपि बध्नाति बीज॑ दुःखस्याष्टविधम्‌ ॥ शे८८ ॥ 
वेदयमोनः कर्मफर्ल सुखितों दुःखितश्॒ भवति यथ्ेतयिता । 
से तत्पुनरपि वध्नाति बीज॑ दुःखस्याष्टवविधम्‌ )। ३२८९ ॥ 


भावा्थ:-किसी (वस्तु ) के प्रति एकाग्र होकर उसीका अनुभवरूप रबाद लिया 
करना सो वह उसका संचेतन कहलाता है। ज्ञानके प्रति ही एकाग्र उपयुक्त होकर उस ओर 
ही भ्यान रखना सो ज्ञानका संचेतन अर्थात्‌ ज्ञानचेतना है। उससे ज्ञान अत्यन्तःशुद्ध!| होकर 
प्रफाशित होता है अर्थात्‌ केवलज्ञान उत्पन्न होता है। केवलज्ञान उत्पन्न होने पर सम्पूर्ण ज्ञान- 
चेतना कहलाती है । 

अज्ञानरूप ( अर्थात्‌ कमरूप ओर कर्मफलरूप ) उपयोगको करना, उसीकी शोर 
(-झूसे और कर्मफलकी ओर ही-) एकाग्र होकर उसीका अनुभव करना, सो अज्ञानचेतना है । 
उससे कर्मका बन्ध द्ोता है, जो वन्ध ज्लानकी शुद्धताको रोकता है।॥। ३१८३-३८६ ॥ 

अब इसीको गाथाओं द्वारा कहते हैं;-- 


जो कमफलको वेदता जिव कर्मफल निजरुप करे । 

वो पुनः बाँधे भष्टविधके कर्मको-दुखबीज को ॥ शे८७ ॥ 
थो कमफलको वेदता जाने करमफल में किया । 

वो पुनः बांघे अष्टविघके कर्मको-दुखबीज को ॥ श्८८ ॥ 
जो कर्मफलको वेदता जिव सुखी दुःखी होय है । 

बो पूनः बांधे अष्टविधके कमक्ी-दुखबीज की । १८९ ॥ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४१७ 


ज्ञानादन्यत्रेदमहमिति चेतनं अज्ञानवेतना । सा द्विधा कर्मचेतना क्मंफेल- 
चेतना च | तत्र ज्ञानादन्यत्रेदमह करोमीति चेतन कर्मचेतना । ज्ञानादन्यत्रेदं वेदये- 
बहमिति चेतन कर्मफलचेतना । सा तु समस्तापि संसारबीज । संसारबीजस्याष्टविध- 
कर्मणो बीजत्वात्‌ । ततो मोज्षञार्थिना पृरुषेणाज्ञानवेतनाप्रलयाय सकलकमसंन्यासभा- 
वर्ना सकलकर्मफलसंन्यासभावनां च नाटयित्वा स्वमावभू ता भगवती ज्ञानचेतनेवैका 
नित्यमेव नाठयितव्या । तत्र तावत्सकलकमसंन्यासभावनां नाठयति-- 


गाथा ३८७ से शे८६ 

अन्वयार्थ।--[ कर्मफरले वेदयमानः | कर्मके फलका वेदन करता हुशआा 
[यः तु ] जो भात्ता [ कर्मफर्ल ] कर्मफलको [ आत्माने करोति'] निजरूप 
करता (-मानता ) है, [ सश | वह [ पुनरपि ] फिसे [ अष्टवि्ध तद्‌ | भाठ प्रकार 
के कर्मफो- [ दु/खस्स बीज ] दुःखके बीजको-[ बच्चाति ] बांधता है। 

[ कर्मफलं वेद्यमानः ] कर्मके फलका वेदन करता हुआ .[ यः तु ] जो 
भाता [ कर्मफले मयाकूत जानाति ] यह जानता ( मानता ) है कि “कर्मफल मैने 
किया है! | सश ] पह [ पुनरपि | फिरसे [ अष्टबिध तदू | श्राठ प्रकारके कर्मको- 
| दुःखस्स बीज ] दुःखके बीजको- [ बन्चाति ] बांधता है । ' 

[ कमेफल वेदयमानः ] कर्मफलको वेदन करता हुआ [ य। चेतयिता ] 
जो भागा [ खुखितः दु/खितः च ] झुखी और दुःखी [ भचति ] होता है, 
[ सः ] वद [ पुनरपि ] फिरसे [ अष्टविध तद ] आठ प्रकारके कर्मको्न दुःख- 
स्थ बीज | दु/खक्े वीजकोरन बन्नाति ] बांधता है | 

टीका*-श्ञानसे अन्य (-भावों ) में ऐसा चेतना (-अलुभव करना ) कि यह मैं हूँ, 
सो अज्ञानचेतना है। वह दो प्रकारकी है--कर्मंचेतना और कर्मफलचेतना । उसमें, ज्ञानसे 
अन्य (-भावों ) में ऐसा चेतना कि 'इसको मै करता हूँ,” सो कर्मचेतना है; ओर ज्ञानसे अन्य 
में ऐसा चेतना कि इसे मैं भोगता हूँ,” सो कर्मफलचेतना है। वह समस्त अज्ञान चेतना संसार 
का बीज है,; क्योकि संसारके बीजभूत आठ प्रकारके (-ज्ञानावरणादि ) कम, उनका बीज 
वह अज्ञानचेतना है ( अथौत्‌ उससे कर्मोका बंध होता है) । इसलिये मोक्षार्थी पुरुषको 
अज्ञानचेतनाका प्रलय करनेके लिये सकल्न कर्मोके संन्यास (-त्याग ) की भावनाको तथा 


कर्मफलके ०. 
सकल कमफलके संन्यास की भावनाकों नचाकर, स्वभावभूत ऐसी भगवतीचेतनाको ही एक 
को सदा नचाना चाहिये । 


22०६ झा संमयंसार -- 


कृतकारिताल पनने खिकालविपय॑ मनोवचनकाये: 
रिहत्य कम सच परम नष्कम्यभवलंत्रे || २२४ ॥ ( झार्या ) 


यदहप्रकाप यदचीकर यत्कुवतमप्यन्य समनन्‍्वज्ञासिपं मनमा वाचा च कायेन 
च तन्मिथ्या में दुष्करृतरमिति । १। यदहमकाप यदचीकरं यत्कुबतमप्पन्यं सम- 
स्ज्ञासिपं मनसा वाचा च तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति । २। यदहमकापे यदचीकरं 
यत्कुवतमप्यन्यं समन्वज्ञासिपं मनसा च कायेन च तन्म्रिथ्या में दुष्कृतमिति |३॥ 
यदहमकाप यदचीकरं यत्कुबतमप्यन्यं समन्वज्ञासिपं वाचा च कायेन च तन्मिथ्या 
में दुष्क्रमिति । ७ | यदहमकाप यदचीकरं यत्कुबंतम्प्यन्यं सप्न्तज्ञासिपं मनसा 
च तम्मिथ्या में दुष्क्रभिति | ५। यदहमकापे यदचीकरं यत्कुबंतमप्यन्यं सम- 
न्न्वासिप वाचा च तन्मिथ्यों में दुष्कृतपिति । ६। यदहमकाप यदचीकर यत्कुब- 





इसमें पहले, सकलकर्माक्रे संन्यासकी भावनाकों नचाते है 
( वहाँ प्रथम, काव्य कहते है:-- ) 

अर्थः--त्रिकालके (-अर्थान्‌ , अतीत, च्तमान और अनागत काल सम्बन्धी ) समस्त 
फर्मको क्ृत-कारित-अनुमोदनासे और सन-वचन-कायसे त्याग करके में परम सेप्कम्यका 
(-उत्क्ष्ट निप्कर्म अवस्थाका ) अवलम्बन करता हूँ । ( इसमप्रकार, समस्त कर्मोका त्याग करने 
वाला ज्ञानी प्रतिन्षा करता है । ) ( अब टीकामे प्रथम, प्रतिक्रमण-कन्प अथान्‌ प्रतिक्रमणकी 
विधि कहने हैं. ) 

( प्रतिक्रमण क्रनेवाल्ा कहता हे कि-- ) 

जो मैंने ( अतीत्कालमे कर्म ) किया कराया आर दूसरे करते हुए का अनुमोदन 
स्थि. सनसे चचनसे. तथा कायसे, यह मेरा दुष्क्रत सिथ्या हो | ( कम करना, कराना ओर 

ख्न्‍्य करनवालेसा अनुमोदन करना संसारका चीज है, यह जानकर उस दुष्कृतके प्रति हेय- 

बुद्धि आई तब जीवने उसके प्रतिका समत्व छोडा, सो यही उसका मिथ्या करना हैं। ) £। 

जो मेने ( अतीन ब्लमें ) किया. कगया और अन्य करते हुए का अनुमोदन किया, 
मससे तथा वचनमे, बह मेरा दुष्कूत मिथ्या हो । २। जो मैंने किया. कराया और अन्य करते 
77 बा अनुमोदन किया. मनसे तथा क्ायसे, वह नेरा दुष्कून मिथ्या हो | ३। जो मैने जिया, 





तय करत हुए छा अनुमादइन कया बचनस तथा कायस, वह मेरा दुष्कृत 


न आान्‍्में ) क्थि. कराया और अन्य करने हुए का अनुमोदन किया, 


दष्ट्न मिस्या हो | ४। जो मेने किया, ऋराया ओर अन्य ऋरते हए का अनु: 


के अप 


० -- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार “- ४१६ 


॥ ९4 
तमप्यन्यं समन्वज्ञासिष कायेन च तन्मिथ्या में दुष्क्तमिति।७। यदहमकात 
यदचीकर मनसा वाचा च कायेन च तन्मिथ्या मे दुष्करमिति | ८। यदहमकापे 
यत्कुवंतमप्यन्यं समस्तज्ञासिपं मनसा च वाचा च काग्रेन च तन्मिथ्या में दुष्कृत- 
मिति | ९। यदहमचीकर यत्कुवेतमप्यन्य समन्वज्ञासिष मनसा चबाचा च 
कापेन च तन्ध्रिथ्या मे दृष्कृतमिति । १०। यदहमकाष्‌ यदचीकर मनसा च 
वाचा च तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति | ११। यदहमकां यत्कुंबतमप्यस्य सभ- 
न्वज्ञासिषं पनसा च वाचों च तन्मिथ्या में दुष्कृतप्तिति |१२। यदहमचीकर 
यत्कुवतमप्यन्यं समन्वज्ञासिषं मनसा च बाचा च तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति ।१३। 
यदहमकाप यदचीकरं मनसा च कायेन च तन्मिथ्या मे दुष्कृततिति। १४७ | यदह- 
पाप यरकुबतमप्यन्यं समन्वज्ञासिष मनप्ता च काय्रेन च तन्मिथ्या से दुष्कृतमिति 
[१४ । यदहमचीकरं यत्कुवतमप्यन्य समन्वज्ञासिष मनसा च कायेन च तन्मि- 
थ्या में दुष्क्ृतमिति | १६। यदहमकाषे यद्चीकरं वाचा च कायरेन च तन्मिथ्या 
में दुष्क्रभिति । १७। यदहमकाष यत्कुवंतमप्यन्य समन्वशासिष वाचा च काय्रेन 
च्‌ तन्मिथ्या मे दुष्क्तमिति । १८। यदहमचीकर यत्कुबेतमप्यन्य॑ समन्वज्ञासिषं 











सोदन किया, वचन से, वह मेरा दुप्क्रत मिथ्या हो | ६। जो मेने किया, कराया और अन्य 
करते हुए का अनुमोदन किया, कायसे, वह मेरा दुष्कृत भिथ्या हो | ७ । 

जो मैंने किया और कराया मन से, वचन से तथा काय से, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या 
हो | ८। जो मेने किया और अन्य करते हुए का अनुमोदन किया सनसे, वचनसे और कायसे, 
वह मेरा दुष्कृत सिथ्या हो।६। जो मेने कराया और अन्य करते हुए का अनुमोदन किया 
मन से, बचन से तथा काय से, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । १० । 


जो मैंने ( अतीत काल में ) किया और कराया सन से तथा बचन से, वह मेरा 
दुष्छृत मिथ्या हो । ११। जो मैंने किया और अन्य करते हुए का अनुमोदन किया मन से 
तथा वचन से, वह मेरा दुष्क्ृत मिथ्या हो। १२। जो मेंने कराया और अन्य करते हुए का 
अनुमोदन किया सन से तथा वचन से, वह मेरा दुष्कृत सिथ्या हो। १३ । जो मेंने किया 
ओर कराया सन से तथा काय से, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो | १४। जो मैने किया तथा 
अन्य करते हुए का अनुमोदन किया मन से तथा काय से, वह मेरा दुष्क्ृत मिथ्या हो । १४। 
जो सैने कराया और अन्य करते हुए का अनुमोदन किया सन्त से तथा काया से चह मेरा 
दुष्कृत सिध्या हो । १६ । जो मैने किया और कराया वचन से तथा काया से, वह मेरा दुष्कृत 
सिध्या हो। १७। जो मैंने किया तथा अन्य करते हुए का अनुसोदन किया वचन से तथा“ 


२० “-- संसयसार --- ६ 


वाचा च कायेन,च तन्मिथ्या में दुष्कृरमिति | १९। यदहमकाप यदचीक्र 
मनसा च तन्मिथ्या में दुष्कृरमिति | २०। यदहमकाप यत्कुवेतमप्यन्यं समन्व- 
ज्ञासिप मनसो च तन्म्िथ्या मे दुष्क्रमिति ।! २९। यदद्रभचीकर॑ यत्कुवेतमप्पन्यं 
समन्त्रज्मासिपं मनसा च तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति | २९। यदद्मका् यदचीकर 
वाचा च तन्मिथ्या में दुष्क्ृरमिति | २३। यददमकाप यत्कुवेत्मप्यन्यं सम्रन्व- 
ब्ासिषं वाचा च तन्मिथ्या मे दुष्कृततिति। २०७। यददहमचीकर यर्कुवंतमप्यन्य॑ 
समन्वज्ञासिपं वाचा च तन्म्रिथ्या में दुष्छृतभ्िति |/२५।। यदहमकाप यदचीकर 
कापैन च तन्म्िथ्या में दुष्क्रमिति । २६। यदहमकाप यत्कुवेतमप्यन्यं समस्व- 
ज्ञासिप कायेन च तन्मिथ्या मे दुष्क्रतम्तेिति । २७। यदहप्रचीकर यत्कुबतमप्पन्य॑ 
समन्वज्ञासिपं कायेन तन्मिथ्या में दुष्क्रममिति | २८। यदहमकाप मनसा च 
वाचा च कायेन च तन्प्रिथ्या मे दुष्क्रमिति। २९ । यदचीकरं मनसा च वाचा 
च कायेन च तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति | ३०। यस्‍्कुवंतमप्यन्यं समन्वन्नासिर्ष 
मनसा च्‌ बाचा च कायेन च तन्मिथ्या में दुष्कृमिति |३१। यददमकाप 
काया से, वह मेरा दुप्कृत मिथ्या हो । १८। जो मेंने कराया तथ अम्य करते हुए का अनुमो- 
दून किया वचन से तथा काया से, वह मेरा दुष्क्रत मिथ्या हो । १६ । 


जो मेंने (अतीत कालमे) किया और कराया मन से, वह मेरा दुप्कृत मिथ्या हो ।२०। 
जो मेने किया तथा अन्य करते हुए का अनुमोदन किया मनसे. वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।२१। 
जो मैंने कराया और अन्य करते हुएका अनुमोदन किया मनसे, वह मेरा दुष्क्रत मिथ्या हो ।२२। 
जो मेने किया और |क़राया;वचन से, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो। २३० जो मेने किया और 
अन्य करते हुए का अनुमोदन किया वचन से, वह मेरा दुप्कृत मिथ्या हो। | २४। जो मने 
कराया तथा अन्य करते हुए का अनुमोदन किया वचन से, वह मेरा दुष्क्रत मिथ्या हो । २५ । 
जो मैंने किया और फराया काया से, वह मेरा दुष्कृरत मिथ्या दो । २६। जो मैंने किया और 
अन्य करते हुए का अनुमोदन किया काया से, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।२७। जो मेने 
कराया और अन्य करते हुए का अनुमोदन किया काया से, वह मेरा दुप्कृत मिथ्या हो । रेप । 

जो मेने (अतीत काल में ) किया मन से, वचन से तथा काया से, वह मेरा दुष्कृत 
मिस्या हो । ६६ । जो मेने कराया मन से, वचन से तथा काया से, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या 
हो । ३५ । जो मेने अन्य करते हुए का अनुमोदन किया सन से, वचन से तथा काया से, वह 
मेग दुष्श्त मिख्या हो | 57 । 


डर 


-- सर्वविद्युदज्ञान अधिकार -८ श२१ - 


मनमा व वाबा च_तम्मिथ्या मे दुष्क्रतमिति । घै२ | यदहमचीकर मनसा च 
बाला व तच्मिथ्वः में दुष्कृतमिति । ३३ । वत्कुबतमस्पत्य सम्न्वज्ञासिपं मनसा 
थे वाया च तत्मिथ्या में दुष्क्रमिति । ३२४। यदहमकाणे मनसा च कायेन च॑ 
तत्मिथ्पा में दुष्क्रमिति | ३२७ । यदद्रभचीकरं धनमा च कायेन च तन्मिथ्या 
में दप्कृतविति । ३६। यन्कुदतमप्यन्यं सम्रसज्ञासिपष मनसा च॑ कापेन च 
तम्मिध्या में दृष्कृतमिति | ३७। यदहमकाणे वाचा व काय्रेन च तन्सिथ्या मे 
दप्फृतमिति | १८ । यदहमचीकर बाचा च काय्रेन च तन्मिथ्या में दुष्क्ृतमिति 
। ३९ । यत्कुननमप्पस्य समस्वज्ञारिपं बाचा च काॉयेन च तन्मिथ्या मे दुष्कृत- 
प्रिति | ४०० । यदहमक्ा मनसा च तन्मिथ्या में दुष्क्ृतम्िति | ४९ । यदहस- 
चीकर मनया च तम्मिथ्या में दुष्क्तमिति | ७३ । यत्कुबंतमप्यस्य॑ समन्‍्वज्ञासिप 
मतसा थे तन्म्रिथ्यां में दुष्कृलमिति । ७३ । यददमकार्प बाचा च तन्शिथ्या में 
दुष्क्तम्तिति | ४७। यदहपचीकूरं वावा च वन्मिथ्या से दुष्क्रमिति । ४५९ । 
यत्युबतमप्पन्यं सम्स्तज्ञासिप बाचा च तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति | ७६। यदहम- 
कार्प कायेन च तन्मिथ्या से दुष्क्रभिति । ७७ । यदहमचीकरं कायेव च तन्मिथ्या 


जो मैंने ( अतीत काल से ) किया सन से तथा बचत से, वह मेरा दुप्कृत मिथ्या 
ऐ। | ३२ | जो मेने कराया मन से तथा वचन से, वह मेरा दुप्कृत मिथ्या हो। ३३। मैने जो 
जत्य एरते हुए फा अनुमोदन किया सन से तथा बचन से, वह मेरा दुप्क्ृत सिथ्या हो | ३४ । 
जो मेने झिया सन से तथा काया से. वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो। ३५ | जो मेने कराया सन 
से नथा याया से, वह मेरा दुप्कृत सिथ्या हो | ३६ | जो मेने अन्य करते हुए का अनुमोदन 
दिया मत से तमा काया से, बह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । २७ | जो सने किया वचन से तथा 
पाया से, बए मेरा दुष्छझत मिथ्ण हो। ३८। जो सेने कराया बचन से तथा काया से, चह 
मेश दघत मिश्या है । ३६ । जो सेने अन्य करते हुए का अनुसोदन किया वचन से तथा 
छाया स, बहू सर दृष्स़न मिथ्या हो । ४० | 

जो मेने ( लतीत झाल से ) किया मन से. बह मेरा दुष्कृत सिथ्या हो |४१। जो 
मेने पुगया गन से. यद मेरा दुप््रत सिध्या हो । ४२। जो मैंने अन्य करने हुए का अनुमोदन 


हु ऊ 
आजा सर २३, गया 


श््ण प्रपए्स जनता+ द्िः ५. य््‌ है हर ५३5 / किया चः का कक. 

- खा दधपटल मश्या हा | ४३। जो सेंसे किया वचन सं, चह मरा दृष्क्ृत 
डक न#क ६ ह्ल्व्झ ले डे ला है दे 
इक है | न गा स्स प्राराया धचस सास फि सिथ्या से प्र 

॥ $ ३ अस पराराया सच्द से, चद्द मरा दुष्कृत थ्या हो । ४४ | जो मने 
8, आकर पा जज अर छा ्ी पु ब्क 
3 कक हि पड़ है 2227 88₹% | पृ है 224 खज्उज् का आए अल झरर थ्र्ल्ज्ज जून 3 के 5 
ह व उफुपसस हि क्नन से. बह भरा दुष्त्न सिध्या हो। ४६। जो मेने 
डे 3575 मचा तक साकनड. मकतओ.. डन्‍क सजी सबब टू आ आट कं 


हर श्भ्याः न ०४ हि के... और 
पर च्िम्या हाा। हज | 


# के के कि ज्ञाभन बराया वाया सं, बह सेरा दुष्क्ृत ४ 


कम 
कर 
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हि 


“»” संमयसार -- 


में दुष्क्रमिति | ४८। यत्कुबंतमप्यन्यं समन्वज्ञासिपं कायेन च तन्मिथ्या मे 
दुष्क्रतर्तिति । ४९ | 








मिथ्या हो । ४८। जो मेंने अन्य करते हुए का अनुमोदन किया काया से, वह मेरा दष्क्ृत 
सिथ्या दो | ४६ । 

(इन ४६ भंगोके भीतर, पहले भंग में कृत, कारित, अनुमोदना-ये तीन लिये है और 
उनपर सन,वचन,काय -ये तीन लगाये हैं। इसप्रकार बने हुए इस एक भंगको (३३?७की समस्या 
से-संज्ना से पहिचाना जा सकता है । २ से ४ तकके भंगो में कृत, कारित, अनुमोदना के तीनो 
लेकर उनपर मन, वचन, काय में से दो दो लगाए हैं। इसप्रकार बने हुए इन तीन भंगो को 
३२” की संज्ञा से पहिचाना जा सकता है । ४ से ७ तकके मंगों मे कृत, कारित, अनुमोदना 
के तीनो लेकर उनपर समन, वचन, काय में से एक एक लगाया है.। इन तीन भंगो को “३१? की 
संज्ञा से पहिचाना जा सकता है । ८ से १० तकके भगो में कृत, कारित, अनुमोदनामें से दो-दो 
लेकर उन्तपर मन, वचन, काय तीनो लगाए हैं | इन तीन भंगो को “२३? की संज्ञा वाले भंगोंके 
रूप में पहिचाना जा सकता है। ११ से १६ तकके भंगो से करत, कारित, अनुमोदनामे से दो-दो 
लेकर उन्तपर मन, वचन, कायमे से दो दो लगाये हैं| इन नौ भंगोकी “२२? की संज्ञासे पहि- 
चाना जा सकता है । २० से र८ तकके भंगोमे कृत, कारित, अनुमोदनामे से दो-दो लेकर 
उनपर सन, वचन) कायमें से एक एक लगाया है । इन नो भगोको “२१? की संन्ावाजे भंगोंके 
रूपमें पहचाना जा सकता है | २६ से ३१ तकके भंगोमे कृत कारित, अनुमोदनामे से एक 
एक लेकर उनपर सन, वचन, काय तीनो लगाये हैं । इन तीन भंगोकी “१३? की संज्ञासे पहि- 
चाना ज्ञा सकता है। ३२ से 2० तकके भंगोमे कृत, कारित, अनुमोदनामें से एक-एक 
लेजर उनपर मन. वचन. कायमें से दो दो लगाये हैं ।इन नो भगोको “१४५? की संज्ञासे पहि- 
चाना जा सकता है। ४१ से ४६ तकके भंगोमे कृत, कारित, अनुमोदना में से एक एक लेकर 
उनपर सन, वचन, कायमे से एक एक लगाया है। इन नी भंगोक्रो ११? की संज्नासे पद्चिचाना 
जा सफता है । इसप्रकार सत मिलाकर ४६ भंग हुये | ) 





हक 


+ इन, ऋाग्ति, अमुमोदल-पद्द तौनों लिये गये हैं. मो उन्हें बतानेके लिये पहले '३? का अंक 
ग्खश घाहिये कौर फिर मन, बचन हाय-यह तोन लिये हैं से इन्हें बतानेफे लिये ठसीफ़े पास दूसरा (३१ 


का 8 ढ रसता चाहिये | हमप्रद्मार यद (३३१ को समष्या हुई ! 


ऋून्नग 


| क- 2 हनन हल पु हक 
ब-+हत, शारित, अनुमोदन तोर्गों लिप। हैँ, बढ़ बतानेके लिये पहले ३? का अत रखना चादिये 
प्र #० है कब न आ, ल्‍ 
कौतक सी मठ, बबनत, वायमें में दो लिये ह मद इनानेके सिय्ये 2 के पास ४ हा अक रखना चाहिये । 
हधप्रकाई '३२' को संछा कई । 


ता 


-- सर्वविशुद्धज्ञाव अधिकार “- ४२३ 


मोहायदहमकाप समस्तमपि कर्म तत्पतिक्रम्य । है 
आत्मनि चेतन्यात्मनि निष्कमणि नित्यमात्मता वर्ते ॥ २२६ ॥ ( आर्या ) 
# इति प्रतिक्रमणकरप; समाप्त # 


नें करोमि ने कारयामिन कुव तमप्यन्यं समनुजानापि मनसा च वाचा च॑ 
कायेन चेति । १ । न करोमि न कारयामि न कुवतम्प्यन्यं समनुजानामि मनसा 
सच वाचा चेति |२। न करोमि न कारयामि न कुतेतमप्यन्यं समलुजानामि 
मनसा च काय्रेन चेति | ३। न करोमि न कारयामि न कुवेतमप्यन्य समनुजञानामि 
वाचा काय्रेन चेति | ७ | न करोमि न कारयामि न कुवतमप्यन्यं समचुजानामि 

मनसा चेति । ५। न करोमि न कारयामि न कुंवतमप्यन्यं समनुजानामि वाचा 

अब इस कथनका कल्लशशरूप काव्य कहते है'-- 

अर्थ/-मैने जो मोहसे अथवा अज्ञानसे कम किये है, उन समस्त कर्मोका प्रतिक्रमण 
करके में निष्कम ( समस्त कर्मोसे रहित ) चेतन्य स्वरूप आत्मामे आत्मासे ही ( निजसे ही ) 
निरंतर वते रहा हूँ ( इसप्रकार ज्ञानी अनुभव करता है ) । ह 

भावोथ/--भूतकालमे किये गये कर्मको ४६ भंग पूर्वक मिथ्या करनेवाला प्रतिक्मण 
करके ज्ञानी ज्ञानस्वरूप आत्मामें लीन होकर निरंतर चैतन्यस्वरूप आत्माका अनुभव करे, 
इसकी यह विधि है ।सिथ्या? कहने का प्रयोजन इसप्रकार है: -जैसे,किसीने पहले घन कमाकेर 
घरसे रख छोड़ा था; और फिर जब उसके प्रति ममत्व छोड़ दिया तब उसे भोगने का अभि- 
प्राय नहीं रहा; उस समय, भूतकालसे जो धन कमाया था वह नहीं कमानेके समान ही है; 
इसीप्रकार,जीवने पहले कर्मबन्ध किया था; फिर जब उसे अहितरूप जानकर उसके प्रति ममत्व 


छोड़ दिया और उसके फलमें लीन न हुआ, तब भूतकालमें जो कर्म बांधा था वह नहीं बांधने 
के समान मिथ्या ही है। 


इसमप्रकार प्रतिक्रमण-कल्प ( प्रतिक्रमणकी विधि ) समाप्त हुआ । (अब टीकासे आलो- 

चना कल्प कहते है:--) 
९ ७ ९ हक +॥ 

मे ( पतेसानमे कम ) न तो करता हूँ, न कराता हूँ और न अन्य करते हुएका अनुसो- 

दून करता हूँ, मनसे वचनसे तथा कायसे | १ । 
में ९ | 2 

में ( बतेमानमें कर्म ) न तो करता हूँ, न कराता हूँ, न 
करता हूँ, सनसे तथा वचनसे । २ । सै न तो करता हूँ, न कराता हूँ, न अन्य करते हुएका 
हल करता हैँ, मनसे त्था कायसे | ३। मै न॒तो करता हैँ, न कराता हूँ, न अन्य करते 
हुएका अनुमोदन करता हूँ वचनसे तथा कायासे | ४ | 


मै न तो करता हैं; न कराता हूँ, न अन्य करते हुएका अनुसोदन करता हूँ, सनंसे ।५॥ 


अन्य करते हुएका अनुमोदन 


श्न्ट 5“ संसयसार -- 


चेति । ६, न करोपि न करयानि न कुबतमप्यन्यं समलुजानामि कायेन चेति। ७। 
ने करोमि न कारयापि मनया च वावा च काग्रेत चेति ।८। ने करोमिन 
कुततमप्पन्यं समलुजञानामि मनगा चू वाचा च काय्रेन चेति ।९। न कारयामि 
न कुवतमप्यन्य समलनुजानाधि सनसा च वाचा च कायेन चेति । १० । न करोप्ि न 
कारयामि मनसा च बाचा चेति । ११। न करोमि ने कुबतप्रप्यन्यं समनुजावामि 
मनसा च वाचा चेति । १५। न कारयापि ने छुबंतमप्यन्यं सपन्तुतानासि मनसा 
चबाना चेति । १३। न करोप्ि न कास्यामि मनसा च काय्ैन चेति | १४। 
न करोपि न कुवेतमप्पन्यं समनुतानामि मनसा च कायेन चेति । १५। न कार- 
याप्रि न छुबतमप्पन्यं समलुजानामि मनसा च काब्रेन चेंति ।१६। ने करोमि ने 
कारयामि वाचा च कायेन चेति । १७ । न करापि न कुबतमप्पन्य॑ समनुजानामि 
वाचा च कायेन चेति । श्य । न कारयामि न कुबेतमप्यन्यं समनुज्ञानामि वाचा 
च कायेन चेति । १९। न करोपमि न कारयामि मनसा चेति । २० | न करोपि न 
कुवतमप्यन्यं समचुजानामि मनसा चेति । २१। न कारयापति न कुंबतमप्पन्य 
समलुनानामि मनसा चेति । २९। न करोप्रि न कारयामि वाचा चेति। २३। 


जन जल न+ नी जिजनन अऑिजिओजलओ 


में न तो करता हैं, न कराता हैं, न अन्य करते हुएफा अनुसादन करता हूँ, वचनसे | ६। 
में न तो करता हैं, न कराता हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, कायासे | ७। 

न में करता हे न करता हैं, मनसे, वचनमे तथा कायासे । ८। न तो मे करता हू, 
न अन्य करने हर॒का अनुमोत्न करता हैं मनसे वचनसे तथा कायासे | ६। न में कराता हूँ, 
ने अन्य करने हए्का अनुसोदन करता हैं, मनसे, वचनसे तथा छायामे | १०। 

न में करता हूँ, न कराता हूँ. सनसे तथा वचनसे । ११। न में करता हूँ, न अन्य 
करने हुएका अनुमोदन करता हैं, मनसे तथा वचनसे | १२। न तो मे कराता हैँ, न अन्य करते 
हुएफा अनुमोदन करता हैं, मनले तथा वचनसे | *३। न में करता हूँ, न कराता हैं, मनसे 
तथा कायासे । १४। न में फरता हैँ, न अन्य करते हुएका अनुमीदन करता हैँ, मनसे तथा 
फायासे | १५। न में कराना हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हैं, सनसे तथा कायासे 
| 7६ । न में करता है. न कराता है बचनसे नथा कायासे। १७। न में करता हैँ, न अन्य 
करते हप्या अनुमोदन करता ८. चचनगे तथा कायासे। *८। न सें कराता हूँ. न अन्य 
एरते हुए॒फा अनुमोदन मरता टू, चचनसे तथा काबासे | १६ । | 

ने नो में फरता हू, ने कराता £. सनसे । २०। ने करता हैं, न अन्य करने हुएका 
अमुमोदन फरला है, मनसे । २२ । न से कराता हैं ने अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हैं 

न7। ने में एरता ू_. ने ज्राना *, बचनसे। २३। ने में करना हैं, न अन्य करते 


दी 


-- स्वविशुद्धज्ञान अधिकार -ः भ्र्र्र 


न करोमि न हुर्वतमप्यस्यं समचुजानामि वाचा चेति ।२४। ने कारयामि न 
कुवेतमप्यन्यं समलुजञानामि वाचो चेति | २४५। न करोमि न कार्यापि काय्रेन 
वेति | २६। न करोमि न इंवेतमप्यस्यं समलुजानामि काय्ेन चेति । २७। न 
कारयामि न दुर्व॑तमप्पन्यं सपलुजानाधि काय्ेन चेति | २८। न करोपमि मनसा 
च बांचा च कायेत वेति । २९०। न कारयापि मनसा च वाचा च कायेन चेति 
। ३० । ने कुर्वतमप्यन्य॑ समलुजञानामि मनसा चवाचा च कायेन चेति । ३१ | 
ने करोमि मनसा च वाचा वेति | ३९। न कारयामि मनसा च वाचा चेति ।ह३। 
न कुबेतमप्यन्य समलुज्ञानामि मनसा च वाचा चेति | २४ | न करोमि सनसा च 
कायेन चेति | ३४ । न कारयापि मनसा च काय्रेन चेति | ३६ । न कुबतमरप्यस्यं 
समसुजानामि सनसा च काय्रेन वेति | ३७। न करोमि वादा च काय्रेन चेति 
। १८ | ने कारयापि बाचा च कायेन चेति । ३९ । न कुबतसप्यन्यं समचुजानामि 
वाचा च काय्रेनम चेति | ४७० । न करोमि मनसा चेति । ४१ । ने कारयामि मनसा 
चेति। ४२। न कुवतमप्यन्यं समनुजञानाप्ति मनसा चेति। ४७३ । न करोमि वाचा 
चेति | ४४। न कारयामि वाचा चेति | ७४४ । न कुर्षतमप्यन्यं समलुजानामि 


हुएका अनुमोदन करता हूँ, बचनसे | २४ । न में कराता हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदन 
करता हूँ, बचनसे । २५। न मै करता हूँ, न कराता हूँ, काया से |२६। न मै करता हैँ, न 
अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, कायासे | २७। न मे कराता हूँ, न अन्य करते हुएका 
अनुमोदन करता हूँ, कायासे | ६८ । 

न मैं करता हूँ सनसे, वचनसे तथा कायासे | २६। न मै कराता हूँ सनसे, बचनसे 
तथा कायासे । ३० । मै अन्य करते हुएका अनुमोदन नही करता सनसे, वचनसे तथा कायासे 
। २३१। 

नतो मै करता हूँ मनसे तथा वचनसे ।३२। न मै कराता हैँ. सनसे तथा वचनसे 
।रेरे। न में अन्य करते हुए का अनुमोदन करता हूँ सनसे तथा वचन से । ३४ | न मै करता 
हूँ सनसे तथा कायासे । ३५ । न मै कराता हूँ सनसे तथा कायासे | ३६। न मैं अन्य करते हुये 

- का अनुमोदन करता हैँ मनसे तथा कायासे | ३७। न मै करता हूँ चचनसे तथा कायासे ।१८। 


न सैं कराता हूँ बचलसे तथा कायासे | ३६ । न मै अ 


न्य करते हुएका अनुमोदन करता हैं वचन 
से तथा कायासे | ४० | ह क 
हि ", 


हक ड़ 
न भें करता हूँ सतसे | ४१ । न मै कराता हूँ सनसे | ४२ 


एप । । न मैं अन्य करते हुएका 
अनुमोदन करता हूँ सनसे । ४३ । न से करता हूँ वचनसे | ४४ । मे 


में कराता हूँ वचनसे ।४५ 


शा 


धन -- संसयसार -- 


वाचा चेति | 2६। न करोमि कायेव चेति । ७७। ने कारयामि काप्रेन चेति 
| ४८ | न कुवतमप्यन्यं समनुजानामि कायेन चेति | ४९ ! 
मोहबिलासरिज मितमिदसुद्यत्कर्म सकलमालोच्य । 
आत्मनि चैतन्यात्मनि निष्कमंशि नित्यमात्मना वते ॥ २२७ ॥ (आर्या) 
# इत्यालोचनाकरप) समाप्त) # 

न करिष्याम्ति न कारयिष्यामि न कुबेतमप्यन्यं समलुज्ञास्यापि मनसा च 
वाचा च कायेन चेति । १ | न करिष्यामि न कारयिप्पामि न कु तमप्यन्यं समलु- 
ज्ञास्यापति मनसा च वाचा चेति । २। न करिष्याप्रि न कारयिष्पामि न कुवतमप्य- 
न्‍्यं समलुज्ञास्पामि मनसा च कायेन चेति । ३। ने करिष्याप्रि न कारयिष्यामि 
न कुवतमप्यन्यं समलुज्ञास्यामि वाचा च कायेन चेति | 9 । न करिष्याप्ति न कार- 
न में अन्य करते हुएका अनुसोदन करता हूँ वचनसे | ४६। न में करता हूँ कायासे | ४७। 
न में कराता हैं कायासे | ४८। न में अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ कायासे | ४६। 
( इसप्रकार, प्रतिक्रमणके समान आलोचनामे भी ४६ भंग कहे | ) 

अच इस कथनका कलशरूप काव्य कहते हैं.-- 

अध्थे--( निश्चयचारित्रको अंगीकार करनेवाला कहता है कि-- ) मोहके विलाससे 
फैला हुआ जो यह उद्यमान ( उदयमे आता हुआ ) कम, उस सबकी आलोचना करके में 
निष्झर्म चेतन्यस्वरूप आत्मामे आत्मासे ही निरंतर बते रहा हैं । 

भावार्थ --वर्तेमान कालमे कर्सका उदय आता है. उसके विपय सें ज्ञानी यह विचार 
करता हैं कि पहले जो कर्म बाधा था उसका यह काये है, मेरा नहीं। में इसका कर्तो नहीं 


७, 


पा ० ओक ् हर हे हे 
हूं, में तो झुद्ध चेतन्यमात्र आत्मा हू | उसकी उशेनन्नानरूप प्रवृत्ति है। उस दशंनज्ञानहप 

4० अकि बा  . न है. ४ हज ब टू व प्रवर्तमान 
प्रवात्तिक द्वारा में इस उदयागत कमको देखने-जाननेवाला हु । से अपन स्वरूपम हा अवत 
हू । ऐसा अनुभव करना ही सेश्वय चारित्र है । 


इसप्रकत्षार आलोचनाकन्प समाम्त हुआ । 
अब टोकामें प्रत्यास्यानकन्प ( अर्थात्‌ प्रत्याख्यानक्की विधि ) कहते हैं। प्रत्या्यान 
करनेवाला कइदता है शि-- 
में ( मविष्यमे कम ) न तो कहूगा. न कराऊूगा, न अन्य करते हुएका अनुमोदन 
करूंगा मनसे, बचनसे तथा कायमे । ? । मैं न तो करूंगा. न क्राऊूंगा न अन्य करते हुएका 
पनुभीदन करूंगा. मनमे तथा वचनसे । २। में न तो कहंगा, न कराऊंगा, न अन्य करते हुए 
का अनुमोदन करू गा. मनसे तथा काबसे ] 3 | में न ते क्रूगा, न कराऊसा, न अन्य क्रने 


हा असम ८8 पर्स दा (:88॥ ्क दुसरे हि तथा फायमसे ० 
है हू पचुमादन स्का गा. दच्द ला फकायसी। 27! 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -८ कक 


पिष्यामि न कु्वतमप्यन्यं समलुज्ञास्यामि मनसा चेति | ५। न करिष्याति न 
कारयिष्यामि न कुवतमप्यन्यं समनुज्ञास्यामि वाचा चेति ।६। न करिष्पामि न 
कारयिष्यामि न कुर्वतमप्पस्यं समलुज्ञास्पामि कायेन चेति | ७ | न करिष्यामि न 
कारपिष्पामि मनसा च वाचा च कायेन चेति | ८ । न करिष्पाप्ति न कुवतमप्पन्य॑ 
समलुज्ञास्थामि मनसा च वाचा चकायेन च |९। न कारयिप्यामि न कुवतमप्य- 
नये समलुज्ञास्पामि मनसा च वाया च काय्रेन चेति । १०। न करिष्यामि न कार: 
पिष्पामि मनसा च बाचा चेति | ११। न फरिष्यामि न कुवेतमप्पन्यं सपलुज्ञा- 
स्पापि मनसा च वादा चेति | १२। न कारयिष्यामि न कुणेतमप्पन्यं समलुज्ञा- 
स्थामि मनसा च वाचा चेति । १३। न करिष्यामि ने कारयिष्यामि मनसा च 
कायन वेति । १४। मन करिष्यामि न कुंगतमप्यन्य समलुज्ञास्यामि मनसा च 
कायेन वेति | १५। न करिष्यामि न कुणेतमप्यन्यं समलुज्ञाध्यामि मनप्ता च 
कायेन वेति । १६। न फरिष्यामि न कारयिष्यामि वाचा च कायग्रेन चेति । १७। 
ने करिष्याप्ति न कुणेतमप्पन्य समलुज्ञास्यथामि बाचा व कायेन चेति | १८। ने 
कारयिष्यापि न कुंगेतमप्यन्य समलुज्ञास्यामि वाचा च्‌ कायेन चेति । १९ । 
न करिष्यापति न कारयिष्पामि मनसा चेति । २० | न करिष्यामि न कुवतमप्यन्य॑ 
मै न तो कहूगा, न कराऊंगा, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करू गा, मनसे । ५ | 
मै न तो करूंगा, न कराऊगा, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करूंगा, वचनसे । ६। मै न तो 
करूंगा, न कराऊगा, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करूँगा, कायसे । ७ । 
मै न तो करूगा, न कराऊगा, सनसे, वचनसे तथा कायसे । ८ | मै न तो करूंगा, 
न अन्य करते हुएका अनुमोदन करू गा, सनसे, वचनसे तथा कायसे । ६ । मै न तो कराऊ गा, 
न अन्य करते हुएका अनुमोदन करू गा, मनसे, चचनसे तथा कायसे | १०। 
मैनतो करूंगा, न कराऊंगा, मनसे तथा वचनसे । ११। मै न तो करू गा, न अन्य 
33 से तथा वचनपे | श्र । मै न तो कराझँगा, न अन्य करते 
हक. 0 सर $ ? कक ४3 हुएका अनुमोदन करूंगा, सनसे तथा 
हम लक जी अल हल हर अनुमोदन करूंगा, मनसे तथा 
। ! था कायसे | १७। मै न तो करू'गा, 


न अन्य करते हुएका अनुसोदन कहंगा, वचनसे तथा कायसे | १८। मै न॒ तो कराऊगा, न 
अन्य करते हुएका अनुमोदन करूगा, वचन से तथा कायसे। १६। ह 


न तो करूंगा, न कराऊंगा, सतसे । २०। मै न तो कहंगा, न अन्य करते हुयेका 


रेन्प “» सनयसार -- 


समनुच्नास्यामि मनसा चेति । २९। न कारयिष्यामि ने कुगेतसप्यन्यं॑ समनुज्ा- 
स्थामि मनसा चेति | २६। न करिष्पाप्ति न कारशिष्यामि वाया चेति | २३। 
न करिष्यामि न कुंगेवमप्पस्थं समलुन्नास्थामि वादा चेति । २७ । न कारयिष्यामि 
ने कुततम्रप्पन्यं समलुज्ञास्यामि वावा चेति। २७ । ने करिष्यामि न कारपिष्यामि 
कायेन चेति । २६ | न करिष्याप्ति न कुबेतमप्पन्यं समलुन्नास्पामि काय्रेन चेति 
। २७। न कारयिष्यामि न कुवतमप्पस्यं समलुज्ास्थामि काय्रेन चेति। २८। 
ने करिष्यामि मनसा वाचा कायेन चेति | २१९। न कारमिष्यामि मनसता वोचा 
कायेन चेति। ३० | न कुजतमप्यन्यं समलुज्नास्यामि मनसा वादा कायेन चेति 
।३१। ने करिष्णमि मनसा वाचा चेति। ३२।न कारयिष्पाप्ति मनसा वाचा 
चेति। ३३। न कुजतमप्पन्यं समनुज्ञास्यामि मनसा वादा चेति | ३४। न करि- 
प्यापति मनसा च कायेन चेति ।३४। न कारयिष्पामि मनसा च कायेन चेति | ३६ | 
न कु्तमप्पन्यं समलुन्नास्यामि मनसा च कायेन चेति | ३२७। न करिष्यामि 
वावा च्‌ कायेन चेति। १८। न कारगिष्पामि वाचा च काय्रेन चेति। ३९। 
ने कुबवमप्यन्यं समलुज्ञास्थामि वोचा च काय्रेत चेति। ४७० ! न करिष्यामि मनसा 





अनुमोदन करूगा. सनसे । २१ | सें न तो कराऊ गा, न अन्य करते हुवे का अनुमोदन करूंगा, 


मनसे । न२ | में न तो करूंगा, न कराऊंगा, वचनसे ।२३। में न तो करूँगा, न अन्य करते 
हुए का अनुमोदन करूंगा, वचनसे | २८। में न तो कराऊ गा. न अन्य करते हुए का अनुमोदन 


ऋरूंगा. बचनसे । २४ | में न तो करूंगा. न कराऊंगा. कायसे | २६ । में न तो करूंगा, न अन्य 
करते हुए का अनुमोदन करूंगा, कायसे | २७। में न तो कराऊंगा, न अन्य करते हुए का अनु 
मोदन झरूंगा. कायसे | र८ 

में न तो करूगा सनसे, वचनसे तथा कायसे ।२६। में न तो कराऊूगा 
सनसे. चचनमे तथा कायसे ।३५०। में नते अन्य करते हए का अनुमोदन क्रूगा मनसे, 
चनसनस तथा कायस | ३२ । 





कर | न्न ७ हे 
मे न तो करूंगा सनसे तथा वचनस । ३२। सेन तो कराजझ गा मनसे तथा बचनसे 

हक] बज कम्क >> २० त्र्ता त्रा अनमसाइन या चचनंस ह:83 ३ द्स्गा 
3३ | से ने प्यत्य छरते हुए वा अनुमोदन ब्रूंगा मनसे तथा वचनसे | ३४ । में न तो करू: 
सनम तथा उायस । ४४ से त्ञ ता क्राऊ गा मनसे तथा लायस | ४६। मसंन तो अन्य ऋरने 





-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४२६ 


चेति। ७१ । न कारयिष्यामि मनतसा चेति ।७२। न कुव तमप्यन्य समलुज्ञास्पामि 
पनसा वेति ।४७३। न करिष्यामि बाचा चेति | ४७४। न कारयिष्याप्ति वाचाहचेति 
| ४४ | न कुनैतमप्यस्यं समलुज्ञास्याप्ति वाचा चेति | ४६ । न करिष्यामि कायेन 
चेति | ४७७। न कारयिष्पामि काब्रेन चेति ।४८। न छुणेतमप्यन्यं समलुज्ञास्यामि 
काय्रेन चेति । ४९ ! 

प्रत्याख्याय भविष्यत्कम सम्तस्तं निरस्तसंपोहः | 

आत्मनि चैतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्मना बर्ते ॥२२८॥ ( भरार्या ) 

इति प्रत्याख्यान$रप) समाप्त। । 


मैं न तो करूंगा मनसे । ४१। मैन तो कराऊगा मनसे । ४२। मैं न अन्य करते 
हुए का अतुमोदन करूंगा मनसे । ४३ । मैं न तो करूंगा वचनसे । ४४ | मैं न तो कराऊंगा 
वचनसे । ४५। मै न तो अन्य करते हुए का अनुमोदन करूंगा बचनसे ।४६। मैं नतो 
करूंगा कायसे । ४७। मै न तो कराऊंगा कायसे । ४८। मै न अन्य करते हुए का अनुमोदन 
करू'गा कायसे । ४८। ( इसमप्रकार प्रतिक्रमणके समान ही प्रत्याल्यानमें भी ४६ भंग कहे ) 

अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते है:-- 

अथ-( प्रत्याख्यान करनेवाला ज्ञानी कहता है किः--) भविष्यके समस्त कर्मोंका 
प्र्याख्यान ( त्याग ) करके, जिसका सोह नष्ट हो गया।है ऐसा में निष्कर्म ( अर्थात्‌ समस्त 
कर्मोंसे रहित ) चेतन्यस्वरूप आत्मासे आत्मासे ही निरंतर बते रहा हूँ । 

भावाथेः- निश्चयचारित्रमें प्रत्याध्यानका विधान ऐसा है कि-- समस्त आगामी कर्मों 
से रहित, चैतन्यकी प्रवृत्तिरूप ( अपने ) शुद्धोपयोगमें रहना सो प्रत्याख्यान है। इससे ज्ञानी 
आगामी समरत कर्मोका प्रत्याख्यान करके अपने चेत्तन्यस्वरूपमें रहता है | 
यहां तात्पय इसप्रकार जानना चाहिये:-व्यवहारचारित्रमें प्रतिज्ञामें जो दोष लगता है 

उसका ग्रतिक्रमण, आलोचना तथा प्रत्यास्यान होता है. । यहाँ निश्चय चारित्रकी प्रधानतासे 
कथन है इसलिये शुद्धोपपोगसे विपरीत सर्वकर्म आत्माके दोषस्वरूप है| उन समस्त कर्म- 
चेतनास्वरूप परिणामोंका-त्तोनों कालके कर्मोका-प्रतिक्रम, आलोचना तथा प्रत्याख्यात करके 
ज्ञानी सर्वकम चेतनासे भिन्न अपने शुद्धोपयोगरूप आत्माके ज्ञान-अ्रद्धान छवारा और उसमें 
स्थिर होनेके विधान द्वारा निम्प्रमाददशा को प्राप्त होकर श्रेणी चढ़कर, केवलज्ञान उत्पन्न 
करनलेके सन्मुख होता है | यह, ज्ञानीका कार्य है। 

इसप्रकार प्रत्यास्यान कल्प समाप्त हुआ | 


अब समरत कर्मोके संन्यास (-त्याग ) की भावताकों नचानेके सम्बन्धका कथन 
समाप्त करते हुए, कल्शरूप काव्य कहते है;-- 


६७ 


न -- संमदसार -- 


ममस्नमिच्येवपपास्य कर्म 
त्रेकालिक शुद्धनयावलंरी । 
विलीनमोदो रहित॑ विकारे- 
थ्विन्मात्रमात्मानमथोचलंत्रे ॥ २२९ || € उपज्ञाति ) 
झथ सकलकर्मफलसंन्पासभावनां नाट्यति 

डिगलतु कर्मत्रिपतरुफलानि मम सु क्तिमंतरेणेव । 

गचे येजमदलं चैतन्पात्मानमान्मान्म्‌ ' २३० ॥ ( झर्या ) 

हैँ मतिन्नानावग्णीयकम फल झ्ु जे चेतन्यात्मानमान्मानमेद संचेतये । १। 


हैं श्रतन्नानावरणीय फल भ्ुजे चेतन्यात्मानमान्मानमेव संचेतये | २। नाहमवधि- 


श्र: -( शुद्दनय का आलम्बन क्रनेवाला कहता है कवि-) पूर्वोक्त प्रकारसे तीनों 
कालऊे समस्त कमको दर करके छुद्दनयावरूस्ची आर विलीनमोह ( अर्थात्‌ जिसका मिध्यात्व 
नष्ट हो गया है ) ऐसा में अब सव विकारोसे रहित चेतन्यमात्र आत्माका अवलम्बन करता हूँ। 
अब समन्‍्त #मेफल सनन्‍्यास की सावनाको नचाते हैंः-- 
( उसमे प्रथम. उस कथनके समुच्चच अर्थका काव्य कहते हैं---) 
ध्‌ -- समम्त कर्मफलत्री सत्वासभावनाका क्रनेवाला कहता है कि-) कमरूपी 
विपउ्न्ञके प्न्‍ल सर द्वारा भोगे बिना ही खिर जाये. में (अपने) चतन्यस्वरूप आत्माका निश्चल- 
तया सेतन-प्रमुभव करता हैं । 
भावाध--त्तानी कहता है कि-जो कर्म उदयमे आता है उसके फन्नको में ज्ञाता- 
हृष्टरूणस देस्वता हैं. उसका भोक्ता नहीं होता, इसलिये मे रे द्वारा भोगे विना ही वे कम खिर 
जाये, से अपने चेतन्वस्वरूप आत्माम लीन होता हुआ उसका त्ताता-दृष्टा ही होझ । 
यहाँ उतना विशेष जानना चाहिये कि-अविरत देशविरत तथा प्रमत्तसंयत दशामें 
प्रधान है. और जब जीच अप्रमत्तदशाकों प्राप्त होकर श्रेणी चढ़ता है 
न 


है; 4३ कप-+० जे ॥| हट 
सलाह । 


कु । 
अर है। कं 


कं 
एस्रा ज्ञान-ः हातन 


॥।क्‍ 
सच >५क ६ > आन कु हो“ ह 
सेंद घट अनुलत्त साकह्े 


-.- सर्वविशुद्धज्षान अधिकार -- ४३१ 


$ 0 
जानाइर्णीयफरल शुने चैतन्यात्मानमात्मानमेत्र संचेतये हे ' नाहें मन्त्र: 
तानावरणी यफरल श जे चेंतन्यात्मानमात्मानमेव संचेवये | ४ | वाह फेंबलज्ञानात 
गीयफल थे ने चैठन्यात्मानघात्मानमेत संचेतये । ५ । नाई चल्ुदशनावरछीयढ में- 
फर्ल भुजे वेतन्यात्मानमात्मानमेंद संचेतयें | ६। नाहमचक्ुदंशनावरणीयफरां अजे 
सेतम्पास्मानमात्मानमैव संचेतये । ७ । माहमबधिदशनावरणीयफर्ल झुजे चैतन्या- 
न्मानमात्मानसेतर संचेतये । ८ । नाह केवलदशनावरणीयफल अुजे चेतन्यास्मान- 
मात्यानमैत्र संचेतये । ९ । नाई निद्रादश नावरणीयफल जे चैतन्यात्मानमात्मान- 
मेव संचेतये ।१०। ना निद्रानिद्राद्शनावरणीयफल सु जे चैतन्यात्मानमात्मानमेत 
सचेतये | ११। नाहं प्रवलादशनाररणीरफल शुजे चैतन्यात्मानमात्मानमेद 
संचेतये । १२ । नाहं प्रचलाप्रचलादशतावरणीयफल इजे चैतन्यात्मानमात्मानमैव 
संचेतये । १३ | नाहं सपामशद्धिदशनादरणीयफ्ल शुमे चैतन्पात्मात्म त्मानसेव 
संचेतये । १४। नाह सातवेदनीयफल मजे चैतन्यात्मानमात्मानमेत्र संचतयें १४। 
नाइम्सातवेदनीबफल सु जे चेकयात्मानमात्मानभेव संचेतये । १६। चाह सम्य- 
क्लपोहनीयफरल घुजे चैतन्यात्मानपात्मानमेव संचेतये । १७। नाहं पिथ्यात्व- 
मोहनीयफल थ्रुजे चैतन्यात्मानपात्मानसेव संचेतये | १८ | नाह सम्यक्लसिथ्या- 
अवधितानावरणीयकर्म के फलको नहीं. भोगता चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता 
एं ।३। में सनः पर्ययलानावरणीयऊरमके फन्चकोी नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप आत्माका ही 
संचतन करता हैं । ४। मै केवलज्ञानावरणीयकम के फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप आत्मा 
पंत ही संचेतन करता हूं । ५ । 

में नन्ुदेशनावग्णीय कम्मके फलऊो नहीं नोगता, चेतन्यम्वरूप आत्माका ही संचेतन 
करना (।६। में अचलुदंशनावरणीय वःम के ० , उेतन्य० | ७। में अवधिदशनावरणीयकर्मके० / 
कल्प 23] फैवलदशनावरणीय कर्मके०, चैतन्य० । ६ | से निद्गादर्शनावरणीय कर्मके०, 
पतत्यदू। १५। से लिठ्ानिद्रादशनावरणीयऊर्मके, चैतन्थ० | ११। मैं प्रचलादशशसावरणीय- 


परे: देतत्य: । १६। में अचलाग्रचलादशनावरणीयकर्मके०, चैतन्य० । १३। मैं स्यान- 
मद एनायरणशो पक्के, चतत्य० । १४ । 
में साताबेदनीयदाम ० फजको सही नोगता, चेतम्वस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता 
११६५ में असातावेदनीयकर्स ये:०, चैतस्थ> । ६६। 
मे सम्पकस्वभेह्टनीयर सके फसयो नदी सोगता, चेतस्यस्वरूप आत्मारा ही संचेतन 
परत | । ६७। मे सिध्यातसोहचीयरमके०, चेतन्य८ । (८। से सम्यवत्वसिथ्यात्वसोहनीय- 
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स्वमोहतीयफ जु ते चेतन्वात्मानमात्मानमेद संचेतये | १९। नाहं अनंतालुदंधि- 
क्रोधपकृपायवेदनीयमोहदी य फल भु जे चंनस्यात्मानमात्मानसेव संचेतये | २० । नाहं 
अप्रत्याख्यानावरणीयक्रोघक्पायवेदनी यमोहनी य फूल सुजे चेंतन्वात्मानमात्मानमेतर 
संचेवये ।२१। नाई प्रत्याख्यानावरणीयक्रोधकूपायवेदनीयमोहनीयफल शुजे 
चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये । २२ । नाहं संज्रलनक्रोधरूपायवेदनीयमोहनीय- 
फल धुजे चेतन्पात्मानमात्मानसेत्र सचेतये। २३ । नाहमनंतानुदंधिमोनकपायवेद- 
नीयमोहनीयफल अु'जे चेतन्पात्मानमात्माससेव संचेतये । २०७। नाहइमरप्रत्या- 
ख्यानावर्मीयमानकृपायदेदनी यमोहनी यफर्स झुजे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये 
| २५ नाहं प्रस्याख्यानावरणीयमा नकपायवे दनी य शो हनी य फल सु जे चेतन्पात्मान- 
मात्मानमेव संचेत्ये । २६ । नाहं संज्बलनमानक्पायवेदनीयमोहनीयफल थे चेत- 
न्यात्मानमात्मानमेर सचेतये।२७। नाहमनंतानुत् धितायांकपायवेदनी यमी हनीय फल 
अुजे चंतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ।६८) साहमप्रस्याख्यानावरणीयमायाकपाय- 
वेदनीय मोहनीयफल श्॒ुजे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये |२९ नाईं प्रत्याख्या- 
नावरणी यम्ायाकृपायवेदनी यमोहनी यफ़ल॑ झुजे चेतन्यात्यानमात्मोनमेव संचेतये 

३०। नाई संज्वलनमायाकपायवेरनीयमोहनीयफलं भुजे चेतन्यात्मानमात्मान- 
मेव संचेतये । ३१ । नाहमनंतानुदंधिलोभकपायवेदनी यमोहनीयफल अ जे चेंतन्पा- 
त्मानमात्मानमेद सचेतये । ३२। नाहमप्रत्याज्यानावर णीयली भकपायवेदनीयमो ह- 
नीयफल घुजे चेंतन्यात्मातमात्यानमेत्र सचेठये , ३३। नोहं प्रत्याज्यानावरणीय- 
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224 पक हक पल र+ंन नर ल्‍कफ पक्कोघऊपाय हे यमो > ह्नीयक्म के >फे> अऑअतत्य5 | २०८।! 
ऋमरे ८, चतन्य० | 2६ | से अनन्तातुव नंवक्मीथकपायबेदीयमाहनायथक्सक ०, चंतत्य2 | १५ 
| 














2 धरपप्गी यह वकपायचे चेबनीय जि तीयकमके 5-० मद ली र] 2 हे 
में अप्रस्याग्यात्ताचणर्पायक्रा वकाायबदसीय राह नी यक्संत 9, चंतत्थ० 9 ६६ से प्रत्या 
व्यानावरणीयने: हल मम टली विक्की २२। में संस्वलक्रोधकपायवेद- 
स्यानावस्यायकाधरकपायबंदनाथमांहनायलज्स क 5. चतन्य० | बन | से सच्चलक्राथकपाचवद 
नीयसोटनीयकर्म के०. चेतत्य+ । २३ । में अनन्तानुबंधोमानकपाथ वेदनीवमोहनीचकम के?. 
या रे चेद नीयमसोह नी यक्षमे न 





ह थ उप्य्य्ज्याना वरणीयमगनज्पाय कक जय 5 हक 
अतन्य5 ! २०। में ऊग्यख्थानावरणायमानजपाय वदनीयस्गहनायक्ष्मे के>, चअतन्य»। रभ । 
दर श्ास्या ता कटी क-३०-»--७-का-की++नमन बरगाीयमानम्पाय ग+कक०>एृतकयतापट का, पेदनीयमोह्नी इच्म 25 ००० ऋष्णा-ह कह, नस डर संब्छतनमान ह५>मक हक 
में प्रचायानावस्णायनसानमपाय बंदनोयमाहनीयक्म छक८ चतन्य5। २६। मं सब्कुलनमान 

[ 
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अपायवंरस यमाह्सायजस्स क्र+, चनेन्धय5> [55॥| से अनन्तालत्धामसायाकपायबंदायंसाइहनाथ- 


न | 
८2000 «33033 2६ 42% 5 के न उ८स अप कर कप पर 95 मोह्नीयऊर्म हा हे चंत 
पदुस छ+, चखतस्थर+ | चइुणज से अचशचच्यास्थानाइग्शायमायाजयायबदनायमाहलायरूम छऋ०, चेंद- 
उन्‍न्‍रत के कि || डे चधप्् क्ा वा रत राय हु ्आपायददस म्न्न 5८ ध या यिकय न 3352८ के टच | 
गा हि्ण ई १ आय 4बरयर ३६४६८ ७ < ६६०३४ ;5 “४ 4|“4 | > कई “य क- [४5५८ मसाज, प्गिन्आ4र | 
डे पक्का +>भ कम कतकम्क+क०कन कक झपादयदसी यम नी ले जन की ४० ०-४2 है" 2. नन्तानदंधीलोर बम हा अ+बक कही # छः 
4३ सज्यूनासक्ापा जब दब च्च, खतरा ख्मसे कछझ 5, घअतत्य: [सं अतन्तालुत धे6+ 4 4 4/ 47 








ब् &. हे न छः ् ८ पा व क 
क कर ० बीज आन ७ ने 5०७ धन क्ल्डिि्लिकनजक यमाहुलाय 4क-8# 
पेदन परम हनी एम्म 7८5. चनन्थस | 3२ । मे ऋपनशरयानावग्यीयल्तेमक्पाय वेदनीयमोहनीय 
हू 
कफ रे कफ ई न्‍ > ३ ल त हा कि 
£ +-+न्‍्स के डिक िननानधं कक  -हैं। आह. आओ.  हुरक)० ह् ब्ट्र्स्ा5 वात ुमाइनीयसज्म अणफेक अंतन्य ,>कब०काबक 4. 
दुडण ऋष, उपरल्य 5 ४25 | # फरयारयानसावयरशधदलाभकपायतन देलायमाहनहादयज्म रझ२, ऋत॑त्4 २ 


-- स्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- श्३्३ 


लोभकपायवेदनीय मो हनी यफर्ल सु जे चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये । ३४ | नाह 
संखलनलोमकपायवेदनी यमी हनी यफल॑ श्रु जे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये |३४। 
नाह दास्यनोकषयवेदनीयमोहनीयफल श्रुजे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये 
। १६ | नाहं रतिनोकपायवेदनीयमोहनीयफल श'जे चेतन्यात्मानमात्मानमेव 
संचेतये । ३७ । नाहँ श्ररतिनोकपायवेदनीयमीहनीयफलं भर जे चेतन्यात्मानमात्मा- 
नमेव संचेतये । ३८ । नाह शोकनोकपायवेदनीयमोहनीयफल अजे चेतन्यात्मान- 
मात्मानमेत्र संचेतये । ३९ | नाह सयनोकपायवेदनीयमीहनीयफल अ'जे चेतन्या- 
त्मानमात्मानमेव संचेतये । ४० । नाहं जुगुप्सानो कपायवेदनीयमोहनीयफलं श्र जे 
चेतन्योत्मानमात्मानमेव संचेतये । ७१ । नाहं स्रीवेदनो कपाय वेदनीयमहनीयफरल 
४जे चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये | ४२। नाई पुवेदनोकपायवेदनीयमोह- 
नीयफल अजे चेतन्यात्मानमात्मानभेव संचेतये | ४३। नाहं नपु सकवेदनोकपाय- 
वेदनीयमोहनीयफल अजे चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये | ४७४ । नाहं नरका- 
पुफल शजे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये । ४४ । नाहं तियंगायुःफलं अरे 
चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेत्ये | ४६। नाहं मानुषायु'फलं मु जे चेतन्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये । ४७ । नाहं देवायुःफल भर जे चेतन्यात्मानमात्मानमैव संचेतये 
। ४८। साहं नरकगतिनामफलं अुजे चेतस्यात्मानमात्मानमेय संचेतये | ४९। 


भ 


रु बे | ॥ 4 
नाई तियंग्गतिनामफलं अुजे चेतन्यात्मानमास्मानमेव संचेतये | ५० । नाहं मनुष्य- 
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| ३४। मै संज्वलनलोभकपायवेदनीयमोहनीयकर्म के०, चेतन्य० | ३४। मैं हास्यनोकषाय- 
वेदनीयमोहनीयकर्म के०, चैतन्य० | ३६ । मै रतिनोकपायवेदनीयमोहनीयकर्स के०, चैतन्य० 
। २७ | मे अरतिनोकपायवेदनीयमोहनीयकर्म के चेतन्य० । ३८। मैं शोकनोकपषायबेदनीय- 
मोहनीयदमे के०, चेतन्य०। ३६ । में भयनोकपायवेदनीयसोहनीयकर्स के०, चेतन्य० | ४० | 
में जुगुप्सानोकपायवेद्नीयमोहनीयकर्म के चेतन्य० | ४१। में सत्रीवेदनोकपायवेदनीयमोह- 
नीयकम के चेतन्य० । ४२। मै पुरुपवेदनोकपायवेदनीयमोहनीयकर्म के०, चैतन्य० | ४३। 
में नपु सकवेदनोऊपायवेदनीयमोहनीयकर्म के०, चेतनन्‍्य० | ४४। 

का सरवायुकमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता हैँ 
! ४४। में तियंचायुकर्म के-, चैतन्य० | ४६। से सलुप्यायुक्म के०, चेतन्य० | ४७। मै देवा- 


फ्प रे छे कं तन्य छ 
इुफ फे० चतन्य० | ४८। 








गता, चेतन्य स्वरूप आत्माका ही संचेतन 


च् आप इ्» के ९ कप 
में नरज्गनिनामकर्मके फल्नवों सही में 
हब 3 डः चण 4 4 के 
£ | ४६। में तियचंगतिनासऊर्म के०, चेतन्य० | ४० मे सनुष्यगतिनामकर्म के०, चेत- 


३४ “- सेंसयंसार +-- 


गतिनामफल भुज चेंतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये |» १। नाह देवगतिनोपफल सु जे 
सँतन्पात्मानमात्मानमे संचेतये । ५२ । नाहमेज्ेंद्रियजातिनामफल श्॒जे चेंतन्या- 
त्मानमात्मानमेद संचेतये | ४३ । द्वींद्रियमातिनामफर्त झ्ुज चेवन्यात्मान 
मात्मानमेत्र सचेतये | ७४ । दाह ब्रीद्रियजातिनामफल अुज चेतन्यात्मानमात्मा- 
नमेव सचेतये | ५४ । नाहं चतुरिद्वियजातिनामफलं शुज चतन्यात्मानमात्मानमेष 
संचेतये । ६६ । नोह पंचेन्द्रियजातिनामफलं सुजे चेतन्यात्मानमात्मानसेव संचे 
तये । ७७ । वनाहमोंदारिकशरीरनामफर्ल श्ुुजे चंतन्यात्माममात्मानमेत्र सचेतयें 

७८ । नाहं वेक्रियिकशरीरनामफलं जुजे चैतन्यात्मानमात्मानमेद संचेतये | ५९। 
नाहमाहारकशरीरनामफ्ल श्ुजे चेदन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ।६०। नाहं 
तेजसशरीरनामफल सु जे चेनन्यात्मानमात्मानमेव संचेतवे । ६१ । नाहं कार्माण- 
शरीरनाम फल अुजे चेंतन्यात्मानमात्मानमभेव संचेतये [६९। नाहमोदारिकशरीरांगो- 
पांगनामफर्ल अजे चेतन्यात्मानमात्मानमेव सचेत्ये । ६३ । नाहं वैक्रियक शरीरां- 
गोपांगनामफलं सु जे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये । ६४ । नाहमाहारव शरीरां- 
गोपांगनामफल अुजे चेतन्पात्मानमात्मानसेव सचेतये | ६६ । नाहमौदारिकशरी- 
रंधननामफल भुजे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये । ६६ । नाहं वैक्रियिकशरी- 
रंघननामफल जुजे चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये | ६७ । नाइमाहारकशरी- 
रंधननामफल' झु जे चेतन्यात्मानमात्मानमेद संचेत्ये । ६८ । नाई तेजसशरी 
रंधननामफल शुजे चंतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतवे । ६९ । नाह कामंणशरार 


न्यर5१। में वेचगतिनामकर्म क्े०, चेतन्य न्य> | ४२ । मे एकन्द्रिजातनामसकमे कू० चतत्थ३ 
४<२] मे द्वीश्द्रिजातिनामक्म मिल के च 


नः 
४४ से चत्तारन्द्रयज्ञातिनामक्स क०. 











चंतन्य 





89०॥] सम बीन्द्रिजातिनामकुम के, चतत्य: 


+ | 
चतन्य ४६। में पचन्द्रियजा.तनामक्म के०, 











दे रे 9७. जी हे किथयक्शरीोरनामकन 2७० इटकनगट समा 
घतन्य+5 | ४७5 | में आदारकारारनामक्स के+ चतन्य5८। हद से चीक्र|यक्शरास्नामदला 
०० च हज हद रे न बह हट | 

घोठ, चतन्यन | ४६ | में आहारक्धशारगोरनामल्म क८, चंतन्य० | 5५] में समसशरासरनासकन 
5. 25 मैं ऊार्मगरारीरनामक्न के०, चेंतनन्‍्च०। ६२। में औदारिक्शरीरअंगो- 
फे>, चंतन्ध> | 5१। में जामंगाशरीरनासकस के०, चंतन्य>। 5२। में ओदारिक्शरारथअगां 
. न _ अनन्य बजकर चैक्तियिझशर ;; अंगोपांगन जे 27 सं ८5 
पांगनाम्जर्मने के०, चतन्य+३। 5३ । से वंक्तियिझशरीरअंगोपांगनामज्न ४०. चतन्य०। 5४ ॥। 
ग्र 22242: लक 50 में ओऔद्ारिक्शरीरबंध ; 
मैं आहारफ्शरीरापगोपागनास्र्स के+, चैतत्य- । ६५। में औदारिक्शरीरबंधननातरर्स 
ग दि क न्‍ कु कप 








अ ही है] अतन्य 
अ््ुममसाशएउ मा आऋ9, चअलन्य+त | प्ययं मे नंठसदशाराोर धधन॑सामरगा ८०. चंतन्य: 


० 9 या तन्य आकलन हि 
है धार्एापरारपपगनामस उस >२, खतलीत्य८ | वैध खओआंदा ससधघात कखसघानत सनामकस के | चतन्य॒२ 


--- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- के ४१४ 


बंधननामफल, शुजे चैतन्यात्मानमात्मानमेत संचेतये । ७० । नाइमौदारिकशरी- 
रसंघातनामफल' जे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये | ७१ । नाह वेक्रियिकश- 
रीरसंघावनामफल' भुजे चेतन्यात्मानमात्मानमेच संचेतये ।७२। नाहमाहारकशरीर- 
संघातमामफल' मजे चैतन्यात्मानमात्मानमेत्र संचेतये | ७३। नाह तेजसशरीर- 
संधातनापफल' शजे चैतन्यात्मानमात्मानमेत संचेतये । ७७ । नाई कार्माणशरीर- 
संघातनामफल' अजे चेतन्यात्मानमात्मानमेद संचेतये | ७५ | ना समचतुरस- 
संस्थाननामफल' अजे चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये । ७६ । नाह न्यग्रोधपरि- 
मंडलसंस्पाननामफल' अजे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये। ७७। नाहं साति- 
संस्थाननामफल' सु जे चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेत्ये । ७८ | नाहं कुब्जसंस्थान- 
नामफल' भुजे चेतन्यात्मानमात्मानमेष संचेतये । ७९। नाहंबामननामसंस्थान- 
नामफल' भ्रुजे चेतन्पात्मानमात्मानमेव सचेतये | ८० । नाई हुँडकसंस्थाननामफ- 
ल' धुजे चेतन्यात्मानमात्मानभेत्र संचेतये | ८१ । नाहँ वेजपमनाराचसंहनननास- 
फल बजे चेतन्पात्मानमात्मानसेव संचेतये | ८२। नाहं बजनाराचसंदनननाम- 
फल भ्रुजे चेतन्यात्मानपात्मानमेव संचेतये | ८३ । नाह नाराचसंहनननामफ्ल 
भुजे चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये | ८४। नाहमधनाराचसंहनननामफल' 
भुजे चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये | ८४ । नाहँ कीलिकासंहनननामफल' ध्रजे 
चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये | ८६। नाहमसंप्राप्तासपाटिकासंदनननामफल' 
अजे चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये | ८७। नाह स्वि्धस्पशनामफल' अ्ुजे 
चैतन्या० । ८८। नाहँ रुकृस्पशनामफल जे चेतन्या० । ८९ । नाह शीतस्पश्‌- 





। ७१। मैं वैक्रियिकशरीरसंघात तामकर्म के०, चेतन्य० । ७९। मै आहारकशरीरसंघात नास- 
कर्म के०, चेतन्य० ।७३। मै तैजसशरीरसंघात नामकर्म के०, चैतन्य० ।७४। 
मे कार्मणशरीरसंघात नासकर्म के०, चेतन्य०। ७४ । मै समचतुरखसंस्थान नामकर्म के०, 
चेतन्य० । ७६। मै न्यप्रोधपरिमंडलसंस्थान नासकर्स के०, चैतन्य० | ७७। मैं सातिसंस्थान 
नासकर्म के०, चेतन्य० | ७८ मैं कुष्जकसंस्थानतामकर्स के०, चैतन्य०। ७६। मै बामन- 
संस्थाननामक्मे के०, हि । प०। मै हुंडकसंस्थाननामकर्म के०, चैतत्य० | ८१। मै 
चञपंभनाराचसंहनननामकर्म के०, चैतन्य० | ८२ मैं ं 

चेतत्य०। ८३ । मै साराचसंहनननामकरी के० , चेतन्य०। 6 अर कल लीड कक 
के०, चेत्तन्य | ५४५ | मे कीलिकासंहनननासक्ी 


के०, चेतन्‍्य० । ८६। मैं असंग्राप्तासपाटिका 
। है असंप्राप्तास्पाटिका- 
संहततनासकर्स के०, चेतन्य० । ८७। मै स्निग्धस्पशनामकसे के० । चेतन 


य०। ८प८। मै रूक्तरपशे- 


रेप -- संमयसार -- 


नामफल भुजे चेतन्या० | ९० । नाहपुष्णम्प्शनामफल' भ्रजे चेतनन्‍्या० | ९१ | 
नाहं गुरुस्पशनामफल' झुजे चेतन्या० |९२१। नाहे लघुस्पशंनामफल 
अुजे चेतन्या० |९३। नाह. मदुस्पशनामफ्ल' अशुजे चेतन्पा० 
।९४। नाह कर्कशस्पशनामफल सुजे चेतन्या० ।९४। नाहं 
मधुरसनामफल' भ्रुजे चेतन्या० ।९६ । नाहमाम्लरसनापफल' अुजे 
चेंतन्या० । ९७ | नाहं तिक्तरसनामफल स्॒जे चेतन्या० । ९८। नाह कटुकरस- 
नामफन' अजे चेतन्या८ । ९९ | नाह कपायरसनामफल' झ्ुुजे चेतन्या० | १००। 
नाई सुरभिगंधनामफल' जे चेतन्या० । १०१। नाइमसुरमिगंधनामफल' श्र जे 
चतन्या० । १०२ । नाह शुक्त्वणनामफल थ्रुजे चेतन्‍्या० ।१०३। नाहें रक्त- 
वबर्णनामफल अुजे चतन्या० | १०७४। नाहं पीतवणंनामफूल भ्ुजे चेतन्या० 
| १०४ | नाह हरितवणंनामफल श्रुजे चतन्‍्या० | १०६। नाहं कृष्णवरणनाम- 
फल' भूज चेतन्या० ।१०७। नाह नरकगत्यानुपर्वीनामफल' म्रुजे चेतन्या० |१०८। 
नाह तियग्गत्यानुपू्वीनामफल' भ्रुजे चेतन्या० ।१०९। नाहं मनुष्पत्यानुपूर्वीनाम- 
फल' ध्ुजे चेंतन्या० | ११०। नाहं देवगत्यानुपूर्वीनामफल शभ्रुजे चेतन्पा० 
| १११ | नाहं निर्माणनामफल' झुज चतन्या० | ११२५। नाहमगुरुलचुनामफतल 
भुजे चेतन्या० । ११३। नाहमुपघातनामफल' अ'जे चेतन्या० । ११४। नाहँ 
परघातनामफल भ्रुजचतन्या० ।६१४। नाहमातपनामफल श्ुज चेंतन्या०।११६। 
नामक के० चतन्य । ८६ । में शीतस्पशनामकर्म के०, चेतन्य० | ६० । में उष्णस्पशनामकर्म 
के०, चेतन्य० | ६१। में गुरुस्पशनामकर्म के०, चेतत्य० | ६२ । में लघुस्पशनामकर्म के०, 
चेतन्य० | ६३। में मदुस्पशनामकर्म के०, चेतन्य० | ६४ | मै ककशस्पशनामकर्म के०, चेतन्य० 
॥।६४। में मधुररसनामकर्म के०, चेतन्य० | ६६। में आम्लरसनामकर्म के०, चेतन्य० | ६७। 
में निक्तरसनामकर्म के०, चेतन्य० । ६८ | में कटुकरसनामकर्म के०, चेतन्य० | ६६ । में कपाय- 
रसनामक्से के०, चेतन्य० । १००। मैं सुरभिगंधनासकर्म के०, चेतन्य०, | १०१। मैं अमुरमि: 
गसभनासक्मसा क०, खतन्य£ | «२ |) म॑ अजकवणशणनामकनोे के० चतनय० ] १०३ | में रक्तबण 
सामकर्म के5, चतन्य5 | १०४ । में पीतवर्णनामकर्म के०, चेतन्‍्य० | १०४ | में हरितवर्णोनाम- 
कर्म फे०, चतन्य> | १५६ । में कृप्णबणणनामकर्म के०, चतत्य० | ?०७। मैं नरकगत्यानुपूर्वी 
नामऊर्म के ०. चतत्य*। १०८। में नियचगन्यानुपूर्वीनामकर्म के०, चततन्य० | १०६ | में मनुष्य 
गत्यानुपूर्चनामरर्स केर, चनतत्य* । ११० । में देवगत्यानुपूर्वीनामक्स के०, चेतन्य० । १११ । 
मैं निर्माण नामरर्म फे०, चेतत्य। १२२। में अगुरलबुनामकर्स के०, चतत्य० | ११३। मैं 
दप्याननामर्मी के”, चेतत्य०। ११४। में परधाननामर्ज्स के०, चेतन्य०। ११४। में आत- 








-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ५३५४ 


नाहमुबोतनामफलं,थू जे चैवन्‍्या० ।११७। नाहमुक्ासनामफलं इ जे वैतन्या ० ।११८। 
नाई प्रशस्तविद्दायोगतिनामफल थजे चैतन्या० । ११९ । ।नाहमग्रशस्तविद्ययोग- 
हिनामफल इ जे वैतन्या० । १२० [नाई साधारणशरीरनामफरल भुजे चैतन्या० 
। १५१ । नाहं प्रत्येकशरी रनामफल झजे चैतन्या० । ११२ । नाह स्थावरनामफल 
भ्ुजे वैतन्पा० । १२३ । नाह त्रसनामफलं भ्जे चैतन्या० क १२४ | नाईं सुभग- 
नामफल श्ुजे वैतन्या० । १२७। नाहं दुर्भभनामफरल झजे चैतन्या० | १२६ । 
नाहँ सुखरनामकर्मफल थे वैतन्या०। १२७,। नाहं दुःस्वस्नामफलं इ जे चैत- 
न्‍्या० । १२८ | नाह शुभनामफल झजे वेतन्या० | १२९५। नाहमशुभनामफले 
धजे चैतन्या० | १३० । नाई सत्मशरीरनामफरल श्जे चैतन्या० | १३१॥। नाहं 
बादरशरीरनामफल भ'जे चैतन्या० । १३२। नाहं पर्याप्नामफल श्जे चैतन्या० 
| १३३ | नाहमपर्यापनामफल अुजे चैतन्या० । १३४ । नाहं स्थिरनामफर्ल झ जे 
चैतन्या० । १३५ | नाहमस्थिरनामफल झुजे चैतन्या०,। १३६ ) नाहमादेयनाम- 
फल धुजे चैतन्या० |१३७। नाहमनादेयनामफलं श्ुजे चैतन्या० । १३१८। 
नाह यशाकीर्तिनामफरल सु जे चैतन्या० । १३९। नाइमयशा।कीतिंनामफर्ल भुजे 
चैतन्या० । १४० । नाह तीर्थकरल्वनामफलं धर जे चैतन्या० । १४७१। नाइयरचे- 


पनासकर्म के०, चेतन्‍्य० ।११३। मैं उद्योतनामकर्मे के०, चेतन्‍्य० ।११७ मै उछासनामकर्म के०, 
चेतत्य० । ११८। मैं प्रशस्तविहयोगतिनामकर्म के०, चेतन्य० । ११६। मै अप्रशस्तविद्यायो- 
गतिनासकर्म के, चेतन्य* ।१२०। मै साधारणशरीरनासकर्म के*, चेतन्य० । १२१। 
में प्रत्येकशरीरनामकर्म के, चेतन्य० | १२२९। मै स्थावरनासकर्म के०, चैतन्य० । १२३। 
मै त्रसनामकर्म के०, चैतन्य० । १२४। मै सुभगनासकर्म के", चैतन्य । १२५ | मै दुर्भगनाम- 
कम के”, चैतल्य०। १२६। मै सुस्वर्नासकर्म के०,: चैतन्य । १२७ | मै दु.स्वस्नामकर्म केर, 
चैतन्य" । १९८। मै शुभनामकम के०, चैतन्य० | १२६ । मै अशुभनामकर्म के०, चैत्तत्य० 
| १३०। मैं सूक्मशरीरनामकर्म के०, चैतन्य" । १३१। मैं बादरशरीरनामकर्म के० » चैतन्य० 
| हे ३२। मै पर्योप्ततामकर्म के०, चैतन्य० । १३३ | मै अपरयाप्तानामकर्म 'के०, चैतन्य | १३४ । 
में स्थिर्तासकर्म के०, चैतन्य० । १३४५। मै अस्थिरनासकर्म के०, चैतन्य०। १३६। मैं आदेय- 
नामक के०, चैतन्य" । १३७ । मै अनादेयनामकर्म के०, चैतन्य० | ११८। मैं यश:कीर्तिनास- 


शे करे 
कर्म के०, चेतन्य० । १३६ | सै अयशःकीर्तिनामकर्म के०, चैतन्य० । १४० । मैं तीर्थकरनासकर्म 
फे०, चैतन्य० | १४१। 


से.ए शगोत्र ५ हे | 
-मैं.डबनगोत्रकर्स के फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता 


श्द 


अरेप “» संसयसार -- 


गंत्रिफल शजे चेतन्या०। १४२। नाहं नीचेगोत्रफर्ल भ्रुजे चेतन्या० | १४३। 
नाहँ दानांतरायफर्ल अ'जे चेतन्या० । १४४ | नाह लाभांतरायफल अु'ने चेतन्पा[० 
।१४४॥। नाहें भोगांतरायफलं भ्ुजे चेतन्या० । १४६। नाहप्ुपभोग[तरायफलं 
ध्ुज चेतन्पा० | १४७ | नाई वीयोतगायफल भुजे चेतन्या० ॥ १४८ ॥ 
निःशेषऊर्म फू सं न्‍्य सना नम मेव॑ 
सबक्रियांतरविहारनिवृत्तवृत्ते: । 
चेतन्यलच्म मजतो भृशमात्मतच्च॑ 
कालावलीयपचलस्‍स्य बहत्वनंता ॥ २३१ ॥ (बसंततिलका) 


हैं। १४२ | में नीचगोतन्रनामकर्म के०, चेतन्य० | १४३। 

मैं दानांतरायकर्म के फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता 
हूँ। १४४। मैं लाभांतरायकर्म के०, चेतन्य० ।१४४। मैं भोगान्तरायकर्म के०, चैतन्य० 
| १४६ | में उपभोगांतरायकर्मे के०, चेतन्य०। १४७ । मै वीयातरायकर्म के फलको नहीं 
भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्मा का ही संचेतन करता हूँ । १४८। ( इसप्रकार ज्ञानी सकल कर्मोंके 
फलके सन्‍्यास की भावना करता है ) | 

( यहाँ भावना का अर्थ वारम्वार चिंतवन करके उपयोग का अभ्यास करना है जब 
जीव सम्यक्दृष्टि-नानी होता है तब उसे ज्लान-श्रद्धान तो हुआ ही है कि 'में शुद्धनयसे 
समस्त कर्म और कर्मके फलसे रहित हैँ ? परन्तु पूवंबद्ध कर्म उदय में आने पर उनसे होने 
वाले भावोका कठ त्व छोड़कर, त्रिकाल सम्बन्धी ४६-४६ भगोके हारा कर्म चेतनाके त्याग 
की भावना करके तथा समस्त कर्मोका फल भोगनेके त्याग की भावना करके, एक चेतन्यरवरूप 
आत्माको ही भोगना शेप रह जाता है । अबविरत, देशविरत ओर प्रमत्त अवस्थावाले जीवके 
ज्ञान-श्रद्धानमे निरंतर यह भावना तो है ही; और जब जीब अप्रमत्त दशाको प्राप्त करके 
एफाम्र चित्तसे ध्यान करे केवल चेतन्यमात्र अवस्थामे उपयोग लगाये और झुद्धोपयोगरूप हो, 
तब निश्चयचारित्ररूप शुद्दोपयोग भावसे श्रणी चढ़कर केवलज्नान उत्पन्न करता है | उस 
समय इस भसावनाका फल जो कर्मचेतना और कर्मफलचेतनासे रहित साज्षात्‌ ज्ञानचेतनारूप 
परिणमन दे सो होता है परचात्‌ आत्मा अनन्तकाल तक ज्ञानचेतनारूप ही रहता हुआ 
परमानन्दर्मे सग्न रहता है । ) 

अच टसी अथरा क्लशरूप काव्य कहते है -- 

झथध-( सस्ल क्मेंके फ्लका न्‍्याग करके ज्ञानचेतनाफी भावना करनेंबाला आनी 
उहता हैं कि -- ) पूर्वाक्त प्रशाग्स समस्त कर्मके फलका सन्यास करनेसे में चेतन्यलक्षण 
ध्या्मतस्थरों अनिशयतया मोगता है, और इसके अनरिक्त अन्य क्रियामें विद्ार करने से मेरी 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४३६ 


य; पूव॑भावकृतकर्म विषह्ठुमाणां 
भुक्त फलानि न खलु स्वत एव तृप्तः । 
झपातकालरमणीयपुदकरम्यं 
निष्कमंशर्ममयमेति दर्शांतरं सः॥ २३२ ॥ (वसंततिलका) 
अत्यंत भावयित्वा विरतिमविरत कमशस्तत्फल।च 
प्रस्प्ट नाटयित्वा प्रलयनमखिलाब्लानसंचेतनाथा। । 
पूण क्ृत्वा स्वभाव स्व॒रसपरिगतं ज्ञानसंवेतनां सस्‍्वां 
सानंद नाठयतः प्रशमरसमितः सवकालं पिचंतु !। २३३ ॥(स्तरघग ) 





वृत्ति निवृत्त है ( अरथोत्त आत्मतत्वके उपभोगके अतिरिक्त अन्य उपयोगकी क्रिया-विभावरूप 
क्रियामें मेरी परिणति विहार-प्रवृत्ति नहीं करती ); इसप्रकार आत्मतत्वके उपभोगमें अचल 
ऐसे मुझे, यह कालकी आवली जो कि प्रवाहरूपसे अनन्त है बह, आत्मतत्वके उपभोगमें ही 
बहती रहे; ( उपयोगकी प्रघृत्ति अन्यमे कभी भी न जाये )। । 


भावाथः--ऐसी भावना करनेवाला ज्ञानी ऐसा ठप हुआ है कि मानों भावना करता 
हुआ साज्ञात्‌ केवली ही हो गया हो; इससे वह अनन्तकाल तक ऐसा ही रहना चाहता है । 
ओर यह योग्य ही है; क्‍योंकि इसी भावनासे केवली हुआ जाता है। केवलज्ञान उत्पन्न करनेका 
परमाथ उपाय यही है। बाह्य व्यवहार चारित्र इसीका साधनरूप है; और इसके बिना 
व्यवहार चारित्र शुभकर्मको बांधता है, वह मोक्षका उपाय नहीं है । | 
अब पुनः काव्य कहते है -- 


अथेः-पहले अज्ञानभावसे उपार्जित कमेरूपी विषश्ृक्षोंके फलको जो पुरुष ( उसका 
स्वामी होकर ) नहीं भोगता और वास्तवमे अपने ( आत्म स्वरूप ) से तृप्त है, वह पुरुष, जो 
वर्तमानकालमे रमणीय है, और भविष्यकालसे भी जिसका फल रमणीय है ऐसी निष्कर्म- 
घुखभय दर्शांतरको प्राप्त -होता है ( अर्थात्‌ जो पहले संसार - अवस्थामें कभी नहीं हुई थी 
ऐसी भिन्न प्रकारकी कर्म रहित स्वाधीन सुखमय दशाको प्राप्त होता है ) | 

भावाथ--ज्ञानचेतनाकी भावनाका फल यह 
रहता है--अन्य तृष्णा नहीं रहती, और भविष्यमे 
रहित मोक्ष - अवस्थाको प्राप्त होता है। 'पूर्वोक्त 
त्यागकी भावना करके अज्ञान चेतनाके प्रलयको 


करके, ज्ञान देतनाको नचाते हुए ज्ञानीजन सदा का 
काब्य कहते है;-.- 


है। उस भावनासे जीव अत्यन्त तृप्त 
केवलज्ञान उत्पन्न करके समस्त कर्मोंसे 
रीतिसे कर्मंचेतना और कर्मफल चेतनाके 
#गटतया नचाकर, अपने स्वभावको पूर्ण 
ल आनन्‍्दरूप रहो'--इस उपदेशका दर्शक 


>हलीए 
कक ९ 


४9० -- समयसारे -- 


इतः पदार्थप्रथनावगु ठनाद्‌ 

बिना कतेरेकमनाइलं ज्वलत्‌ | 
समस्तवस्तुव्यतिरेकनिश्रयाद्‌- 

विवेचितं ज्ञानमिहावतिष्ठते ॥ २३४ ॥ ( वंशस्थ ) 


सत्थ णाण ण॒ हवइ्ट जह्या सत्य ण॒ याणए किंचि । 
तह्या अण्ण णाण अण्ण सत्थ जिणा चिति ॥ ३६० ॥ 


भथे-- ज्ञानीजन, अविरतपनेसे कमंसे ओर कमफलसे विरतिको अत्यन्त ( निरंतर ) 
भाकर, ( इसप्रकार ) समस्त अन्नान चेतनाके नाशको स्पप्टतया नचाकर, निज़रससे प्राप्त 
अपने स्वभावको पूर्ण करके, अपनी ज्ञानचेतनाको आनन्द पूर्वक नचाते हुए अवसे सदाकाल 
प्रशमरस ( आत्मिकरस-अम्रतरस ) को पिय्ों ( इसप्रकार ज्ञानीजनोको ग्रेरणा की है )।. 

भावार्थ - पहले तो त्रिकाल संबंधी कर्मके कद त्वरूप कर्म चेतनाके त्यागकी भावना 
( ४६ भंगपूर्वक ) कराई । ओर फिर १४८ कर्म प्रकृतियोके ऊदयरूप कर्मफलके त्यागकी 
भावना कराई | इसप्रकार अज्नानचेतनाका प्रलय कराकर ज्ञानचेतनामे प्रवृत्त होनेका उपदेश 
दिया है। यह ज्ञानचेतना सदा आनन्दरूप अपने स्वभावकी अनुभवरूप है | ज्ञानीजनन सदा 
उसका उपभोग करो-ऐसा श्रीगुरुओका उपदेश है । 

यह सर्वविद्युद्धनान अधिकार है, इसलिये ल्लानफो कद त्वभोक्‍ढ्ृत्वसे भिन्न चताया; 
ध्रव आगेकी गाथाओमे अन्यद्रव्य ओर अन्यद्रव्योके भावोसे ज्ञानको भिन्न बतायेगे पहले 
उन गाधाओंका सूचक काव्य कहते हैं.-- 

रथ: - यहाँसे अब ( इस सर्वविशुद्धज्षान अधिकारमे आगेकी गाथाअओमें यह कहते 
हैं कि- ) समस्त वस्तुओके भिन्नत्वके निश्चय द्वारा प्रथक्‌ किया गया ज्ञान, पदार्थके विस्तारके 
साथ गशुथित होनेसे ( अनेक पदार्थंके साथ, क्षयज्ञान संबंधके कारण एक जैसा दिखाई देनेसे ) 
उत्पन्न होने वाली ( अनेक प्रकारकी ) क्रियासे रहित एक ज्ञानक्रियामात्र, अनाकुल और दैदी 
प्यमान होता हुआ, निशचचल रहता है । 

भावार्थ:--आगामी गाथाओमें ज्ञानफों म्पप्टतया सर्व वस्तुओसे भिन्न बतलाते हैं 
। दैध+-रे८६ | 
अब टसी शअव्यी गायाएं कहते है -- 





रे! शाख है नहिं ज्ञान क्योंकी शाख कुछ जाने नहीं | 
इम हेतु से ई ह्वान अन्य रु श्र अन्य प्रभू कहे ॥ ३९० ॥ 


-- सर्वविशुद्कज्ञान अधिकार -: ५४९ 


सदो णाण एणए॒ हवह जवब्मा सदो ण थाणए फिचि | 
तेद्या अण्णं णाण अण्ण सईद जिणा बिति॥ ३९१ ॥| 
रूवे णाण ण हवह जह्मा रूच ण याणए किचि। 
तहाा अएण णाण अण्ण रूच जिएा विति ॥ २९२॥ 
बण्णो णाण ण हवह जह्मा वण्णो ण याणए किचि । 
तह्या अण्ण णाणं अणण बण्ण जिणा विति ॥ ३६३ ॥ 
गंधो णाएं णए हवह जह्मा गंधो ण याणए किंचि | 
तहाो अण्प णाण अण्ण गंध जिणा विति ॥ ३९४ ॥ 
ण रसो हु हव३ णाण जह्मा दु रसो ण याणए किचि | 
तह्या अरुण णाणएं रस ये अण्ण जिएणा चिंति ॥ ३९५ ॥ 
फासो ण हवह णाण जह्मा फासो ण घाणए किचि । 
तहा अएण णाण अण्ण फास जिणा विति ॥ ३९६ ॥ 
कम्म णाण ण॒ हवह जह्मा कम्मे ण याणए किंचि | 
तहा। अण्ण णाणं अण्ण कम्मे जिणा विति॥ ३९७ ॥ 


रे! शब्द हे नहिं ज्ञान क्योंकी शब्द-कुछ जाने नहीं | 

इस हेतुसे है ज्ञान भन्य रु शब्द अन्य प्रभू कहे ॥ २९१ ॥ 
रे | रूप है नहिं ज्ञान क्योंकी रूप कुछ जाने नहीं । 

इस हेतु से हे ज्ञान अन्य रु रूप अन्य प्रभू कहें ॥ ३९२ ॥ 
रे! बण है नहिं ज्ञान क्योंकी वर्ण कुछ जाने नहीं । 

इस हेतुसे है ज्ञान अन्य रु बरण अन्य प्रभू कहे ॥ ३९३ ॥ 
रे! गंध है नहिं ज्ञान क्योंकी गंध कुछ जाने नहीं । 

इस हेतुसे है ज्ञान अन्य ह गंध अन्य प्रयू कहे ॥ ३९४ ॥ - 
रे! रस नहीं है ज्ञान क्पोंकी रस जु कुछ जाने नहीं | 

इस हैतुसे हे ज्ञान अन्य रु अन्य रस जिनवर कहे ॥ ३९५ ॥ 
रे! स्पश है नहिं ज्ञान क्योंकी स्पर्श कुछ जाने नहीं | 

इस हेतुसे हे ज्ञान अन्य रु स्पशे अन्य प्रभू कद्दे ॥ ३९६ ॥ 
रे! कम है नहिं ज्ञान क्योंकी कर्म कुछ जाने नहीं। 

इस हेतुसे है ज्ञान अन्य रु कर्म अन्य जिनवर कहे ॥ ३९७ ॥ 


श्र 


-- समयसारे -- 


धम्मो णाण ण॒ हवहइ जदह्या धम्मोी ण याणए किंचि | 
तहा अण्ण णाण अण्ण घस्म जिएणा विंति ॥ ३९८ ॥ 
णाणमधम्मों ण हवइ जद्माधम्मो ए याणए किचि । 
तहया अण्ण णांण अण्णमधम्म जिएणा बिति ॥ ३९९ ॥ 
कालो णाण ण हवइ जद्या कालो ण याणए किचि | 
तह्या अण्ण णाणं अण्ण काले जिणा चिति॥ ४०० ॥ 
आयाझ॑ पि ण॒ णाण जह्मायासं ण याणए किचि | 
तझ्यायासं अण्ण अण्ण णाण जिणा चिंति ॥ ४०१ ॥ 
एज्कवसाण णाण अज्ञवसाण अचेदर्ण जह्या | 
नहा अण्ण णाणं अज्ञवसाण तहा अण्ण ॥ ४०२ ॥| 
जह्या जाणइ णिच्च तह्या जीवो दु जाणओ णाणी । 
णाएं च जाणयादो अब्वदिरित्त मुणेयव्व ॥ ४०३ ॥ 
णाण सम्मादिद्द दु संजम झरुत्तमंगपुच्चगर्य | 
धम्माधम्म च तहा पव्चर्ज अच्युवंति चुह्ा ॥ ४०४ ॥ 





रे! धर्म नहिं है ज्ञान क्योंकी धर्म कुछ जाने नहीं । 
५5 
इस हेतुसे है ज्ञान अन्य रु धर्म भन्‍्य जिनवर कहे ॥ ३९८॥ 
० (७ ५ 
नहिं है अधर्म जु ज्ञान क्योंकि अधम कुछ जाने नहीं । 
इस हेतुसे है ज्ञान भन्य अधम अन्य जिनवर कहे ॥ ३९९ ॥ 
रे| काल है नहिं ज्ञान क्योंक्री काल कुछ जाने नहीं | 
इस हेतुसे है ज्ञान भन्‍्य रु काल अन्य प्रभू कहे ॥ ४०० ॥ 
आकाश है नहिं ज्ञान क्योंकि श्राररश कुछ जाने नहीं । 
इस हेतुसे श्राकाश अन्य रु ज्ञान अन्य गभू कहे ॥ ४०१ ॥ 
रे | ब्वान अध्यवसान नहिं, क्योंक्री अचेतन रूप है। 
इस हेतुसे है ज्ञान अन्य रु अन्य भष्यवसान है ॥ ४०२ ॥ 
थ न मी. बे 
रे! सत्दा जाने हि इससे जीव ज्ञायक ब्ानि हैं । 
अर जान है तायकसे भव्य तिरिक्त यों तोतव्य है ४०३ ॥ 
सम्यकनच अरु संयम तथा पूर्वागगत सच प्रत्र जो । 
घम्राघरम दीक्षा उबदि, बुध पुरुष माने ज्ञानकफों ॥ ४०४ ॥ 


-- सर्वविशुद्धजान अधिकार -- ५४३ 


शास्रं ज्ञानं न भत्रति यस्माच्छास्न न जानाति किंचित्‌ | 
तस्मादन्यज्ज्ञानमन्यच्छासे जिना बिंदंति ॥ ३९० ॥ 
शद्दो ज्ञानं न भत्रति यस्माच्छब्दों न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्यज्ज्ञानमन्य शब्द जिना बिंदति ॥ ३२९१ ॥ 

रुप ज्ञानं न भत्ति यस्माद्र पं न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्पज्ज्ञानमन्यद्रूप॑ जिना विंदंति ॥ ३९२ ॥ 
वर्णो ज्ञान न भवति यस्माद्रर्णो न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्यज्ज्ञानमन्यं वर्ण जिना बिंदंति ॥ ३९३ ॥ 


गाथा ३२९० से ४०४ 

न्वयार्थ:--[ शास्त्र ) शात्र [ ज्ञान न भवति ] ज्ञान नहीं है 

[ चस्मात्‌ ] क्योंकि [ शास्त्र किंचित्‌ न ज्ञानाति ] शात्र कुछ जानता नहीं है 
(वह जड़ है ) , [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञान अन्यत्‌ ] ज्ञान अन्य है, [ शार्त्र 
न्यत्‌ ] शात्र अन्य है-[ जिना। विंदति ] ऐसा जिनदेव जानते-कहते हैं । 

[ छाज्दः ज्ञान न भवति ] शब्द ज्ञान नहीं हैं [ यस्मात्‌ ] क्योकि [ छाब्दः 
किचित्‌ न जानाति ] शब्द कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] श्सलिये [ ज्ञान 
अन्यत्‌ |.ज्ञान अन्य है, [ छाब्द अन्य ] शबद अन्य है| जिनाचिंदेति ] ऐसा 
जिवदेव जानते-कहते है । [ रूप ज्ञान न भचति ] रूप ज्ञान नहीं है [ यश्मात ] 
क्योकि [ रूप किंचित्‌ न जानाति ) रूप कुछ जातता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] 
इसलिये [ ज्ञानं अन्यत्‌ ] ज्ञान अन्य है, [ रूप॑ अन्यत्‌ | रूप अन्य है- 
[ जिनाः विंदेति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं | [ चर्ण ज्ञान न अवति |] वण ज्ञान 
नहीं है [ यस्‍्मात्‌ ] क्योंकि [ वर्ण: किचित्‌ न जानाति ] वर्ण कुछ जानता नहीं 
है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञान अन्यत्‌ ] ज्ञान श्रन्‍्य है [ वण धन्य ] वर्ण 
का है-| जिनाः विंदंति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं | [ गंधः ज्ञान न भचति ] 
गध ज्ञान नहीं है [ यस्मात्‌ ] क्योकि | गंध: क्रिचित्‌ न जानाति ] गंध कुछ 
>नती नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञान अन्यत्‌ ] ज्ञान अन्य है, [ भंघ 
अन्य | गंध अन्य है--[ जिना; विंदति ] ऐसा जिनदेव कहते है। [रसः् तु 


4.६० “»ः ससयसार -- 


गंधो ज्ञानं न मवति यस्माद् घो न जाताति क्िंचित्‌ | 
तस्पादन्पज्ज्ञानमन्धं गंध॑ जिना विंदंति ॥ ३९४ ॥ 

न रसस्तु भवति ज्ञान यस्‍्मात्त रसो न जानाति किंचित्‌ | 
तस्मादन्यज्ज्ञानं रस चान्यं जिना बिंदंति ॥ ३९० ॥ 
स्पर्शो न भवति ज्ञान यस्मात्स्प्शों न जानाति किंवित्‌ । 
तस्मादन्पज्ज्ञानमन्यं स्पश जिना पिंदेति ॥ ३९६ ॥ 
कम ज्ञानं न भवति यस्मात्कर्म न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्पज्ज्ञानमन्यत्कर्म जिना विंदंति ॥ ३९७ ॥ 
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ज्ञानं न भमवति ] रस ज्ञान नहीं है [ घस्मात्‌ तु | क्‍योंकि [ रसः फिंचित्‌ न 
जानाति ] रस कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञान अन्यत्‌ ] 
ज्ञान अन्य है [ रस च अन्य ] और रस अन्य है-[ जिना। विदति ] ऐसा जिन- 
देव कइते है। [ स्पशः ज्ञान न भवति ] स्पर्श ज्ञान नहीं है [ यस्‍्मात्‌ ] 
क्योंकि [ स्पशे। किचित्‌ न जानाति ] स्पर्श कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] 
इसलिगे [ ज्ञान अन्यत ] ज्ञान अन्य है, [ स्पहों ध्यन्य ] स्पश अन्य है- 
[ जिना। चिंद॒ति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं | [ कर्म ज्ञान न भवति ] कर्म ब्वान 
नहीं है [ यस्मात्‌ | क्‍योंकि [ कर्म किचित्‌ न जानालि | कर्म कुछ जानता नहीं 
है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञान अन्यत्‌ ] ज्ञान अन्य है [ कर्म अन्यत्‌ ] कर्म 
अन्‍य है-[ जिना। चिंदंति ] ऐसा जिनदेव कहते है। [ घर्मः ज्ञान न भवति ] 
धर्म ( धम्स्तिकाय ) ज्ञान नहीं है, [ यस्मात्‌ ] क्योंकि [ धर्मः किंचित्‌ न 
जानाति ] पर्म कुछ्ु जातता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञान अन्यत ] ज्ञान 
अन्य है, [ घम ध्यन्य ] पर्म अन्य है जिना। चिंदंति ] ऐसा जिनदेव कहते 
हैं। [ अघमे; ज्ञान न समवति ] अत्र्ग ( अधर्मास्तिकाय ) ज्ञान नहीं है, [ यस्मात्‌ ] 
म्येकि [ अधम; किचित्‌न जानाति ] अवर्म कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात ] 
इतशलिये [ ज्ञान अन्यत्‌ | ज्ञान श्रन्‍्य ?. [ अधम ध्यन्प ] अधर्म भन्‍य है- 
[ जिनाः चिंदति ] ऐसा जिनदेग कहते हैं । [ काल) ज्ञान न भमवति ] काल 
शन नहीं है [ यम्मात | स्योंकि [ काल; किंचित्‌ न ज्ञानाति ] काल ढुद्र 





-- सबबिश्चुद्धनाव अधिकार -- प्र््श 


धर्मो ज्ञानं न मवति यरमाड्टमों न जानाति किंचित्‌ | 
तस्मादन्यज्ञ्ानपस्पं घर्म जिना विंदंति ॥ ३९८ 

प्रानमधर्मो व बदति यस्मादपर्मों न जानाति किंचितू | 
तस्मादन्यज्ज्ञानप्न्यपधम जिना बिंदंति ॥| ३९९ ॥ 

कालो ज्ञान न भत्रति यस्मात्कालो न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्पज्ज्ञानमन्ध काले जिना बिंदंति ॥ ४०० ॥॥ 

आकाशमपि न ज्ञान यस्मादाकाश तन जानाति किंचित्‌ | 
तस्पादाक्ाशमन्यदन्यज्जानं जिना चिंदंति ॥ ४०१॥ 5 5 
साध्यवसान ज्ञानमध्यवसानमचेतन यस्मात्‌। 0 आय 
तस्पादन्पज्वानमष्यवसान तथान्यत्‌ ॥ ४०२ ॥ 

यस्माजानाति नित्य तस्माजीरस्तु ज्ञायको ज्ञानी । 

ज्ञान च ब्यायडादव्यतिरिक्त ज्ञानव्यम्‌ ॥ ४०३ ॥ 
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जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञान अन्यत्‌ ] ज्ञान अन्य है, [ काले 
प्यन्य | काल शन्‍्य है-[ जिना। वचिंदति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं | [ आकाश 
धआपि ज्ञाने न] भाकाश मी ज्ञान नहीं हे [ गस्मात्‌ ] क्योंकि [ आकाश 
किचित्‌ न जानाति ] आकाश कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञान 
अन्यत्‌ ] ज्ञान श्रन्य है, [ आकाश अन्यत्‌ ] आकाश अन्य है-[ जिना; 
घिदति ] ऐसा जिनदेव कहते हं। [ धप्रध्यच सान ज्ञाने न ] अध्यवसान ज्ञान 
हा है | थस्यात्‌ ] क्गेकि [ अध्यवसान अचेतन ] अध्यवसान अचेतन है 
 तम्पातू ] इसलिये [ ज्ञान अन्यत | ज्ञान श्रत्य है [ तथा अध्यवसाने 
अन्पत्‌ | ठपा अध्यदसान अन्य ह (-पऐसा जिनदेव कहते है ) । 

[ यस्मात्‌ | क्योक [ नित्य जानाति ] ( जीव ) निस्‍न्‍तर जानता है 
| मम्पात्‌ ] उसलिये [ ज्ञापकः जीव: तु ] ज्ञायक ऐसा जीव [ ज्ञानी ] ह्वानी 
६ उररय ) ९, [ ज्ञान च ] ओर बान [ ज्ञायक्ात्‌ अव्यतिरिक्त ] ज्ञाबक से 
४7 रहा ६-अवित ) है | झातवय ] ऐसा जानना चाहिये । 

[ घुधाः | छुप पृरष (६ अर्यात्‌ काल ) [ ज्ञान | तञानको हैं [ सम्य-- 


कं 
परहष लू है! गग्पर दि, [ झंयः ( जञानवो ही 3) संयम पं मे र 
हे ] 50 2 [ अंगपूर्वगर्त सश्र है| 





धछद “ संसयसार -- 


छान सम्यस्दृष्टि तु संयर्म सत्नमंगपृ्गतस । 
धर्माधम च तथा प्रवज्यामम्युपयांति चुधाः ॥ ४०४ ॥ 
नश्रृत ज्ञानमचेतनलात ततो ज्ञानश्रतयोव्य॑तिरेक! । न शब्दों घानमयेतन- 
स्वाद ततो ब्वानशब्दयोव्यतिरेकः। न रूप ज्ञानमचेतनत्वात्‌ ततो ज्ञानरूपयोव्यति 
रेकः | न वर्णो ज्ञानमचेतनत्वात्‌ ततो ज्ञानवणयोव्यतिरेक! । न गंधों श्लानमचेतन- 
त्वात्‌ ततो ब्ञानगंधयोव्यतिरेक: । न रसो ज्ञानमचेतनल्वात्‌ ततो ज्ञानरसयोब्यति- 
रेकः । न स्पर्शो ज्ञानमचेतनत्वात्‌ ततो ज्ञानस्पशंयोव्यंतिरेक: । न कम प्वानम- 
चेतनत्वात्‌ तो ज्ञानक्मंणीव्यतिरेकः । न धर्मों ज्ञानमचेवनत्वात्‌ ततो ब्ञानधर्म- 
योग्य॑तिरेक: । नाधर्मो ज्ञोनमचेतनलात्‌ ततो ब्लानाधमंयोब्यंतिरेका । न काल 


अंग पूर्वगत सूत्र, [ धर्माधम च॑ ] ओर घर्म-अधर्म ( पुणय-पाप ) [ तथा प्रत्नज्यां ] 
तथा दीक्ा [ अभ्युपयांति ] मानते हैं । 


टीकाः--श्रुत ( अर्थात्‌ वचनात्मक द्रव्यश्रुत ) ज्ञान नहीं है, क्योकि श्रुत अचेतन है; 
इसलिये ज्ञानके ओर और श्रुतके व्यतिरेक ( -भिन्नता ) है । शब्द ज्ञान नहीं है, क्योकि शब्द 
( पुदलद्रव्य की पर्याय है ) अचेतन है, इसलिये ज्ञानके और शब्दके व्यतिरेक ( भेद ) है । 
रुप ज्ञान नहीं है, क्योकि रूप ( पुठ्नल द्रव्यका गुण है, ) अचेतन है; इसलिये ज्ञानके और रूपके 
व्यतिरेक है। (-अर्थात्‌ दोनो भिन्न हैं ) वर्ण श्ञान नहीं है, क्योकि वर्ण ( पुद्गलद्रव्य का गुण 
है ) अचेतन है; इसलिये ज्ञानके और वर्ण के व्यतिरेक है ( अर्थात्‌ ज्ञान अन्य है वर्ण अन्य 
है )। गंध ज्ञान नहीं है, क्योकि गंध ( पुदूगलद्रव्य का गुण है ) अचेतन है, इसलिये ज्ञानके 
भौर गंधके व्यतिरेक ( भेद ) है । रस ज्ञान नहीं है, क्योकि रस ( पुद्नलद्र॒न्य का गुण है ) 
अचेतन है, इसलिये ज्ञानके और रसके व्यतिरेक है। रपश ज्ञान नहीं है, क्योकि रपश ( पुद- 
गलद्रव्य का गुण है ) अचेतन है; इसलिये ज्ञानके ओर स्पशके व्यतिरेक है । कम ज्ञान नहीं 
है, क्योंकि कर्म अचेतन हैं इसलिये ज्ञानके और कमके व्यतिरेक है।धम (-धर्मेद्रव्य ) 
हान नहीं है, क्योंकि धर्म अचेतन है, इसलिये ज्ञानके और धर्मके व्यतिरेक है। अधम 
( -अपमंद्रत्य ) कह्ान नहीं है, क्योंकि अधर्स अचेतन है; इसलिये ज्ञानके और अधमके ठय- 
तिरेक हैं। घाल ( -फालद्रत्य ) ज्ञान नहीं है, क्योंकि काल शअचेतन है; इसलिये शझ्लानके 
और कालफे व्यतिरेक है | आकाश (-आकाशट्रव्य ) ज्ञान नहीं है क्‍योंकि श्राकाश अ्रचेतन 
है; इसलिये आानऊे आर आऊाशफऊे व्यतिरेक है | अध्यवसान ज्ञान नहीं है, क्योंकि अ्रध्यवसान 
अचेतन है; इसलिये आनके ओर ( ऊमदियही प्रवृस्तिरूप ) अध्यवसानके व्यतिरेक है । इस 


ऊ 
फ् 
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ब्ानमवेतनत्वात्‌ ततो ज्ञानकालयोच्य॑तिरेकः । नाकाशं ब्ञानमचेतनस्वात्‌ तवो 


व्यति ह 
शानकाशयोव्यतिरेकः । नाध्यवसान ज्ञानमचेतनत्वात्‌ तती ज्ञानाध्यवसानयोब्यंति- 
रेकः | इत्मेव ब्ानस्प सर्वेरेव परद्रव्ये: सह व्यतिरेकी निश्वयसाधितों द्रशटण्या। 
भध जीव एवेंकों ब्ान॑ चेतनल्वात्‌ ततो ज्ञानब्ीबयोरेबाव्यतिरेक,, न 'च जीवस्य 


सतयं बानत्वात्तती व्यतरिकः कश्वनापि शंकनीयः । एवं तु सति ब्ञानमेव सम्पग्द हि, 


कि कल 


प्रकार यों ज्ञानका समस्त परद्वव्योके साथ व्यतिरेक निग्बय साधित देखना चाहिए ( अर्थात्‌ 
निश्वयसे सिद्ध हुआ समझता -अनुभव करना चाहिये )। 

अब, जीव ही एक ज्ञान है; क्योकि जीव चेतन है; इसलिये ज्ञानके और जीवके 
अब्यतिरैक ( असेद ) है। और ज्ञानका जीवके साथ व्यतिरेक किंचितमात्र भी शंका करने 
योग्य नहीं है, क्योंकि जीव स्वयं ही ज्ञान है। ऐसा ( ज्ञान जीवसे अभिन्न ) दोनेसे ज्ञान दी 
सम्यफ्टष्टि है, ज्ञान ही संयम है, ज्ञान ही अंगपूर्वरूप सूत्र है, ज्ञान ही धर्में-अधम ( अर्थात्‌ 
पुए्य-पाप ) है, ज्ञान दी प्रत्नज्या ( दीक्षा, निश्वयचारित्र ) है. इसप्रकार ज्ञानका जीव-पय्यौयों 
फे साथ भी अव्यतिरेक ( अभेद ) निश्चय साधित देखना-समभना चाहिये । 

अरब, इसप्रकार सब परद्रव्यों के साथ व्यतिरेक ( भेद ) के द्वारा ओर सब दर्शनादि 
जीव स्वभावोके साथ अव्यतिरेक ( अभेद ) के द्वारा अतिव्याप्ति को और अव्याप्ति को दूर 
फरता हुआ, अनादि विभश्रम जिसका मूल है, ऐसे धर्में-अधमेरूप ( पुण्य-पापरूप, शुभ-अशु- 
भरुप ) परसमय को दूर करके, स्वयं ही प्रत्रज्यारूप को प्राप्त करके ( स्त्रयं ही निश्चय चारित्र 
रूप दीक्षाभावको प्राप्त करके ), दशोन-ज्ञान-चारित्रसे स्थितिरूप स्वसमय को ्राप्त करके, 
मोक्मागको अपने सें ही प/रेणत करके, जिसने सम्पूर्ण विज्ञानधनस्वभाषको प्राप्त किया है 
ऐसा, त्याय-प्रदसे रहित, साज्ञात्‌ समयसारभूत, परसाथरूप शुद्धज्षान एक अवस्थित (-निश्व- 
तल) देखना ( अर्थात्त प्रत्यक्ष स्वसंवेदतसे अनुभव करना ) चाहिये। हु 

भादाथः--यहों शासकों समस्त परद्रव्योसे भिन्न और अपनी पर्यायोसे अभिन्न बताया 
है, एसलिये अतिव्याप्ति और अव्याप्ति नामक लक्षण दोष दूर हो गये । आत्माका लक्षण 
उपयोग है, और उपयोगमे ज्ञान प्रधान है; वह ( ज्ञान ) अमस्य अचेतन द्रव्योमें नहीं है इस- 
लिये यह अतिव्याप्तिवाला नहीं है, और अपनी सर्वे अवस्थाओंमे है इसलिये अब्याप्तिवाला 
नहीं है । इसप्रकार ज्ानलक्षण कहनेसे अतिव्याप्ति और अव्याप्ति दोष नहीं आते । 

,.. दो झानके ही प्रधात करके आत्माका अधिकार है, क्योकि ज्ञानलक्षणसे ही आत्मा 

तब परडत्याल भिन्न अनुभवगोचर होता है। यद्यपि आत्मामें अनन्त धर्म हैं, तथापि उनमेसे 
श्तिने ही ही छद्माम्धकफे अनुभवगी चर दी नहीं है; उन धर्मोंके कहनेसे छद्गस्थ ज्ञानी आत्माको 








श्ए्द -- सेंमयसार +- 


ज्ञानमेव संयमः, ज्ञानमेवांगप्ररूप सत्र, ज्ञानमेव धर्माधमों, ज्ञानमेत्र प्रश्नज्येति 
ज्ञानस्य जीवपर्यायेग्पि सहाव्यतिरेकी निश्चयसाधितों ट्ट्वव्यः। थे सर्वपरद्रज्प- 
व्यतिरेकेण स्वदशनादिनोबस्व॒भादाव्यतिरेकेण वा अनिव्याप्तिमव्याप्तिं च परिहर- 
माशमनादिविश्रपमूल धर्माधमरुप परसमयप्तुद्मस्थ स्वयमेव प्रव्॑ज्यारुपभापाथ 
दशनज्ञानवा रित्रस्थवितिरूप समय प्रताप्य मोक्षमागपात्मस्येत्र परिणतं कृत्वा सम- 





कैसे पहिचान सकता है ? ओर कितने ही धर्म अनुभवगोचर है, परन्तु उनमेसे कितने ही तो 
-अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्व आदि तो-अन्य द्रब्योके साथ सामान्य अथ्थीत्‌ समान ही हैं इस- 
लिये उनके कहनेसे प्रथक्‌ आत्मा नहीं जाना जा सकता, और कितने ही ( धर्म ) परद्रव्यके 
निमित्तसे हुये हैं उन्हें कहनेसे परमार्थभूत आत्माका शुद्ध॑वरूप केसे जाना जा सकता है 
इसलिये ज्ञानके कहनेसे ही छद्मस्थ ज्ञानी आत्माको ही पहचान सकता है। 
यहाँ ज्ञानको भआात्माका लक्षण कहा दे इतना ही नहीं किन्तु ज्ञानको ही आत्मा कहाँ 
है; क्योकि अभेदविवज्ञामे सुणगुणीका अभेद होनेसे, ज्ञान है सो ही आत्मा है। अभेव- 
विवत्ञामे चाहे ज्ञान कह्दो या आत्मा-कोई विरोध नहीं है; इसलिये यहाँ ज्ञान कहनेसे आत्मा 
ही समभना चाहिये | 
टीकामे अन्तमे यह कहा गया है कि-अपने अनादि अज्ञानसे होनेवाली गुभाशुभ 
उपयोगरूप परसमयकी प्रवृत्तिकों दूर करके, सम्यकृदशन-लान-चा रित्रमे प्रवृत्तरूप स्वसमयकी 
प्राप्त करके, उस म्वसमयरूप परिणमनस्वरूप मोक्षमार्गमें अपनेको परिणमित करके जो 
सम्पूर्णविन्ञानधनस्वभावको प्राप्त हुआ है ओर जिसमे कोई त्याग अ्हण नहीं है, ऐसे साज्षात्‌ 
समयसारस्वरूप, परसार्थ मृत, निश्चल रहा हुआ, झुद्द, पूर्ण क्लानक्रों ( पूर्ण आत्मद्रव्यको ) 
देसना चाहिये | यहाँ 'देखना” तीन प्रऊारसे समभना चाहिये। झुद्धनयका ज्ञान करके पूर्रा 
पसानऊका क्षद्वान करना सो प्रथम प्रकारका देखना है | वह अविरत आदि अवस्थाम भी दोता 
है। ज्ञान-पद्वान द्वोनेफे बाद बाह्य सर्वे परित्रहका त्याग करके उसका ( पूर्ण ल्लानका ) 
अभ्यास करना, उपयोगऊो ज्ञानमें ही स्थिर करना, जैसा शुद्दनयसे अपने स्वरूपकों सिद्ध 
समान जाना-अद्धान क्रिया था वैसा ही ध्यानसे लेऊर चित्तफों एकाप्र-स्थिर करता, और पुनः 
पुन उसीका अभ्यास करना, सो दूसरे प्रकारका देखना है इसप्रफारका देखना अगप्रमत्तदशामें 
होता है जहां तय उस प्तारते अश्याससे अेवलतान उत्पन्न न हो वहां तक ऐसा अभ्यास 
सिरंता रहया है यह, देखनेजा दुसरा प्रकार हओआ। यहाँ तक तो पूणा नानका शुद्धनयऊ 
कआापदसे परेत् देससना दे। और जब केवल्तान उत्पन्न होता है तब साज्षात्‌ देखना: सो 
डर म्धिः सर्व विभावोंसे रद्दित दोता हुआ सबका 


| लक, किट, रू पक जे 
यह सासर प्रज्ञारवा हगनाी # | इस #रूथ सभे ज्ञान सच 


_.- स्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४४६ 


बापरसंपुर्णविज्ञानघनमाब हाटोपादानशर्स्य साह्वात्समयसारशूत्त परमा्थरू पशुद्धं ज्ञान- 
मेकमब स्थित द्रष्टव्यं | 
प्रस्येग्यो व्यतिरिक्तमात्मनियर्त विभश्रत्पुथग्वस्तुता- 
पादानोज्कनशुन्यमेतदमलं ज्ञानं तथावस्थितस्‌ । 
मध्यायन्तविमागमुक्तमह जस्फारप्रमाभा सुर; 
शुद्धज्ञानघनों यथाउस्प महिमा नित्योदितस्तिष्ठति ॥ २३४ ॥ (शार्दूल०) 
उन्पुक्तपुन्मी व्यमशेषतस्तत्‌ 
तथात्तमादेषममेष॑तस्तत्‌ । 
यदात्मनः संहतसवशक्ते! 
पूणास्ष संधारणपात्मनीह ॥ २३६ || ( उपजाति ) 


सन लतत जिर+> नस न नम 


न्ता-दृष्टा है. इसलिये यह तीसरे प्रकारका देखना पूर्ण ज्ञानका प्रत्यक्ष देखना है. | 








वननननन न >ंमननननननननन>कन-नान-+_«> ७० कम 


अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते है -- 

अंथः--अन्य द्रव्योसे भिन्न, अपनेमें ही नियत, प्रथक्‌ वस्तुत्वको धारण करता हुआ 
( -चम्तुका स्वरूप सासनन्‍्य विशेपात्मक होनेसे स्वयं भी सासान्यविशेषात्मकताको धारण करता 
हुआ ), प्रहण-त्यागसे रहित, यह अमल (-रागादि मत्तसे रहित ) ज्ञान इसप्रकार अवस्थित 
( निश्चल ) अनुमवमे आता है कि जैसे आदि-मध्य-अन्तरूप विभागोसे रहित सहज फेली 
हुई प्रभाके द्वारा देदीप्यमान उसकी झुद्धज्ञानधनरूप महिसा नित्य-उदित रहे ( -शुंद्धज्ञानकी 
पुजरूप सहिसा सदा उदयमसान रहे ) | 

भावाथे:--ज्ञानफा पूर्ण रूप सबको जानना है | वह जब प्रगट होता है तब सर्वे 
विशेषणोसे सहित प्रगट होता है; इसलिये उप्तकी महमाकों कोई विगाड़ नहीं सकता, वह 
सदा उदित रहती है । 

'ऐसे ज्ञानस्वरूप आत्माका आत्मासे धारण करना सो यही अद्दण करनेयोग्य- सब 
इुछ प्रहण किया और त्यागनेयोभ्य सब कुछ त्याग किया है?; इस अर्थका काव्य कहते हैं:-- 

अधृ--जिसने सब शक्तियोको समेट लिया है ( -अपमेमें ज्ञीस कर लिया है ) ऐसे 

पूर्ण आत्माका प्रात्मामे धारण करना सो ही छोड़लयोग्य सत्र कुछ छोड़ा हे और पहण 
फरन योग्व ध्दणु किया है | 
भाजध “पूशनानस्वरूप, सर्वशक्तियोका समृहरूप जो 2 वो हे 
धारण कर सबसा सो यही, लो रुछ रा लि आत्मा है उसे अ 


हक क, 
एरने योग्य जो फुट : 


| त्याग दिया ओर गअरहण- 
: था उस ग्रहण किया है। तही कृतहूत्यता है । 


अड० “” संमंयसारे -- 


व्यतिरिक्त परद्रन्यादेव॑ शानमवस्थितम्‌ । 

कथामाहारक तत्स्पादेन देहोड्स्प शंक्पते ॥२३७॥ ( भजुष्ट्प्‌ ) 
शअत्ता जस्सामुत्तो ण हु सो आहारओ हवह एच । 
आहारो खल्ठ छुत्तो जह्मा सो पुग्गलमओ उ ॥ ४०५ ॥ 
ण॒विसकइ घित्तन जण विमोज्ञ जे थघ ज॑ परइव्व । 
सो को वि थ तस्स गरुणो पाउगिओ बविस्ससो वा वि ॥ ४०६॥ 
तह्या उ जो खिछुद्धों, चेया सो णेव गिण्हए किंचि | 
णेत्र विप्तेचह किचि वि, जीवाजीवाण दव्वाण | ४०७ ॥ 

आत्मा यस्यामृर्तो न खलु स आहारकों भवस्येषम्‌ । 

आहारः खलु मूर्तो यस्मात्स युद्लमयस्तु ॥ ४०७ ॥ 


न्न्ज्न 





'ऐसे ज्ञानकों देह द्वी नही हैः--इस अथका, आगामी गाथाका सूचक श्लोक 
कहते हैं;-- 

अ्रथ:--इसप्रकार ज्ञान परद्रव्यसे प्रथक्‌ अवस्थित है, वह (ज्ञान) आद्यारक 
( अर्थात्‌ क्म-नोकमरूप आहार करनेवाला ) केसे हो सकता है कि जिससे उसके देहकी शका 
की जा सके ? ( ल्लानके देह हो ही नहीं सकता, क्योकि उसके कमे-नोकमेरूप आहार दी नहीं 
है ।) | ३६०-४०४ । 

अब, इस अथको गाथाओमे कहते है:-- 

गाधा ४०७५ से ४०७ 

अन्वयार्थ:--[ एवं ] इसप्रकार [ सस्थ आत्मा ] जिसका झात्मा 
[ अम्ूर्तः ] अमृर्तिक है [ सः खत ] 5द वास्तवमें | आहारकः न भवति |] 
झाहारक नहीं है, [ आहार: खत्छु ] भाद्ार तो [ सूतेः ] मतिंक है [ यस्मात्‌ ] 
क्योकि [ सः तु पुदूगलमयः ] वह पुदूगलमय है । 








यों आतप्रा जिप्तका अमूर्तिक वो न आहारक बने । 

पृद्टलमयी भाहार यों आहद्वार तो मृर्तिक अरे ॥ ४०५ ॥ 

जो द्रव्य है पर, ग्रहण नि नहिं त्याग उप्तका हो सके। 

ऐसा हि उसका गुण कोई प्रायोगि भरु वैस्सिक् है ॥ ४०६ ॥ 
इम हेतुसे जो शुद्ध भात्मा वो नहीं कुछ मी ग्रहे । 

छोड़े नहीं कुछ भी प्रद्दो ! परद्रव्य जीव अज्ञीवमें ॥ ४०७ ॥ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार “: ४५१ 


नापि शक्यते ग्रद्दीतु यत्‌ न विमोक्त यच् यत्प्रद्रव्यम । 

से कोईपि च तस्य गुणः प्रायोगिको बैससों वाउपि ॥ ४०३॥ 

तस्मात्त यो विशुद्धश्वेतयिता स नैव गृहाति किचित्‌ । 

नैव विध्वुचति किंचिदपि जीवाजीवयोद्रंब्पयी; ॥ ४०७ ॥ 

शान दि परद्रव्य किंचिदपि न गृद्वाति न छु चति च प्रायो गिकगुणसामथ्यत्‌ 

वैस्नसिकगुणसामर्थ्याद्ा ब्वानेन परद्रव्यस्थ गृद्दीतुं मोक्त, चाशक्यत्वात्‌। परद्वव्य व 
मे ब्वानस्पामृर्तात्मद्रव्यस्य मूर्तपुदलद्॒व्यस्वादाह्रः ततो ज्ञानं नाहारक भवत्यतों 
डानस्य देहो शकनीयः । 


[ थत परद्रव्य ] जो पस्रव्य है [ न अपि छाक्‍्यते ग्हीतुं यत्‌ | वह 
प्रहशा नहीं किया जा सकता [ न विमोक्त यत्‌ च ) भीर छोड़ा नहीं जा सकता; 
[ सः फो5पि ] ऐसा ही कोई [ तस्थ ] उसका (-शत्माका) [ प्रायोगिकः 
याएपि वेस्लसः गुणा ] प्रायोगिक तथा वेखसिक गुण है। ह 

[ तस्माल्‌ तु ] इसलिये [ यः विशुद्ध चेतयिता ] जो विशुद्ध झात्मा है, 
[ सा ] बह [ जीवाजीवयोः द्वव्यथोः ] जीव और श्रजीव हव्योमे ( -पर- 
दब्योमे ) [ किचित्‌ नेव गहणाति ] कुछ भी ग्रहण नहीं करता [ किचित्‌ 
आपि नेव विम्लुच॒ति ] तथा कुछ भी त्याग नहीं करता । 

टीक्ना-क्षान परद्रव्यको किचितूसात्र भी लतो ग्रहण करता है ओर न छोड़ता है, 
क्योंकि प्रायोगिक ( अथौोत्‌ परनिमित्तसे उत्पन्न ) गुणकी सामथ्येसे तथा वेखसिक ( अर्थात्‌ 
खाभाविक ) शुणकी सामथ्येसे ज्ञानके द्वारा परद्रव्यका ग्रहण तथा त्याग करना अशक्य है। 
शोर, ( कर्म-नोकर्मादिरूप ) परद्रव्य, ल्ानका-अमूर्तिक आत्मद्रव्यका आहार नहीं है, क्योकि 
बह मूर्ति पुद्नलद्रव्य है; ( अमृतिकके सूर्तिक आहार नहीं होता ) | इसलिये ज्ञान आहारक 
नहीं है। इसलिये शानके देहकी शंका न करनी चाहिये । 

( यहाँ ज्ञाना से आत्मा”? समझना चाहिये; क्योकि, अभेद विवक्षासे लक्षणमे ही 


हद्य पा व्यज्दार क्या जाता है।इस न्यायसे टीकाकार आचाय्यदेव आत्माको ज्ञान ही 
यहते जाये है। ) 


हि प्पमू्ति 

भावाथ:-शानसखरूप शत अमृर्तिक है और आहार तो कर्म-तोकमरूप पुदूगलमय 
शर्तित है इस से परमाधन : आत्मादे पदगलमय 
मूर्ति/ है; इसलिये परमार्थन: आत्माके पुदूगलमय आदर नहीं है। और शआत्माका ऐसा द्दी 
इसाव है कि बह परद्रस्दफों रूुदापि प्रहण नहीं करता;--स्वभावरूप परिणमित हो या 





भ्श्र “»” सेमेयंसार -- 


एवं ज्ञानम्य शुद्धस्य देह एवं न विद्यते । 

ततो देहमयं ज्ञातुन लिग॑ं मोक्षकारणम्‌ ॥ २३८ ॥ ( शलुष्ठुप्‌ ) 
पासंडीलिंगाणि व गिहिलिंगाणि व बहुप्पयाराणि | 
घिक्तुं बदति सूढा लिगमिण सोक्खमग्गोत्ति ॥ ४०८ ॥ 
ण दु होह मोक्षखमग्गो छिंगं ज॑ देहणिम्ममा अरिहा | 
लिंग झुचित्तु, द्सण णाणचरित्त।णि सेयति ॥ ४०९॥ 

पापंडिलिंगानि वा गृहिलिंगानि वा बहुप्रकाराणि । 

गृहीत्वा चदंति मृहा लिंगमि्द मोक्षमाग इति ॥ ४०८ ॥ 

न तु भवति मोक्षमार्गो लिंगं यह हनिममा अहतः । 

लिग॑ मुक्‍त्वो दशनज्ञानचारित्राणि सेचते ॥| ४०९ ॥ - 


विभावरूप परिणमित हो,--अपने ही परिणामका ग्रहण-त्याग होता है परद्रव्यका ग्रहण- 
त्याग किंचित्‌मात्र भी नहीं होता । 

इसप्रकार आत्माके आहार न होनेसे उसके देह नहीं है । 

जब कि आत्माके ठेह हे ही नहीं, इसलिये पुद्ूगलमय देहस्वरूप लिंग (-वेप बाह्य 
चिह्न ) मोक्षका कारण नहीं है-इस अर्थका, आगामी गाथाओका सूचक काव्य कहते हैं:-- 

अझथः- इसप्रकार शुद्धलानके देह ही नही है, इसलिये ज्ञाताको देहमय चिह्न मोक्षका 
कारण नहीं है | ४०४-४०७ | 

अर इसी अ्धेको गाथाओ द्वारा कहते हैं.-- 

गाथा ४०८-४०९ 

अन्वयार्थ:--[ चहुप्रकाराणि ] हहुत प्रकारके [ पापडिलिगानि वा ] 
मुनिलिंगोक्नी [ गरहिलिंगानि वा ] अयत्रा गृडीलिंगोंको [ ग्रहीत्वा ] मदरण करके 
[ सूढ़ाः ] मूहजन [ चदति | यह कहते हें कि '[ इद लिंग ] यह (बाह्य ) 
गिंग [ मोक्षमार्ग/ इति ] मोक्षमार्ग है / 


मुनिरलिंगकों अथवा गृहस्थीलिंगको बहुमाँतिके | 
ग्रहकर कहत है मृदनन, यह लिंग मृक्तीमा्ग है! | ४०८ ॥ 
बह लिंग मुक्तीमार्ग नहिं, अहन निमंम देहमें । 
“४ बम लिंग तत्नक वान झह चारित्र दशन सेवने । ४०९ ॥| हे 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -८ श्घ्३ 


केचिध्व्यलिंगमन्नानेन मोक्षपा्ग मुन्यमाना: संतो मोहेन द्रव्यलिंगमेवो पाद- 
द्ते । तदप्यनुपपन्न॑ सर्वेपामेव मगवतामहदवानां शुद्धज्ञानमयत्वे सति द्रव्पलिंगा- 
भ्यशृतशरीरममकारत्यागात्‌ , तदाभितद्रव्यलिंगत्यागेन दश्शनशानचारित्राणां मीक्ष- 
मार्गल्वेनोपासनस्य दश्शनात्‌ ॥ ४७०८ । ४०९ ॥ 
शअधेतदेव साधय ति-- 
ण वि एस सोक्खमग्गो पासंडीगिहिमयाणि लिंगाणि। 
दंसणणाणचरित्ताणि सोक्खमग्ग जिणा विंति ॥ ४९० ॥ 
नाप्येप भोक्षमार्ग! पापंडिगृहिमयानि लिगानि | 
दर्शनज्ञानवरिणाणि मोक्षमा्ग जिना विंदंति ॥ ४१० ॥ 


[तु ] एल्व [ लिंग ] लिंग [ मोक्षमागं/ न भवति ] मोकतमारग नहीं है; 
[ यत्‌ ] क्योंकि [ अर्त्तः ] अईन्तदेव [ देहनिर्ममाः ] देहके ग्रति निर्मम वर्तते 
हय [ लिंगे सुक्त्वा ] लिंगको छोड़कर [ दरशनज्ञानचारित्राणि सेचन्ते ] 
दर्शन-ज्ञान-चारित्रका ही सेवन करते हैं । 


दीका-- कितने ही लोग अज्ञानसे द्रव्यलिगको मोक्षसा् मानते हुए मोहसे - द्व्य- 
लिंगको दी महण करते है| यह ( द्रव्यलिगको मोक्षमाग मानकर ग्रहण करना सो ) अनुपपन्न 
अर्थात्‌ अयुक्त है, क्योकि सभी भगवान जहतदेवोके, शुद्धज्ञानमयता होनेसे द्रव्यलिंगके आश्रय- 
भूत शरीरके मसत्वका त्याग होता है, इसलिये शरीराश्रित द्वव्यलिंगके त्यागसे दर्शनज्ञान- 
चारित्रकी मोक्षमार्यरूपसे उपासना देखी जाती है ( अथीत्‌ वे शरीराश्रित द्रग्यलिंगका त्याग 
फरके दशनज्ञानचारित्रको मोक्षमागके रूपमे सेवन करते हुए देखे जाते है ) | 
भावाधे--यदि देहसय द्वव्यलिग मोज्षका कारण होता तो अहन्तदेव आदि देहका 
ममत्व छोड़कर दशन-ज्ञान-चारित्रका सेवन क्यों करते ? द्रव्यलिगसे ही मोक्ष प्राप्त कर लेते ! 
इससे यह निश्चय हुआ कि-केंहसय लिग सोक्षमा्ग नहीं है, परमार्थतः दर्शनज्ञानचारित्ररूप 
आत्मा ही मोक्षफां सागे है.॥ ४०८-४०६ | 


ख्य चर हल करते बे द्रब्यलिग ते 

अब चही सिद्ध करते हैं (अर्थात्‌ द्रव सोक्षमार्ग नहीं है, दर्शन-ज्ान- 
घारिक्त ही मोक्षमाग हैं-यह सिद्ध करने हैं ) :-. 
७७७॥॥७॥॥७७४७८७ए७एएशएएएशशशशशशाााााा >> नकनकीवलवीललिलिलिशिदक 


एनिलिंग भरु गृदिलिग-ये नहिं लिंग युक्तीमार्ग है। 
वारित्र-दशत-ह्ानकी इस मोश्रमाग प्रश कहें ॥ ४१० ॥ 


नशे ““ समयसार -“- 


न खलु द्रब्यलिंगं मोक्षमागंः शरीराभितत्वे सति परद्रव्यत्वात्‌ । दशनज्ञान- 
चारित्राण्येच मोक्षमागंई, झात्माश्रितत्वे सति स्वद्रव्यस्वात्‌ ॥ ४१० ॥ 
यत एवं-- 
तहामा जहित्तु लिंगे, सागारणगारएहिं वा गहिए। 
दंसणणाणचरित्ते, अप्पाण ज्ञुज मोक्‍्खपहे ॥ ४११॥ 
तस्मांत्‌ जहित्वा लिंगानि सामारैरनगारफैवां गद्दीतानि । 
दशनज्ञानचारित्र आत्मानं युक्त मोक्षपथे ॥ ४११ ॥ 
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गाथा ४१० 
अन्वयार्थ:--[ पा्षंडिगहिमयानि लिंगानि ] सुनियों और गृहस्थके 
लिंग (-चिह ) [ एथः ] यह [ सोक्षमाग? न अपि ] मोक्षमाग नहीं है, [ दशेन- 
ज्ञानचारित्राणि ] दर्शनज्ञान-चारित्रको [ जिनाः ] जितदेव [ मोक्षमाग 
विंदेति ] मोक्षमाग कहते है 
टीकाः--द्रव्यलिंग वास्तवमे मोक्षमार्ग नहीं है, क्योकि वह ( द्रव्यलिंग ) शरीराश्रित 
होनेसे परद्रव्य है। दर्शन-ज्ञान-चारित्र ही मोक्षमार्ग है, क्योंकि वे आत्माश्रित होनेसे 
स्वद्रव्य हैं । 
भाषारथ:-जो मोक्ष है सो सर्व कर्मोंके अभावरूप आत्माके परिणाम हैं, इसलिये 
उसका कारण भी शआत्मपरिणाम ही होना चाहिये | दर्शन-ज्ञान-चारित्र आत्माके परिणाम हैं; 
इसलिये निश्चयसे वह्दी मोक्षका माग है । 
जो लिग है सो देहमय है; और देह पुद्टलद्रत्यमय है; इसलिये आत्मा के लिये देह 
सोत्षमार्ग नहीं है | परमाथसे,अ्रन्यद्रव्यको अन्य द्रव्य छुछ नहीं करता, ऐसा नियम है॥४१०॥ 
जब ऊि ऐसा है ( अर्थात्‌ यदि द्रव्यलिंग मोक्षमार्ग नहीं है और दशन ज्ञान चारित्र 
ही मोक्षमार्ग है ) तो इसप्रकार ( निम्नप्रकार ) से करना चाहिये--यह उपदेश देते हैं:-- 
गाधा ४११ 
अन्वयार्थ:--[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ सागारेः ] सागारों ( -गृहस्थों ) के 
द्वारा [ ्यनयारकैः या ] अपवा अणागारों (मुनिर्यो ) के द्वार [ गरहीतानि ] 


यों छोड़कर सागार या अनगार घारित लिंगको | 
चारित्र-दशेन-तानमें तू जोड़ रे! निज आत्मकों ॥ ४११ ॥ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ५४४ 


यतो द्रव्यलिंग न मोक्षमार्ग,, ततः समस्तमपि द्रव्यलिंगं त्यक्त्वा द्शन- 
तानचारित्रे चैव मोक्रभागलवाद आत्मा योक्तव्य इति प्रत्नानुमतिः | 
दर्शनज्ञानचा रित्रत्रयात्मा तत्पात्मनः । 
एक एवं सदा सेव्यों मोक्षमार्मों मुपक्षुणा ॥ २३९ ॥ ( अलुष्ठुपू ) 
मोक्खपहे अप्पाणं ठवेहि ते चेव भ्ाहि ते चेय | 
तत्थेव विहर णिश्वे मा विहरसु अण्णदव्वेसु ॥ ४१२ ॥ _ 
पअहण किये गये [ लिगानि ] लिंगोको [ जहित्वा ] छोड़कर, [ दशेनझान- 
चारित्रे] दशनक्षानचारित्रं- [ मोक्षुपथे ] जो कि मोक्षमाग है उसमें-[ आत्मार्न 
युद्च | आत्माकों लगा | 
टीकाः - क्योकि द्रव्यलिंग सोक्षमार्ग नहीं है, इसलिये समस्त द्रव्यलिंगका त्याग 
फरके दर्शनतानचारित्रस ही, -वह मोक्षमार्ग होनेसे, उसमें ही आत्माको लगाना योग्य हैं-- 


ऐसी सू्रकी अनुसति है । 
भाषाधे:- वहाँ द्रव्यलिंग को छोड़कर आत्मा को दृशनज्ञानचारित्र से लगाने का 


बचन है वह सामान्‍य परमा्थ बचत है | कोई यह सममेगा कि यह मुनि-श्रावक के ब्नतों के 
छुड़ाने का उपदेश है, परन्तु ऐसा नही है । जो सात्र दव्यलिंग को ही मोक्तमार्ग जानकर वेश 
धारण करते है, उन्हें द्रव्यलिग का पत्त छुड़ाने का उपदेश दिया है कि वेशसात्र ( बाह्य ब्नत्‌ 
मात्र ) से मोक्ष नहीं होता । परसाथ मोक्षमाग तो आत्मा के परिणाम जो दर्शन-ज्ञान- चारित्र 
£ बह्दी है। ब्यवद्वार आचार सूत्रके कथनानुसार जो मुनि-प्रावक के वाह्य ब्त हैं, वे व्यवहार 
से निधय मोज्षमाग के साधक हैं, उन न्तो को यहाँ नही छुड़ाया है, किन्तु यह कहा है कि उन 
प्रती पा भी ममत्व छोड़कर परमार्थ मेक्षमा्ग में लगने से मोक्ष होता है, केवल बेश सात्रसे 
प्रत भात्र से सोज्ष नहीं होता । 

अब इसी अथ को हृढ़ करन वाली आयगासी गाथा का सूचक शोक कहते है ।.--- 

अधे- आत्मा का तत्व दशनज्ञानचारित्र त्रयात्मक है | (अथौत्‌ आत्मा का 
प्राय तप एशन, शान और चारित्र के त्रिक स्वरूप है ); इसलिये मोक्ष के इच्छुक पुरुष को 


( यह दर्शन तान चारित्र स्वरूप ) मोक्षमाग एक ही सदा सेवन करने करने योग्य 
है 9७६६] 


अब इसी उपदेश को माधा द्वारा कहते है:-- 


व्‌ स्थाप निजरको मोक्षपथमें ध्या अनमव तु उसे । 
उमर हि नित्य विद्ार कर न विद्वार कर परद्रव्यमें || ४१२ ॥ 


अर६ -- सेंमयंसारं -- 


मोच्पथे आत्मानं स्थापय त॑ चैव ध्यायस्व त॑ चेतयस्व । 
तत्रेव विहर नित्यं मा विहापीरन्यद्रव्येषु ॥ ४१२॥ 


आसंसारात्परद्रव्ये रागद्पादो नित्यमेव स्वप्रज्ञादोपेणावतिष्ठमानमपि स्वप्न- 
ज्ञागुणेनिव ततो व्यावत्यं दशनज्ञानचारित्रेपु नित्यमेवावस्थापयातिनिश्वलमात्मान । 
तथा समस्तचित्तांतरनिरोधेनात्यंतमेकाग्रो ध्ृत्वा दशनज्लानचारित्राण्येव ध्यायस्व | 
तथा सकलकमंकमफलचेतनासंन्यासेन शुद्धज्ञानवेतनामयों भूत्वा दशनज्ञानचारित्रा- 
एयेत्र चेतयस्त्र | तथा द्रव्यस्वमाववशतः पग्रतिक्षणविज ममाणपरिणामतया तन्मय- 
परिणामी भूत्वा दशनज्ञानचारित्रेष्वेव विहर | तथा ज्ञानरुपमे कमेवाचलितमवलंब- 
मानो ज्ञयरूपेणोपाधितया संत एवं प्रधावत्स्वपि परद्रव्येपु सर्वष्यपि मनागपि 
मा विहापीः । 


गाथा ४१२ 

अन्वयार्थ:-( हे भव्य जीव | ) [ सोक्षपथे ] मोक्षमाग में [ आत्माने 
स्थापय ] अपने भात्मा को स्थापित कर, [ ते च एवं ध्यायरव ] उसी क्रा ध्यान 
कर, [ ते चेतयस््र ] उसी को चेत-अनुभव कर [ ततञ्न एवं नित्य बिहर | और 
उसी में निस्‍न्‍्तर विहार कर, [ अन्य द्रव्येषु मा विहार्षी! ] अन्य द्रब्यों में विद्वार 
मत कर | 

ठीकाः--( है भव्य ! ) स्वय अर्थात्‌ अपना आत्मा अनादि संसार से लेकर अपनी 
प्रत्ता ( -बुद्धि ) के दोप से पर द्रव्य मे-रागठ्वपादि मे निरन्तर स्थित रहता हुआ भी, अपनी 
प्र्ाके गुण द्वारा ही उसमें से पीछे हटाकर उसे अति निश्चलता पूर्वक दशन-ल्षान-चारित्र मे 
निरन्तर स्थापित कर, तथा समम्त अन्य चिन्ताके निरोध द्वारा अत्यन्त एकाग्र हो कर दश्शन- 
ज्ञान-चारित्र का ही ध्यान कर, तथा समस्त कर्मचेतना और कर्मफलचेतना के त्याग द्वारा 
झुद्धजआानचेननामय होकर दर्शन-ज्ञान-चारित्र को दी चेत--अनुभव कर, तथा द्रव्यके स्वभाव 
के बशसे ( अपने को ) प्रतिक्षण जो परिणाम उत्पन्न होते है उनके द्वारा ( अर्थात्‌ परिणामी पने 
फे द्वारा ) तन्मय परिणाम वाला ( -इशनततानचारित्रमयपरिणामवाला ) होकर दर्शन-कल्तान- 
चारित्र में ही विहार फरः तथा लानरूप को एक को ही अचलतया अबलम्बन करता हुआ, जो 
जेयरूप होने से उपाधिस्वरूप हैं ऐसे स्व ओर से फेलते हुए समम्त परद्रव्यों में किंचित 
मात्र भी विद्यार मत कर । 

मावा “परमार्थरूप आत्मा के परिणाम दर्शन-ल्लान-चारित्र हैं, वही मोछतमार्ग 
है । उसी में आत्मा को स्थापित करना चाहिये, उसी का ध्यान करना चाहिये,-उसीका अनुभव 


-- सर्वेविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४४७ 


एको मोक्षपथों य एवं नियतो उण्जञप्तिवृत्यात्मक- 
स्तत्रेबस्थितिमेति बस्‍्तमनिश ध्यायेच्र त॑ चेतति । 
तस्मिन्नेव निरंतर विहरति द्वव्यांतराण्यस्पशन्‌ 
सोज्वक्यं सपयरप सारमचिरानित्योदर्य विंदति॥२४०॥(शादूलबिक्रीडित) 
ये स्वेनं परिहत्य संबृत्तिपथग्रस्थापितेनात्मना 
लिंगे द्रव्यमयें वहन्ति मप्रतां तखावबोधच्युता। । 
नित्योद्योतमखंढ मेकमतुलालो के स्वभावग्रभा- 
प्राम्मारं समयस्य सारममल नादापि पश्यति ते ॥२४१॥(शादूलबिक्रीडित) 
करना चाहिये, और उसी मे विहार ( प्रवर्तन ) करना चाहिये, अन्यद्रव्यों मे अवतेन नहीं 
करना चाहिये | यहाँ परमार्थसे यही उपदेश है कि--निश्चय मोक्षमागंका सेवन करना चाहिये, 
सात्र व्यवहार में ही मूढ़ नही रहना चाहिये । 
अब इसी अथेका कलशरूप काव्य कहते है:-- 
अथ+-दर्शनज्ञानचारित्रस्वरूप जो यह एक नियत मोक्षमार्ग है, उसी मे जो पुरुष 
स्थित रहता है, उसीका निरन्तर ध्यान करता है, उसी का अनुभव करता है, और अन्य द्रव्यों 
को स्पशे न करता हुआ उसी में निरन्तर विहार करता है, वह पुरुष, जिसका उदय नित्य रहता 
है ऐसे समय के सार को (परमात्माके रूप को) अल्प काल में ही अवश्य प्राप्त करता है अर्थात्‌ 
उसका अनुभव करता है । । 
भावाथ:--निश्चय मोक्षमा्ग के सेवन से अल्प काल से ही मोक्ष की श्राप्ते होती है, 
यह नियम है । 
जो द्रव्यलिग को ही मोक्षसाग मानकर उसमे ममत्व रखते है, उन्होंने समयसार को 
( “शुद्धात्मा को ) नहीं जानाः--इसप्रकार गाथा द्वारा कहते है । 
यहाँ प्रथम उसका सूचक काउय कहते है: -- 
अथ-- जो पुरुष इस पूर्वोक्त परमार्थस्वरूप मोक्षमार्म को छोड़कर व्यवहारसोक्षमार्ग 
मे स्थापित अपने आत्मा के द्वारा द्रव्यमय लिग मे ममता करते है ( अर्थात्‌ यह मानते है कि 
पह द्वव्यलिंग ही हमें सोत्ष प्राप्त करा देगा ) वे पुरुष तत्व के यथार्थ ज्ञ न से रहित होते हुए 
हक 803, -शुड्आत्मा को) नही देखते--अनुभव नहीं करते। बह ससय- 
हे कक अर 73 ( अर्थात्‌ कोई अतिपक्ती होकर उसके उद्यका 
एक है ( ब्यथौत्‌ पर्यायो से अनेफ अवस्था रूप होने पर जी जो सं नह होते ) 
अतुल (-उपसारहित) प्रकाश वाला है मे पल हि हब क 3 
ज्ञान ध्रकाश को सूर्योदि के प्रकाश की उपमा 


अप -““ सेसयसार -- 


पासंडीलिंगछु व गिहलिगेसु व वहुप्पयारेसु | 
कुब्चति जे समत्त तेहि ण णाये समयसार ॥४१३॥ 
पापंडिलिंगेषु वा गृहिलिगेषु वा बहुप्रकारेपु । 
कुबति हू तै (५ 
कुवति ये ममत्व तेने ज्ञात! समयसारः॥ ४१३ ॥ 
ये खलु श्रमणो5ह श्रमणोपासको5्हमिति द्रव्यलिगममकारेण मिथ्याहँकारं 
4 + (5 ० 
कुबति तेउनादिरूदव्यवहारविमूढाः प्रौढविवेक॑ निश्चयमनारुढ़ाः परमाथसत्य भगवंतं 
समयसारं न पर्यंति । 





नहीं दी जा सकती ), स्वभावत्रभा का पुंज है ( अर्थात्‌ चैतन्य प्रकाश का समूहरूप है ), 
अमल है ( अर्थात्‌ रागादि-विकाररुपी मल से रहित है )। 
( इस प्रकार, जो द्रव्यलिंग में ममत्व करते है. उन्हे निश्चय-कारणु-समयसार का 
अनुभव नहीं है; तब फिर उनको कायसमयसार की प्राप्ति कहाँ से होगी ? )। ४१२। 
श्रव इस श्थथ की गाथा कहते हैं:-- 
गाथा ४१३ 
अन्वयार्थः--[ ये ] जो [ बहुप्रकारेषु ] वहत प्रकार के [ पाषेडिलि- 
गेघु वा ] मुनिलिंगों में | गृहि लिंगपु वा ] अथवा गृहस्थ लिंगों में [ ममत्व 
कुवति ] ममता करते हैं ( अर्थात्‌ यह मानते है कि यह्द द्व॒व्यलिंग ही मोक्ष का दाता है, 
[ ते! समयसारः न ज्ञातः ] उन्होने समयसार को नहीं जाना । 
टीकाः--जो वास्तवमे 'मे भ्रमण हैं, अ्रमणोपासक (-आवक,) हैं! इस प्रकार द्रव्यलिग 
में ममत्वभाव के द्वारा मिथ्या अहकार करने है, वे अनाविरिढ़ ( अनादिकाल से समागत ) 
व्यवहार मे मूढ़ मोहदी होते हुये, प्रोढ़ विवेक वाले निश्चय ( निश्चयनय ) पर आरूढ़ न होते 
हुए, परमार्थ सत्य ( जो परसाथ सत्याथ है ऐसे ) भगवान समयसार को नहीं देखते-अनुभव 
नहीं करते । 
भावार्थ:--अनादेकालीन पर द्रव्य के संयोग से होनेवाले व्यवद्धार ही में जो पुरुष 
मठ अर्थात मोहित हैं, वे यद्द मानते है कि यह वाद्य मह्दात्नतादिख्प वेष ही हमे मोक्ष प्राप्त 
करा देंगा', परन्तु जिससे भेदज्ञान होता है ऐसे निश्चय को वे नहीं जानते । ऐसे पुरुष सत्याथ, 
परमात्मरूप शुद्धत्तानमव समयसार को नहीं देखने । 





बहुमाँतिके मुनिलिग जो अथवा ग्रहस्थीलिंग जो | 
ममता करे उनमें नहीं जाना 'ममयके सार को ॥ ४१३ ॥ 


-- सबविशुद्धक्चान अधिकार -: ४४५६ 


व्यवहारविमूढल्ष्यः परमार्थ कलयंति नो जनाः | ह 
तुपबोधविष्ुग्धचुद्धघ/ कलयंतीह तुर्ष न तंडुलम ।२४१२॥ (वियोगिनी) 
द्रव्यलिंगममकारमी लितै- 
देश्यते समयसार एच न | 
द्रव्यलिंगमिह यत्किलान्यतो 
ज्ञानमेकमिदमेव हि स्वतः ॥ २४३॥ ( खागता ) 
वचहारिओ पुण णओ दोषणिण वि लिंगाणि अणह मोक्ग्वपहे । 
णिच्छयणओ ण इच्छह, सोक्खपहे सब्वलियाणि ॥४१४॥ 





०3 बन कनननजनननी+ नमन भजन 


अब इसी श्रथे का कल्शरूप काव्य कहते है:-- 

अथथ/--जिनकी दृष्टि ( बुद्धि) व्यवहार में ही मोहित है, ऐसे पुरुष परमा्थ को न 
जानते, जैसे जगत में जिनकी बुद्धि तुष के ज्ञान में ही मोहित है ऐसे पुरुष तुष को ही जा* 
हैं, तंदुल ( “चावल ) को नहीं जानते । 


भावाथ:-जो धानके छिलकों पर ही मोहित हो रहे. है, उन्हींको कूटते रहते हैं, उन्हें 
चावलोंको जाना ही नहीं है; इसीप्रकार जो द्रव्यलिग आदि व्यवहारमें मुग्ध हो रहे है (अर्था 
जो शरीरादि की क्रिया में ममत्व करते है ), उन्होने शुद्धात्मानुभवनरूप परमार्थ को जाना 
नहीं है; अथोत्‌ ऐसे जीव शरीरादि परद्रव्यको ही आत्मा जानते है, वे परमाथ आत्मा के रबर 
को नहीं जानते । 

अब आगासी गाथा का सूचक काव्य कहते हैं: -- 

अथः -जो द्रव्य लिंग में ममकार के द्वारा अंध-विवेक रहित हैं, वे समयसार को 
नहीं देखते; क्योंकि इस जगत में द्र्यलिग तो वास्तव में अन्य द्रव्य से होता है, मात्र यह ज्ञ 
ही निज से ( आत्मद्रत्य से ) होता है । 

भावाथ--जो द्रव्यलिग में समत्व के द्वारा अंध हैं उन्हें शुद्धात्म द्रव्य का अनुर 
ही नहीं है, क्योंकि वे व्यवहार को ही परमार्थ मानते है इसलिये पर द्रव्य को हो आत्मद्र 
मानते है | ४१३। 


व्यवहार नय ही सुनिलिंग को और श्रावकलिंगको--दोनों को सोक्षमार्मकहता 


निश्चयनय किसी लिंग को मोक्षमार्ग नहीं कहता”-यह गाथा द्वारा कहते है;-- 


७०+७- २९) 3७९५8 -५>-+क>अक-ल० 





व्यवहारनय, इन लिंग इयकों मोौशके पथमें कहे । 
निश्चय नहीं माने कमी को लिंग मुक्कीपंथमें | ४ १४ !! 


चर 
5 
0 


»: संसयसार -- 


व्यावहारिकः पुननेयो & अपि लिंगे मणति मोक्षपथे । 
निश्रवनयो नेच्छति मोक्षपथे सवलिगानि ॥ ४१४ ॥ 
यः खलु श्रमणश्रमणोपासक्भेदेन ट्विविध॑ द्रव्यलिंगं भवति मोक्षमार्ग इति 
प्ररूपणप्रकारः स केवल व्यवहार एवं न परमार्थस्तस्प स्वयमशुद्धद्रव्यानुभवनात्म- 
कत्वे सति परमाथस्थाभाबात्‌ | यदेव श्रमणश्रमणोपासकविकर्पातिक्रातं इशिज्ञप्ति 
प्रवृचबृत्तिमात्र शुद्धज्ञानमेवैकमिति निस्तुपसंचेतन॑ परमाथ), तस्येव स्वयं शुद्धद्रव्या- 
सुमवनात्मकत्वे सति परमाथेत्वात्‌ | ततो ये व्यवहारमेव परमार्थबुद्धचा चेतयंते ते 


समयसारमेव न संचेतयंते | य एवं परमा्थ परमाथबुद्धया चेतयंते ते एवं समयसार 
चेतयते | 


गाथा ४१४ 
अन्चयार्थ।--[ दयावहारिकः नथः पुनः ] व्यवहार नय [ हू लिंग- 
ध्यपि] दोनों लिंगो को [मोक्षुपथे भणति] मोक्षमाग में कहता है (अर्थात्‌ व्यवह्ारनय 
मुनिरलिंग और यूडीलिंग को मोद्माग कहता है) [निश्चयन या] निश्चयनय [सर्वलिंगानि] 
सभी (किसी भी) लिंगों को [मोक्षपथे न इच्छति] मोक्षमाग में नहीं मानता | 


टीकलाः- श्रमण और श्रमणोपासक के भेढ से दो प्रकार के द्रव्यलिंग मोक्षमार्ग हैं- 
इसप्रकार का जो प्ररूपण-प्रकार केवल व्यवहार ही है, परमाथ नहीं, क्योकि वह (-प्ररूपणा) 
स्वयं अशुद्व द्रव्य की अनुभवन स्वरूप है इसलिये उसको परमार्थता का अभाव है; श्रमण और 
श्रमणोपासक के भेदों से अतिक्रान्त, दशनन्नान मे प्रवृत्त-परिणति मात्र शुद्ध ज्ञान ही एक है- 
एसा निप्तु3 (-निर्मेल ) अनुभवन ही परमाथ है, क्योकि वह ( अनुभवन ) स्वयं शुद्ध द्रव्यका 
अनुभवनस्वरूप द्ोने से उसी के परसाथेत्व है | इसलिये जो व्यवहार को ही परसार्थवुद्धि से 
(-परमा्थ मानकर) अनुभव करते हैं, वे समयसार का दी अनुभव नहीं करते; जो परमसार्थ को 
परमाथ बुद्धि से अनुभव करते हैं, वे ही समयसार का अनुभव करते हैं। 

भावार्ध-- व्यवहारतय का विपय तो भेवरूप शअश्जुद्द्रव्य है, इसलिए वह परमार्थ 
नहीं है; निश्चयनय का विपय अभेदरूप झुद्वद्वव्य है. इसलिये वही परमाथ है | इसलिये, जो 
व्यवहार जो ही निश्व य सानरर प्रव्तेत फरने हे वे समयसार का अनुभव नहीं करते; जो 
परसार्थ को परमार्थ मानकर पअवरनेन ऊरते है वे ही समयसारका अनुभव करते हैं (इसलिये वे 
ही मोत्त को प्राप्त करते हैं) । 


अधिफ जन से क्या. एक परमार्थ का ही अनुभव करो-5स श्र्थ का काव्य कहते है. 


-- सर्वेविशुद्धज्षान अधिकार “- ४५६१९ 


प्रलमलमतिजस्पैदु विंकल्पैरनस्पै- 
स्यमिह परमाथश्चेत्यर्ता नित्यमेक! । 
स्वरसविस एूणुज्ञानविस्फूर्तिमान्रा- 
क् खलु समयसारादुत्तरं किंचिदस्ति ॥ २४४ ॥ ( मालिनी ) 
इृदमेक जगच्चक्षुरत्ष्य याति पुणेताम्‌ | 
विज्ञानघनमानंदमयमध्यक्षतां नयतू || २४७॥ (९ भलुष्ठुप्‌ ) 
जो समयपाहुडमिएं पडिहृण अत्थतच्चओ णाउं । 
अत्थे ठाही चेया सो होही उत्तम सोक्खे ॥ ४१५ ॥ 
या समयप्रामृतमिद पठित्वा अथेततो ज्ञात्वा । 
भर्थ स्थास्यति चेतयिता स भविष्यत्युत्तमं सौख्यस ॥ ४१४ ॥ 


अग्रथे-वहुत कथन से और बहुत दुर्विकल्पो से बल होओ, बस होओ; यहाँ मात्र 
इतना ही कहना है कि इस एक सात्र परसाथ्थ का ही निरंतर अनुभव करो; क्यो कि निज रसके 
प्रसारसे पूर्ण जो ज्ञान उसके स्कुरायमान होने सात्र जो समयसार (-परमात्मा ) से उच्च वास्तव 
में दूसरा कुछ भी नहीं है (-समयसार के अतिरिक्त दूसरा कुछ भी सारभूत नहीं है ) । 

भावाथेः- पूर्ण ज्ञानस्वरूप आत्मा का अनुभव करना चाहिये, इसके अतिरिक्त 
वास्तव में दूसरा कुछ भी सारयूत नहीं है । 

अब अन्तिस गाथा मे यह समयसार ग्रन्थ के अभ्यास इत्यादि का फल कहकर आचाये 
भगवान इस अन्थ को पूर्ण करते है; उसका सूचक ःछोक पहले कहा जा रहा है:-- 

अथ:-आनत्द्सय विज्ञानघनको (-शुद्ध परमात्मा को समयसार को ) प्रत्यक्ष करता 
हुआ यह पक (-अहितीय ) अक्षय जगत्‌ - चन्चु (-समयप्राश्नत ) पूणुता छो प्राप्त होता है । 

भावाथः--यह समयप्राश्षत ग्रन्थ वचनरूप से तथा ज्ञानरूप से दोनो प्रकार से जगत 
को अक्षय, अद्वितीय नेत्र समान है, क्योकि जैसे नेत्र घट पटादि को प्रत्यक्ष दिखलाता है. उसी 
प्रकार समयप्राभ्नत आत्मा के शुद्ध स्वरूप को प्रत्यक्ष अनुभवगोचर दिखलाता है। 9१४ । 


अब, भगवान झुन्दकुल्दाचार्य इस गन्थ को पूर्ण करते है इसलिये उसकी महिमा के 
रूप से उसके अभ्यास इत्यादि का फल इस गाथा सें कहते हैः-- 


गाथा ४१७ 
___ अन्वयार्थ;-[ थः चेतयिता ) जे श्रात्मा (-भव्यजीव ) [ इृदे समय प्रा- 
वह समयप्राश्ृत पठन करके जान अथ रु तखसे । 
ठहर आरथर्त जोव जो वो, मौरुप उस परिणमे ॥ ४१५ || 








७६ 


श्ध्य्‌ ““» सेसयसार -- 


य; खलु समयसारभूतस्प सगवतः परमात्मनोष्स्य विश्वप्रकाशऋत्वेन विश्व- 
समयस्य ग्रतिपादनात्‌ स्वय॑ शब्दब्रह्मायमाण शांख्रमिदमधीत्य विश्वप्रकाशनसमथ- 
परमाथभूतचित्मकाशरूपम त्मानं निश्चिचन्‌ अथतसतक्ततश्॒ परिच्छिय अम्येवाथे- 
भूते मगवति एकस्मिनू पुण॑विज्ञानघने परमन्रह्मणि सर्वारंभेण स्थास्यति चेतयिता 
से साचात्तत्क्षणविजु मपाण चिदेकरस निर्भर स्तभाव तु स्थितनिराकुज्ञात्मरूपतया परमा- 


नंदशब्दवाच्पमुत्तममनाह्लत्वलक्षण सौखझ्य स्रयमेष भविष्यतीति। 


का अत न न्+ अल त न +9++-+++ कल न ननलनलनीनननन- 3 दडदऊदक्‍दइिनन++- >+ननननन 3 + नीच ओली-> ऋननभनन+,.॥+ 


भरत पठित्वा ] इस समयप्राभव को पढ़कर, [ अर्थतक्त्वतः ज्ञात्वा ] भर्थ और 
तत्तते जानकर, [ अर्थ स्थास्यति |] उसके भर्थमें स्थित होगा, [ सः ] वह [ उत्त्म- 
सौख्य भविष्यति ] उत्तम सौर्य स्ररूप होगा । 

टीकाः- समयसारभूत भगवान परमात्मा का--जो कि विश्वका प्रकाशक होने से 
विश्व समय है उसका -प्रतिपादन करता है इसलिये जो स्वयं शब्दत्रह्मयै के समान है ऐसे इस 
शात्र को जो आत्मा भल्ीमाँति पढ़कर, विश्वक्रो प्रकाशित करने मे समर्थ ऐसे परमाथभूत, 
चैतन्य-प्रकाशरूप आत्मा का निम्चय करता हुआ ( इस शाह्न को ) अथे से और तत्व से जान- 
कर, उसी के अथभूत भगवान एक पूर्ण विज्ञानधन परम ब्रह्म मे सबे उद्यम से स्थित होगा, 
बह आत्मा, तत्कण प्रगट होने वाले एक चैतन्य रससे परिपूर्ण स्वभावमे सुस्थित ओर निराकुछ 
होने से जो ( सौझ्य ) * परमानन्द ? शब्द से वाच्य है, उत्तम है ओर अनाकुलता-लक्षणयुक्त 
है, ऐसा सौस्यस्वरूप स्वयं-ही हो जायेगा । 





भावार्थ:--इस शास्त्र का नाम समयप्राभृत है। समय का अर्थ है पदार्थ अथवा 
आत्मा उसका कहने वाला यह शास्त्र है। आत्मा समस्त पदार्थों का प्रकाशक है। ऐसे विश्व 
प्रकाशक आत्माको कहनेसे यह समयप्राभ्रत शब्दमरह्मके समान है; क्योंकि जो समस्त पदार्थोंका 
कटने वाला होता है उसे शब्दन्नद्म कहा जाता है । द्वादशाग शाम््र शब्दृत्रह्म है ओर इस समय- 
प्राभ्त शास्र को भी शब्दत्द्म की उपमा दी गई है। यह शब्दत्रह्म (-समयप्राभ्रतशास्र ) 
परत्रह्म को (-आद्ध परमात्मा को ) साक्षान दिखाता है। जो इस शास्र को पढ़कर, उसके 
यथार्थ अर्थ में स्थित होगा. वह परक्द्य को धाप्त करेगा ; इसलिये, जिसे “ परमानन्द ? कहा 
जाता है ऐसे उत्तम, ग्वात्मिक, ग्वाधीन, वाधागहित, अविनाशोी सुख प्राप्त करेगा | इसलिये 
है भव्य जीयों ! तुम अपने कल्याण के लिये इसका शभ्यास करो, इसका श्रवण करो, निरन्तर 
इसी का स्मरण और ध्यान करो, कि जिससे अविनाशी सुख की प्राप्ति हो। ऐसा श्री गुरुझों 
कफ़ा डपदेश हट - 


-- स्वविशुद्धक्ान अधिकार -८ श्द्दे 


इतीदमात्मनस्तस ज्ञानमात्रमवस्थितम्‌ । 
अखंडमेकमचरल स्वसंयेधमव्राधितम्‌ | २४६ ॥ ( अलुष्ठुप्‌ ) 


इति श्रीअसुतचंद्रसू रिविर चितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्यातौ 
सर्वविद्युद्धज्ञानप्रसयकी नवर्मोंउ्कः ॥ ९ ॥ 
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जज जज डकार की अल कक अल हक 


अब इस सर्व विशुद्ध ज्ञान के अधिकार की पूर्णता का कलशरूप शोक कहते हैं:-- 

अथः- इस प्रकार यह आत्माका तत्व ( परमाथभूतस्वरूप ) ज्ञानसात्र निश्चित हुआ 
कि-जो ( आत्मा का ) पासमात्र तत्व अखण्ड है ( अर्थात्‌ अनेक नेयाकारों से और श्रतिपक्षी 
कर्मों मे यद्यपि खंड खंड दिखाई देता है. तथापि ज्ञानमात्र में खंड नहीं है ), एक है ( अर्थात्‌ 
अखंड होने से एक रूप है) अचल है ( अर्थात्‌ ज्ञान रूप से चलित नहीं होता-छ्षेयरूप नहीं 
होता ), स्वसंवेध है, और अवाधित है. ( अथीत्‌ किसी मिथ्या युक्ति से बाधा नहीं पाता ) । 

भाषार्थ:- यहाँ आत्साका निजस्वरूप जान ही कहा है इसका कारण यह है:- आत्मा 
में अनन्त धर्म ऐ; किन्तु उनमें कितने ही तो साधारण है, इसलिये वे अतिवब्याप्ति युक्त है, उत्त 
से आत्मा को पहिचाना नहीं जा सकता; और कुछ ( धर्म ) पर्यीयाश्रित है-किसी अवस्था में 
होने * आर किसी अवस्थामें नहीं होने, इसलिये थे अव्याप्ति युक्त है, उतसे भी आत्मा नहीं 
एंदियाना जा सकता। चेतनवा यद्यपि आत्माका ( अतिव्याप्ति ओर अव्याप्ति रहित ) लक्षण है, 
तथापि वह शक्तिमात्र है, अच्ट्ट है, उसकी व्यक्ति दशन और ज्ञान है। उस दश्शन ओर ज्ञान 
में भी शान साकार है, प्रथट अनुभव गोचर है; इसलिये उसके द्वारा ही आत्मा पहिचाना जा 
सझता है। इसलिये यहाँ इस ज्ञान को ही प्रधान करके आत्मा का तत्त्व कहा है । 

यहाँ ऐसा नहीं समझना चाहिये कि ' आत्मा को ज्ञानसात्र तत्त्व वाला कहा है. इस 
लिये इतना दी परमाथ है और अन्यधर्म सिथ्या है, वे आत्मा से नहीं है; ” ऐसा स्वेथा 
एफन्त ग्रहण करने से तो मिथ्याइष्टित्व आ जाता है, विज्ञानाहतवादी बौद्धो का और वेदान्ति 
यी छा सत आ जाता है; इसलिये ऐसा एकान्त बाधा सहित है । ऐसे एकान्त अश्निप्राय से 
हू)? गुनिम्नन भी पाले और आत्मा का-जानसात्र का- ध्यान भी करे, तो भी मिथ्यात्व नहीं 


उड़ सस्ता; सन्‍्द कंपायोंके सारण मजे ही स्वर प्राप्त हो जाये कन्तु मोक्षका साधन नहीं होता। 
लिये स्यादवाद से यथा समझना चाहिये | ४१४। 


हर रे २८ य ओर 


गाथाओ्रो का विवेचन टीकाकार श्री अस- 
शरूप तथा सूचनिका रूप से २४६ 


( यहाँ तक भगयन छुंदइन्दाचार्य की 2२ 
परट्राणय देव ने या है, और उस विवेचन से 


श्र जा समसयसार -+ 


अत्र स्याद्रादशुद्धयथ वस्तुःच्व्यव स्थिति: | 
उपायोपेयमावश्र मनाम्भूयो5पि चित्वते ॥| २४७ ॥ 
स्पाद्ादो हि समरतवस्तुतलसापकमेकपस्ख लिए शासनपहत्सवंन्चस्यथ | स तु 
स्वमनेकांतात्मऊमित्यनुशास्ति स्वेस्यापि वम्तुनोड्नेक्रांतस्वमावत्वाद । अन्न स्वात्म- 
चस्तुनो ज्ञानमात्रतया अनुशास्यमानेषपि न तत्परिकोपः ज्ञानमात्रस्पात्मवस्तुन 
स्वयमेवानेकांतत्वात्‌ । तत्र यदेव तत्तदेवातत्‌ यदेवैक तदेवानेक यदेव सत्तदेवासत्‌ 


काव्य कद्दे हैं। अब टीकाफार आचाय देव विचारते है कि-इस प्रन्ध मे ज्ञान को प्रधान करके 
आत्मा को ज्ञानमात्र कहते आये है, इसलिये कोई यह तक करे क्रि- जैनमत तो स्याद्वाद है; 
तब क्या आत्मा को तानमात्र कहने से एकान्त नही हो जाता ? अर्थात्‌ स्थाद्वाद के साथ 
विरोध नहीं आता ? ओर एक ही छान मे उपायतत्व तथा उपेयतत्व दोनो कैसे घटित होते 
है ? ऐसे तक का निराकरण करनेके लिये टीकाकार आचायबजेव यहाँ सब्वेवेश्युद्धज्ञान अधिकार 
के अंतमे परिशिष्टह॒प से कुछ कहते है । उसमे प्रथम सछ्ोक इसप्रकार है -- 

अथ'-पयहाँ स्याद्वाद की शुद्धिके लिये चस्तु तत्वक्री व्यवस्था ओर ( एक ही ज्ञानमे 
उपाय -उपेयत्व कैसे घटित होता है, यह चतानेके लिये ) उपाय-उपेयभावका फिरसे विचार 
करते हैं । 

भावार्थ--वरतुका स्वरूप सासान्यविशेषात्मक अनेक-धमस्वरूप होनेसे स्वादूबाद से 
दी सिद्ध किया जा सकता है । इसप्रकार स्थाद्वादकी झुद्गता ( प्रमारिकता. सत्यता, निर्दो- 
पता, निर्मेलता, भद्वितीयता ) सिद्ध करनेके ,लये इस अविरारसे वस्तुस्वरूपका विचार 
किया जाता है। ( इसमे यह भी बताया जायेगा कि इस प्रन्थमे आत्माफों ज्ञानमात्र कहा है 
फिर भी स्थाद्वादके साथ विरोच नही आता ) ) ओर दूसरे. एक ही ज्ञानमें खाधकत्त्व तथा 
साध्यक्त्व केसे वन सकता है यह समझ्कानके लिये ज्ञानफा उपाय-उपेय भाव अर्थोत्त साधक- 
साध्यभाव भी इस अधिफारमसे विचार किया जावेगा । 

( अब प्रथम आचार्यद्रव वस्तुम्बरूपके विचार द्वारा स्यादवादको सिद्ध करते है.--) 

स्थादवाद समस्त बम्तुओके स्वरूपफ़ो सिद्द करनवाला अहत सर्वन्ञका एक अस्ख- 
लित ६ नर्थोच् ) शासन है। वह (-स्यादवाद ) सत्र अनेकान्तात्मक है, डसप्रकार उपदेश 
करता दे क्योंकि समस्त वस्तु अनेकान्त-म्वभाचवाली है। ( सर्व वस्तुएं अनेकान्त स्वरूप हैं? 
इसप्रकार जो स्थाद्वाद जता है सो बद असत्याय कन्पनासे नहीं कहता परन्तु जैसा बस्तुका 
अनेप्ान्त स्वभाव है वेसा ही म्ट॒ता है )। 

यही आत्मा नामक बस्तुज जलानमात्रतासे उपदेश करने पर भी स्थादबादका कोप 
नहीं हैं; क्योरि ज्ञानमात्र आत्मव्लुरे ग्वयमेव अनमान्‍्तात्मचकत्व है। चहाँ ( पअनेरान्त 


- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -: ५६५ 


यदेव मित्य॑ तदेवानित्यमित्येकबस्तुवस्तुतवनिष्पादक परस्पर विएद्धश क्तिहयअकाशनस- 
नेकांतः । तत्स्वात्मवस्तुनो शञानमात्रस्वेष्प्यंतश्क्चकावमानज्ञानसूरुपेण दलवात्‌, 
बहिरुन्मिपदनतश्ञेततापन्नसुरूपा तिरिक्तपा रूपेणातत्वात्‌ , सहक्रमग्रवृत्तानंतचिदेशसपु- 
दयर॒पाविभागढ्रव्येणेंक्वात्‌, अविमागैकद्रव्यव्पप्तस हक्रमग्रदुत्तानंतचिदंशरूप पयोये- 
रनेकलातू, सद्रव्यक्षेत्रकालभावभवनशक्तिस्पभाववेन सच्तात्‌, परद्रव्यक्षेत्रकाल- 
भावभवनशक्तिलभाववचेनाश्स चात्‌ , अनादिनिधनाविभगैकइत्तिपरिण्तत्वेन नि- 
त्यलातू, आमप्रवृत्तेकसप्रयावच्छिन्ानेकद्त्यंशपरिशतत्वेनानित्यलाचदतत्तमे कानेक- 
स्व सदसच् नित्यानित्यत्व॑ च प्रकाशत एवं | नन्ु यदि ज्ञानमात्रत्वेषपि आत्मव- 
स्तुनः स्वयमेवानेकांतः प्रकाशते तहिं किम्थमदेद्मिस्तत्याधनस्वेनाब्लुशास्पतेब्ने- 
फांता १ । भज्ञानिनां ज्ञानमात्रात्मवस्तुप्रसिदयर्थमिति ब्रूमझ।। न खब्वनेकांतमंत- 


का ऐसा स्वरूप है कि ) जो ( वस्तु ) तत्‌ है. वही अतत्‌ है, जो एक है बही अनेक है, जो 
सत्त है वही असत्‌ है, जो नित्य है. वही अनित्य है,-इसग्रकार एक बसुमें वस्तुत्वकी उप- 
जानवाली परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोका श्रकाशित हाना अनेकान्त है । इसलिये अपनी आत्म- 
बस्तुको भी, ज्ञानमात्रता होने पर भी, तत्व-अतत्त्व, एकत्व-अनेकत्व, सत्व-असतत््व, और 
नित्यत्त्त-अनित्यत्त्व प्रकाशता ही है; क्‍्योकि-उसके (-जझ्वानमात्र आत्मवरतुके ) अंतरंगमें चक- 
चकित प्रकाशते ज्ञानस्वरूपके द्वारा ततपना है, ओर बाहर प्रगट होते, अनन्त, ज्षेयत्वको प्राप्त, 
स्वरूपसे भिन्न ऐसे पररूपके द्वारा (-ज्ञानस्वरूपसे भिन्न ऐसे परद्वव्यके रूप द्वारा ) अतत्तपना है 
( अथोत्‌ ज्ञान उसरूप नहीं है ); सहभूत (-साथ ही ) प्रवततेमान और क्रमशः प्रवतेमान 
अन्त चेतत्य-अंशोके समुदायरूप अविभाग द्वव्यके द्वारा एकत्व है, और अविभाग एकटद्रब्य 
सें व्याप्त सहभूत प्रवतेमान तथा क्रमश. प्रवर्तेसावन अनत्त-चेतन्य अंशरूप पर्यायोके द्वारा 
अनेकत्व है; अपने द्वव्य-ज्षेत्र-काल-भावरूपसे होनेक्की शन्‍्तहूप जो स्वभाव है उस स्वभाव- 
चानपनेके द्वारा सत्त्व है. और परके द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावरूप न होनेडी शक्तिरूप जो स्वभाव 
है उस स्वभाषवानपनेके द्वारा असत्त्व है; अनादि निधन अविभाग एक दृत्तिरपसे परिशुत- 
पनेके द्वारा निल्वत्व है, और कमश,. प्रवतेमान, एक समयकी सयोदावाले अनेक बृत्त-अंश- 
रूपसे परिशतपलेडे द्वारा अनित्यत्व है । ( इसब्रकार ज्ञानमात्र आत्मवसतुको भी, ततू-अतत्तू- 
ने श्व्थादि दो-दो विरुद्ध शक्तियों स्वयमेव प्रकाशित होती है इसलिये अनेकान्त स्वयमेय 
प्रशशत होता है )। 
। पर्न-- ) यदि आत्मवस्तुको, ज्ञानसात्रता होने पर भी, स्वयमेव अनेकान्त प्रका- 
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दाता है, सच “कर अदृत भगवान उसके साधनके रूपमे अनकान्तका ( -स्थादूबादका ) उप- 
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ध्द्द्‌ -- ससयसार -- 


रेण ज्ञानमात्रमात्मवस्त्वेव प्रसिद्धयति | तथाहि-हृद्द हि स्वभावत एवं बहुमावनिभे 
रविश्व सवमावानां स्व॒मावेनाहतेडपि द्वेतस्थ निपेद्ध मशक्यत्वात्‌ समस्तमेव वस्तु 

प्ररुपप्रवृ त्तिव्याव त्तिभ्याजुभय भावाष्यासित्सेव । तत्र यदाय॑ ज्ञानपात्रों भाव 
शेष भावेः सह सरसभरप्रवृत्तज्ञवृज्ञयसंबंधतयाज्नादिज्ञ यपरिणमनात्‌ ज्ञानत्वं पररूपे 
ण प्रतिपयाज्ञानी भृत्वा नाशएपैति, तदा सरूपेण तत्न द्योतयित्या ज्ञातृत्वेन परि- 
णभनाज्ज्ानी कुवन्ननेकांत एच तप्ुद्मयति | १ । यदा तु सब वे खखिदमात्मेति 
झत्तानतत् स्वरुपेण प्रतिपद्य विश्वोपादानेनात्मान॑ नाशयति तदा पररुपेणातष्थ॑ 
चोतयित्ा विश्वादिभन्न ज्ञान दर्शयन्‌ अनेकात एवं नाशयितुं न ददाति। २। 
यदानेस ज्ञयाकारे! खंडितसकले ऋज्ञानाकारों नाशमुपैति तदा द्रव्येणेक्त्व॑ ब्योत्यन 
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( उत्तर-- ) अज्ञानियोके ज्ञानमात्र आत्मवस्तुकी प्रसिद्धि करनेके लिये उपदेश देते 
हें-ऐसा हम कहते है | वास्तवमे अनेकान्तके बिना ज्ञानमात्र आत्मवस्तु ही प्रसद्ध नहीं हो 
सकती । इसीको इसप्रकार समभाते हैं -- 

स्वभावसे ही बहुतस भावोसे भरे हुए इस विश्वमे स्वभाबोका स्वभावसे अद्वेत 
होने पर भी. हेतका निषेध करना अशक्य होनेसे, समस्त वस्तुस्वरूपमे प्रवृत्ति और पररूपसे 
व्यावृत्तिके द्वारा दोनों भावोसे अव्यासित है ( अर्थीत्‌ समस्त वम्तु स्वरूपमे प्रवर्तमान होनेसे 
आर पररूपस भिन्न रहनेसे प्रत्येक वस्तुमे दोनों भाव रह रहे है )। वहाँ, जब यह ज्ञानमात्र- 
भाव ( आत्मा ), शेप भावोके साथ निजरसके भारतसे प्रवर्तित ज्लाता-न्नेयके सम्बन्धके कारण 
ओर अनादिकालसे झेयोके परिणमनके कारण ज्ञानतत्त्वके। पररूप मानकर ( अर्थात्‌ शेयरूपसे 
अंगीकार करके ) अज्ञानी होता हुआ नाशको प्राप्त होता है, तब उस ( ज्ञानमात्र भावका ) 
स्व-रूपसे ( ज्ञानहयसे ततपना प्रकाशित करके अथीत (ज्ञान ज्ञानरूपसे ही है ऐसा प्रगर 
करके ), ज्ञातारूपस परिणमनके कारण ज्ञानी करता हुआ अनेकांत हो उसका उद्धार करता 
है-नाश नही हान देता । १ । 

आर जब बह ज्ञानमातन्र भाव वास्तवमें यह सब्र आत्मा है? इसप्रफार अज्ञानतत्त्वको 
स्रुपसे ( -न्नानख्पले ) मानकर -अंगीकार करके बिश्वके महण द्वाग अपना नाश करता 
है ( से जगतफों निजररूप मानरर उसका ग्रहण करके जगतसे भिन्न ऐसे अपनेको नष्ट करता 
है ), तब ( उस ज्ानमात्र भावका ) पररूयसे अततपना प्रक्राशत करके / अर्थात ज्ञान पररूप 
नहीं है यह प्रगट फरके / विश्वल भिन्न ज्ञानफो दिखाता हुआ अनेंकान्त ही उसे अपना 
( ज्ञानमात्र भावजा ) नाश नहीं ररन देता । २ । न्‍ 

जब यह ज्ञानमात्र भाव अनऊ वैंयाकारीफे हारा ६ >झेयोक आकारों द्वारा ) अपना 
छड्छ ( “आसयए. सपूस्य ) एक ज्ञाना-कार खग्डित हुआ मानकर नाशको प्राप्त होता है; तर 


रै 


-- स्वविशुद्धज्षान अधिकार -- ५६७ 


झनेऊात एवं तमुजीवयति | ३। यदा ल्वेकज्ञामाकारोपादानायानेकशषयाकारत्या- 
गेनास्मानं नाशयति तदा पययेरनेकत्वं ब्योतयनू अनेकांत एवं नाशयितुं न ददाति 
| ४ । यदा ज्ञायमावपरद्रव्यपरिणमनाद ज्ञातदब्यं परद्व्यत्वेन प्रतिपद्य नाशपरपैति 
तदा स्वृद्व्येय सर्व थे!तयन्‌ अनेरांत एवं तमुज्जीचयति। ४ । यदा तु स्ेद्रब्या- 
णि प्रहम्ेवेति परद्रव्य ज्ञातद्॒व्यत्वेत प्रतिषाधात्मान॑ नाशयति तदा परद्रव्येणास- 
सं चोतयन अनेकांव एवं नाशयितुं न ददाति | ६। यद। परक्षेत्रग तज्ञयाथेपरि एम - 
नाव परतेत्रेण ज्ञान सत्‌ श्रतिपध् नाशप्र॒पैति तदा सत्षेत्रेणास्तितं बोतयननेकात 
एवं तपुज्जीवयति । ७ । यदा तु खत्तेत्रे भवनांय परक्षेत्रभत ज्षेयाकारत्यागेन ब्वान 
तुच्छीकुर्वश्नास्मान नाशयति तदा स्वचषेत्र एवं ज्ञानस्प परक्षेत्रगतज्ेप्राक्रारपरिणमन- 
(उस आनमात्र भावका ) द्रव्यसे एकत्व प्रकाशित करता हुआ अनेफान्त ही उसे जीवित 
रखता है-- नष्ट नहीं होने देता | ३। 

और जब वह ज्ञानमात्र भाव ज्ञान-आकारका ग्रहण करनेके लिये अनेक ज्षयाकारोंके 
त्याग द्वारा अपना नाश करता है (अर्थात्‌ ज्ञानमें जो अनेक ज्ेयोके आकार आते है उनका 
त्याग करके अपनेको नष्ट करता है ), तव ( उप्त ज्ञानमात्र भावका ) पर्यायोसे अनेकत्व प्रका- 
शित करता हुआ अनेकान्त ही उसे अपना नाश नहीं करने देता । ४ | 

जब यह ज्ञानमात्र भाव, जाननेमे आने वाले परद्वतव्योके परिणमनके कारण ज्ञात- 
ट्रव्यको परद्रव्यरूपसे मानकर-अंगीकार करके नाशक्रो प्राप्त होता है, तव ( उस झानसाञ- 
भावका |) स्वद्व्यसे सत्त्व प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त ही उसे जिल्लाता है-नष्ट नहीं 
होने देता ।४। 





ओर जब वह ज्ञानमात्रभाव सर्वेद्रव्य मै ही हूँ ( अथौत्‌ सब द्रव्य आत्मा ही हैं )! 
श्सप्रकार परद्रव्यका घाठद्रव्यकपसे सानकर-अंगीकार करके अपना नाश करता है, तब 
( उस शानसात्र भावका ) परद्रज्यसे असत्त्व प्रकाशित करता हुआ (आत्मा परद्रव्यरूपसे 
नहीं है, इसप्रक्ार प्रगट करता हुआ ) अनेकान्त ही उसे अपना नाश नहीं करने देता । ६ । 

जब यद मानमात्र भाव पर्ेत्रगत ( -परत्षेत्रसे रहे हुए ) ज्ञय पदार्थोंके परिणमन 
पारण परक्षेजस ज्ानड़ों सन सानकर-अंगीकार करके नाशको प्राप्त होता है, तव ( “उस 


समात्र भाव ) स्वच्षेद्रस अस्तिख् प्रकाशित करता हुआ अनेकांत ही उसे जिलाता है-सष्ट 
नहीं हम म्मा न्‍्क रु (# 
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शैत्रम रहकर ही परक्षेत्रगत्‌ 


रद्प “-” संसयसार -- 


स्वभावत्वात्परत्षेत्रेण नास्तित्वं चोतयन्‌ अनेक्ांत एवं नाशयितुं न ददाति | ८। 
यदा पूर्वलंबिताथविनाशकाले ज्ञानस्थाम्त प्रतिपद्य नाशपुपैति तदा स्रकालेन 
सच्च दोतयन्नेकांत एवं तमुञ्ञीवनति | ९ । तदा त्वर्धाहम्घनकाल एवं ज्ञानस्प 
सच प्रतियधान्मोनं नाशयति तदा परकालेनामच द्योतयश्रनेकांत एव नाशगितु न 
ददाति । १० | यदा ज्ञायमानपरभावपरिणमनात्‌ ज्ञायकमावं परभावत्वेन प्रतिपथ 
नाशप्रुपैति तदा स्वमावेन सत्च दोतयन्‌ अनेकांत एवं तप्ुुज्ीवयति | ११ । यदा 
तु सर्व भात्रा अऋमेवेति परभाव झ्ायकमाउल्वेद म्रतिपाथात्मानं नाशयतति तदा 
परभाषेनासच॑ चोतयन्ननेकात एवं नाशयितुं न ददाति। १२। यदाउनित्यज्ञान- 
विशेषे! खंहितनिन्यज्ञानसामान्यों नाशप्र॒पैति तदा ज्ञानसामान्यरूपेण नित्यस्व 
योतयननेक्ांत एवं तमुज्जीवययति । १३। यदा तु नित्यज्ञान सामान्पोपादानायानित्य- 


ज्ेयोके आकाररूपसे परिणमन करनेका ज्ञानका स्वभाव होनेसे ( उसे ज्ञानमात्र भावका ) 
परक्षेत्रसे नास्तित्व प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त ही उसे अपना नाश नहीं करने देता । ८। 

जब यह ज्ञानमात्र भाव पूर्वालंवित पदार्थों के विनाश कालमे (-पूर्वमि जिनका 
आलंवन किया था ऐसे ज्ञेय पदार्थों के विनाश के समय ) ज्ञान को असत्व मानकर-अंगीकार 
करके नाश को प्राप्त होता है तब ( उस ज्ञानसात्र सावका ) स्वकाल से (ज्ञान के कालसे ) 
तत्व प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त ही उसे जिलाता है-नष्ट नहीं होने देता | ६ | 

ओर जब वह ज्ञानमात्र भाव पदार्थों के आलम्बन काल में ही (-मात्र ज्ञय पदार्थोको 
जानते समय ही ) ज्ञान का सत्व मानकर-अंगीकार करके अपना नाश करता है, तब ( उस 
ज्ञानमात्र भावका ) परकाल से (-ज्य के कालसे ) असत्त्व प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त ही 
उसे अपना नाश नहीं करने देता | १० | 

जब यह ज्ञानमात्रभाव, जानने में आते हुए परभावों के परिणमन के कारण 
ज्ञायकभाव को परभावरूप से मानकर--अंगकार करके नाश को प्राप्त होता है, तब (उस 
ज्ञानमात्र भावका ) स्व-भाव से सच्तव प्रकाशित करता हुआ अनेकांत ही उसे जिलाता है-- नष्ट 
नहीं होने देता ।११ | 

ओर जब वह ज्ञानसात्र भाव  सर्वेभात्र में दी हूं ? इसप्रकार परभावकों क्लायक्रमाव- 
रूप से मानकर -अंगीकार करके अपना नाश करता है, तब (उस ज्ञानमात्रभावका ) 

परभावसे असत्व प्रशाशित करता हुआ अनेकान्त ही उसे अपना नहीं करने देता | ११। 

जब यह ज्ञानमात्रभाव अनिः्य ज्ञान विशेषों के द्वारा अपना नित्य ज्ञान सामान्य 
संण्डिन हुष्पा मानकर नाश को प्राग्न होता है, तव ( उस झानमात्रभाव का ) ज्ञान सामान्य- 
मपसे निन्‍्यस्व प्रजाशिन फ्रता हुआ अनकान्त ही उसे जिज्ञाना है--नष्ट नहीं होने देता। १३ | 


| 


-- सर्वविशुद्धज्षान अधिकार -ः श्र 


ज्ञानविशेषत्वागेनात्मान॑ नाशयति तदा ज्ञानविशेषरुपेणानित्यत्व॑ धोतयश्वनेकात 
एवं त॑ नाशयितुं न ददाति । १४ । भवंति चात्र श्लोका।-- 

बाह्यायें। परिपीतमुज्कितनिजप्रव्य क्तिरिक्ती मवदू- 

विश्रोन्तं पररूप एवं परितां ज्ञानं पशोः सीदति । 

यत्तचत्तदिह स्वरूपत इति स्थाद्वादिनस्तत्युन- 

दूरान्मग्रघनस्वभावभरतः पूर्ण समुन्मज्ति ॥!२४८॥ ( शाूलविक्रीडित ) 


ः 








और जब वह ज्ञानमात्र माव नित्य ज्ञान समान्य को श्रहण करने के लिये अनित्य 
ज्ञान विशेषोके त्याग के द्वारा अपना नाश करता है ( -अर्थात्‌ ज्ञानके विशेषोंका त्याग करके... 
अपने को नष्ट करता है ), तब ( उस ज्ञानमात्रभावका ) ज्ञान विशेषरूपसे अनित्यत्व प्रकाशित 
करता हुआ अनेकांच ही उसे अपना नाश नहीं करने देता ।१४। 

( यहां तत-अतत्‌ के २ भंग, एक-अनेक के २ भंग, सत्‌-असत्त्‌ के द्र्य-क्षेत्रकाल-भाव 
से ८ भंग ओर नित्य-अनित्य के २ भंग-इस प्रकार सब॒मिलाकर १४ भंग हुए। इन चौदद्‌ 
भंगों में यह बताया है कि-एकान्त से ज्ञानमात्र आत्मा का अभाव होता है और अनेकान्तसे 
आत्मा जीवित रहता है, अथाौत्‌ एकान्त से आत्मा जिस स्वरूप है उस स्वरूप नहीं सममा- 
जाता स्वरूपमें परिशमित नहीं होता, ओर अनेकान्त से वह वास्तविक स्वरूप से समझा जाता 
है, स्वरूप में परिशमित होता है । ) 

यहां निम्त प्रकार से ( चौदह भंगोंके कल्शरूप ) चौद॒ह काव्य भी कहे जा रहे हैं-- 

( डनस से पहले, प्रथम भंग का कल्शरूप काव्य इस प्रकार हैः- ) 

अथः--बाह्य पदार्थों के द्वारा सम्पूरृंतया पिया गया, अपनी व्यक्ति ( प्रगटता ) को 
छोड़ देने से रिक्त ( शूत्य ) हुआ, सम्पूर्णतया पररूपमें ही विश्रांत (-आश्रित ) पशु का ज्ञान 
( पशुवत्‌ एकान्तवादी का ज्ञान ) नाशक्ो श्राप्त होता है; और स्याद्वादीका ज्ञान तो जो तत्‌ है. 
वह-स्वरूपसे तत्‌ है ( -अर्थात्‌ प्रत्येक तत्त्वको-वस्तुको स्वरूपसे ततपना है )' ऐसी मान्यताके 
कारण, अत्यन्त प्रगट हुए ज्ञानवनरूप स्वभाव के भार से, सम्पूर्ण उद्त ( -प्रगट ) होता हैं। 

भावा्थ>--कोई स्वेथा एकान्तवादी तो यह मानता है कि--घटज्ञान घटके आधार 


से ही होता है, इसलिये ज्ञान सब प्रकार से ज्ञेयों पर ही आधार रखता है'। ऐसा मानने वाले 
एकान्तवादी के ज्ञानको तो ज्ञेय पी गये है, ज्ञान स्वयं कुछ नहीं रहा । स्थाद्वादी ऐसा मानते 
है कि ज्ञान अपने स्व॒रूपसे तत्स्वरूप ( ज्ञानस्वरूप ) ही है, ज्ञेयाकार होने पर भी झानत्त को 
नहीं छोड़ता । ऐसी यथाथे अनेकान्त समझ के कारण स्याद्वादीकों ज्ञान ( है 
प्रगट प्रकाशित होता है | ५४9७७ 


ज्र 


४७55 »ः समयसार -- 


विश्व ज्ञानमिति प्रतक्य सकल दृष्टा स्वत्ाशया 

भृत्वा विश्वमयः पशु) पशुरिव स्वच्छ॑दमाचेट्टते । 

यत्तत्तत्पररूपतो न तदिति स्पाद्ाददर्शी पुन- 

विंध्ाद मिन्रम विश्वविश्वघदितं तस्य स्वृतत्त॑ स्पृशेत्‌॥२४९॥ (शार्दूलविक्रीडित) 


वाह्मथंग्रहणस््रभावभाते विष्वगिचित्रोंस्लस-- 
ज्ञेपाकारविशीशेशक्तिरमितस्त्र॒त्यन्पशुनंश्यति | 

एकद्व्पतया सदाप्युदितया भेदभ्रमं ध्यंसय- 

नेक ज्ञानमबाधितानु भवन पश्यत्यनेकांतवित्‌ * २४०॥ ( शादूलविक्रीडित ) 


इस प्रकार स्वरूप से ततपने का भंग कहा है| 
( अब दूसरे भंग का कलशरूप काव्य कहते हैं --) 
झर्थ--पशु अर्थात्‌ सर्वथा एकान्तवादी अज्ञानी, विश्व ज्ञान है ( अर्थात्‌ सब ज्लेय 
पदार्थ आत्मा हैं )! ऐसा विचार कर सबको ( -समस्त विश्व को निजतत्व की आशा से देख- 
कर विश्वमय (-समरत ज्ञय पदाथमय ) होकर, पशुकी भाँ:त स्वच्छुन्द्तया चेष्टा करता है-प्रवृत्त 
होता है; ओर स्थादवाददर्शी तो ( -स्थाद्वादका देखनेवाला तो ), यह मानता है कि 'जो तत्‌ 
है वह पररूप से तत्‌ नहीं है! ( अर्थात्‌ प्रत्येक तत्त्वको स्वरूप से तत्पना होने पर भी पररूपसे 
अततपना है )!, इसलिये विश्व से भिन्न ऐसे तथा विश्व से रचित होने पर भी विश्वरूप न 
होनेवाले ऐसे ( अर्थात्‌ शेय वस्तुओके आकाररूप होने पर भी समस्त ज्ञय वस्तु से मिन्न ऐसा ) 
अपने तत्वका स्पश-अनुभव करता है | 

भावाथः--एकान्तवादी यह मानता है करि-विश्व ज्ञानरूप अर्थात्‌ निजरूप है। इस- 
प्रकार निज्को और विश्वकों अभिन्न मानकर, अपनेको विश्वमय मानकर, एकान्तवादी, पशुकी 
भाँति देय-उपारेयके विवेकके बिना सर्वत्र स्वचच्छुदतया प्रश्नत्ति करता है; ओर स्याद्वादी यह 
मानता है कि-जो वस्तु अपने स्वरूपसे तस्वरूप है वही वम्तु परके स्वरूपसे अततम्वरूप है; 
इसलिये ज्ञान अपने स्वरूपसे तत्वरूप है परन्तु पर छ्योके स्वरूपसे अतत्वरूप है अथीत्‌ 
परश्षेयोके आ्राफार्रूप होने पर भी उनसे भिन्न है। 

इसप्रकार पररूपसे अतनपनेफा भंग कहा है | 

( अब तीसरे भंगजा कलशरूप काञ्य कहने हैं --- 

अवधः--पहु अर्थात सर्वथा एफान्तवादी अतानी बाह्य पदा्थोंको श्रहण करनेके 
( शानऊे ) स्वमावजी श्निशयताऊे कारणा, चारों ओर (सवेत्र ) प्रगट होने वाले अनेक 
प्रशारयें शेयाशारोंसे ज्िसमों शक्ति विशीण (-छिन्न-भिन्न ) हो गई है ऐसा होकर ( अर्थात्‌ 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४७१ 


ज्ेयाकारकलंकमे वकचिति प्रच्षालन कर्पय- 

लेकाकारचिकीषंया स्फुटमपि ज्ञान पशुनेच्छति । 
वैचित्येप्प्पविचित्रतामुपगत ज्ञानं स्वतः क्षालित 
पययिस्तदनेकतां परिसशन्‌ पत्यत्यनेकविवित्‌ ॥२५१॥ (शादूलविक्रीडित) 


अनेक ज्ञेयोंके आकारों ज्ञानमें ज्ञात होने पर ज्लञानकी शक्तिको खंड खंडरूप होगई मानकर ) 
सम्पूणंतया खण्ड-खण्डरूप होता हुआ नष्ट हो जावा है; और अनेकान्तका जानकर तो, 
सदा बद्ति ( -प्रकाशमान ) एक द्रव्यत्वके कारण भेदके अमको नष्ट करता हुआ (अर्थात्‌ 
ज्षेयोके भेदसे ज्ञानमें सवेधा भेद पड़ जाता है ऐसे भ्रमको नाश करता हुआ ), जो एक है 
( -सर्वथा अनेक नहीं है ) ओर जिसका अनुभवन निर्बाध है ऐसे ज्ञानको देखता है-अनुभव 
करता है। 


भावार्थ:--ज्ञान ज्ञेयोके आकाररूप परिशमित होनेसे अनेक दिखाई देता है, इसलिये 
सर्वेथा एकान्तवादी उस ज्ञानको सर्वधा अनेक-खण्ड-खणडरूप-देखता हुआ ज्ञानसय ऐसा 
तिजका नाश करता है; और स्याह्मादी तो ज्ञानकों, ज्ेयाकार होने पर भी, सदा उदयमान 
द्रव्यत्वके द्वारा एक देखता है! 

इसप्रकार एकत्वका भंग कहा है। 

( अब चोथे भंगका कलशरूप काव्य कहा जाता हैः-- ) 


अर्थः--पशु अथीत्‌ सबथा एकान्तवादी चज्ञानी, ज्ञेयाकाररूपी कलंकसे ( -अनेका- 
फाररूप ) भलिन ऐसा चेतनमे प्रक्ञालनकी कल्पना करता हुआ ( अर्थात्‌ चेतनकी अनेकाकार- 
रूप मलिनताको धो डालनेकी कल्पना करता हुआ ), एकाकार करने की इच्छासे ज्ञानको 


यद्यपि 
वह ज्ञान अनेकाकाररूपसे प्रगट है तथापि-नहीं चाहता, ( अर्थात्‌ ज्ञानको सर्वथा एकाकार 


सानकर ज्ञानका अभाव करता है ) और अनेकान्तका जाननेवाला तो, पर्यायोंसे ज्ञानकी अने- 
कताको जानता ( -अनुभवत्ता ) हुआ, विचित्र होने पर भी अविचित्ताको प्राप्त ( अर्थात्त्‌ 
अलेकरूप होने पर भी एकरूप ऐसे ज्ञानकों स्वत, क्षालित ( -स्वयमेष धोया हुआ शुद्ध ) आजु- 
भव करता है। 

भावाथ+-एकान्तवादी ज्षेयाकाररूप ( अनेकाकाररूप ) ज्ञानको मलिन जानकर, 
उसे धोकर-उसमेंसे श्षेयाकारोंको दूर करके, ज्ञानको ज्ञेयाकारोसे रहित एक-आकाररूप करने 


को चाहता हुआ, ज्ञानका नाश करता है; और अनेकरान्ती तो सत्याथ बस्तुःबभावको जानता 
है, इसलिये ज्ञानका सरवरूपसे ही अनेकाकारपना मालता है । के 
इसप्रकार अनेकत्बका भंग कहा है। 


श्ज्रे -- संमयसार --+ 


प्रत्यचालिखितस्फुटस्थिरपरद्रव्यास्तितावंचितः 

सद्ृव्यानवलोकनेन परितः शून्य! पशुनश्यति। 

स्रद्रव्पास्तितया निरूप्य निपुर्ण सच। समुन्मज्ञता 

स्पादादी तु विशुद्धो घमहसा पूर्णो भवन्‌ जीवति ॥२४२॥ (शादूलविक्रीडिन) 


सवद्रव्यमय प्रपद्य पुरुष दुर्वातनावासितः 

स्वट्रन्यभ्रपतः पशु! किल परद्रव्येपु विश्राम्यति | 

स्थाद्गादी तु समस्तवस्तुपु परद्रव्पात्मना नासितितां 

जानब्िर्मलशुद्धनो धमहिमा सतद्रव्यमेवाभ्रयेत्‌ ॥२४३।॥ (शा्दूलविक्रीडित) 


( अब पाँचवे भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं -- ) 
झर्थ:--पशु अर्थात्‌ सबेथा एकान्तवादी अज्ञानी प्रत्यक्ष *आलिखित ऐसे प्रगट (-स्थूल) 
और स्थिर ( -निम्चल ) परद्वव्योके अस्तित्वले ठगाया हुआ स्वद्रव्य-( आत्मद्रत्यके अस्तित्व ) 
“को-नहीं देखता, इसलिये सम्पूर्णतया शून्य होता हुआ नाशको प्राप्त होता है; और स्याद्वादी 
“तो, आत्माको स्वद्रव्यरूपसे अस्तिपनेसे निपुणतया देखता है इसलिये तत्काल प्रगठट होने वाले 
विशुद्धक्ञान प्रकाशके द्वारा पूर्ण होता हुआ जीता है-नाशको प्राप्त नहीं होता । 
भावार्थ:--एकाती वाह्म परद्रत्यको प्रत्यक्ष ऐेखकर उसके अस्तित्वको मानता है, परंतु 
अपने आत्मद्रव्यको इन्द्रियप्रत्यक्ष नहीं देखता इसलिये उसे शून्य मानकर आत्माका नाश करता 
है | और स्यादवादी ज्ञानरूपी तेजसे अपने आत्माका स्वद्रव्यसे अस्तत्व अवलोकन करता है 
इसलिये जीता है--अपना नाश नहीं करता | 
इसप्रकार रवद्र्य-अपेक्षासे अस्तित्वका ( -सत्‌पनेका ) भंग कछ्छ है । 
( श्रव छट्ठे भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं -- ) 
अथ--पशु अर्थात्‌ सर्वेथा एकान्तवादी अज्नानी, दु्वीसनासे ( -कुनयक्री वासनासे ) 
वासित होता हुआ, आत्माको सर्वेद्व्यमय मानकर, ( परद्रव्योमे ) स्वद्रत्यके अ्रमसे परद्रव्यॉमें 
विश्नाम करता है; और स्थाह्ादी तो समस्त बम्नुओमे परद्रत्य स्वरूपसे नाम्तित्वकोी जानता 
हुआ, जिसकी शुद्धतानमहिमा निर्मेल है ऐेसा बतेता हुआ. म्वद्रव्यका ही आश्रय लेता दै। 
भावार्थ: +एफ्रातवादी आत्माफो सर्वद्रब्यमय मानकर, आत्मामें जो परद्रत्यकी श्रपेत्षा 
से न्ास्वित्व है उसका लोप करता है; और स्थाद्वादी समम्त पदार्थोर्मे परद्रब्यक्ी अपेक्तासे 
मालिल मानकर निमद्रव्यमे रमता है । 





* अलिघिसयश्राविसन हिया हुआ; विश्विस, स्वर्शित, छात | 


_- सर्वविशुद्धज्षान अधिकार -- है 


मिन्नत्षेत्रनिषणणरोध्यनियतव्यापारनिष्ठः सदा 

सीदत्येव बहिः पर्ततममितः पश्यन्पुमांस पशु) । 

सतेत्रास्तितया निरुद्धरभसः स्पाद्ादवेदी पुन- 
स्तिप्रत्यात्मनिखातवोध्यनियतव्यापारशक्तिभेवन्‌ ।२५४॥ (शादूजविक्नीडित) 


सतक्षेत्रस्थितये पथमििधपरक्षेत्रस्थितार्थोज्कनात्‌ 

तुच्दीभूय पशु! प्रणुश्यति चिदाकारानू सह्ाथवंमन्‌ । 

स्पादादी तु बपन्‌ स्वधामनि परक्षेत्र विदन्नारितर्ता 
स्यक्तार्थोषपि ने तुच्छतामलुभवत्याकारक्षी परान्‌ ॥२४४॥ (शादूलबिक्रीडित) 


इसप्रकार परद्वव्यकी अपेक्षासे तास्तित्वका ( -असतपनेका ) भंग कहा है । 
( अ्रत्र सातवें भंगका कलशरूप काव्य कहते हैः-- ) | 
ए रू | "पद... ले मे 
अथः-पशु अर्थात्‌ सवेधा एकान्तवादी अज्ञानी, भिन्न ज्षेत्रमे रहे हुए ज्ञेय पदार्थों में 
जो ज्ेयज्ञायक संबंधरूप मिश्चित व्यापार है, उसमें प्रवतेता हुआ, आत्माको सम्पूर्णतया बाहर 
( >परत्षेत्रमे ) पड़ता देखकर ( -नवत्तेत्रसे आत्माका अस्तित्थ न मानकर ) नाशको आप्त होता 
है; और म्यादूचादी तो, स्व क्षेशसे अस्तित्वके कारण जिसका वेग रुका हुआ, है ऐसा होता 
हुआ ( अर्थात स्व क्षेत्रमें वतेता हुआ ), आत्मामें ही आकाररूप हुए ज्ञयोंमें निश्चित व्यापारकी 
शक्तिवाला होऋर, टिकता है-जीता है ( -नाशको प्राप्त नहीं-होता )। 
भावाथः--एकान्तवादी मिन्न क्षेत्रमे रहे हुए ज्ञेय पदार्थोको जाननेके कार्यमे प्रवृत्त 
दोने पर आत्माको पडता ही मानकर, ( स्वक्षेत्रसे अस्तित्व न मानकर ), अपनेको नष्ट करता 
है; और स्पादूवादी तो, 'परक्षेत्रमे रहे हुए ज्ञेयोको जानता हुआ अपने ज्षेत्रमे रहा हुआ आत्मा 
खत्तेन्नस अस्तित्व धारण करता है! ऐसा मानता हुआ टिकता है-नाशुको प्राप्त नहीं होता । 
इसप्रकार रबत्षेत्रसे अस्तित्वका भंग कहा है । 
( अब आठवें भंयका कलशरूप काव्य कहते हैं -- ) 
अधः-पश्ु अथात्‌ सुवंधा एकान्तवादी अल्वाती, सन्षेत्रसे रहनेके लिये भिन्न-भिन्न पर- 
छप़रोमे रट हुए छ्ेय पदार्थोंको छोड़नेसे, शेयपदार्थोंके साथ चैतन्यके आकारोका भी चमन करता 
हुआ ६ अथात शेय पदार्थोके निमित्तस चेतन्यसे जो आकार होता है उनको भी छोड़ता हुआ ;) 
उन्प हार्र चाराका शक्ष होता है; और स्यादवादी तो स्वक्षेत्रमें रहता हुआ, परक्षेत्रमे अपना 
ये भानता हुआ. ( >परछ्षेजमे रहे हुए ) जेव पदार्थोकी छोड़ता हुआ भी वह पर पदार्थोमें 
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दल आकाराक साचता हैं ( -संय पदार्थोके निमित्तसे होने वाले चैतन्यके आकारोंको 
नही ऐड़ता ) हसलिये मुच्छुतादों प्राप्त नहीं होता। 





२ -- समयसारे -- 


पूर्वालंवितवोष्यनाशसमये ज्ञानस्य नाशं विदन 

सीदत्येव न किंचनापि कलयन्नत्यंततुच्छः पशुः । 

अस्तित्व॑ं निजकालतो5्स्थ कलयन स्याद्वादवेदी पुनः 

पूरा स्तिष्ठति वाह्मवस्तुपु प्ुहुभूत्वा विनश्यत्स्वपि ॥॥|२४६॥ ( शाईल० ) 
अर्थालंचनकाल एवं कलयन्‌ ज्ञानस्य सक्त॑ बहि- 

जयालंघनलालसेन मनसा आम्यन्‌ पशुनव्य ति। 

नास्तित्वं परकालतो5स्य कलयनू स्थाद्र[दवेदी पुन- 
स्तिष्ठत्पात्मनिस्ातनित्यसहजज्ञानिकपु जीमवन्‌ ॥२५७॥ ( शार्दूल० ) 


भावाथे-- परत्षेत्रमे रहे हुए ज्ञेय पदार्थके आकाररूप चैतन्यके आकार होते है, उन्हें. 
यदि में अपना बनाऊंगा तो स्वक्तेत्रमे ही रहनेके स्थान पर परत्तेत्रमे भी व्याप्त हो जाऊँगा! 
ऐसा मानकर अज्नानी एकान्तवादी परत्षेत्रमे रहे हुए ज्ञेयपदार्थोक साथ ही साथ चैतन्यके 
आकारों को भी छोड़ देता है; इसप्रकार स्वयं चतन्यके आकारोसे रहित तुच्छ होता है | नाश 
को प्राप्त होता है | ओर स्याद्वादी तो स्वक्षेत्रम रहता हुआ, परक्षेत्रमे अपने नास्तित्वको जानता 
हुआ, ज्ञेय पदार्थों को छोड़कर भी चेतन्यके आकारो को नहीं छोडता; इसलिये वह तुच्छ नहीं 
होता, नष्ट नहीं होता । 

इसप्रकार परक्तेत्र की अपेक्षासे नास्तित्वका भंग कहा है। 

( अ्रव नवमे भंगका कलशरहूपकाव्य कहते हें --) 

अभधः-पशु अर्थात्‌ एकान्तवादी अज्ञानी, पूर्वालंबित ज्ञेय पदार्थोंके नाशके समय ज्ञानका 

भी नाश जानता हुआ, ओर इसप्रकार ज्ञानकों कुछ भी (-वस्तु) न जानता हुआ (अथीत्‌ ज्ञान- 
चस्मुका अस्तित्व ही न मानता हुआ ), अत्यत तुन्छ द्वोता हुआ नाशको प्राप्त होता है; और 
स्पाद्गादका ज्ञाता तो आत्माका निज काल से आत्माका अस्तित्व जानता हुआ, वाद्य वस्तुएं 
बारम्थार होकर नाश को प्राप्त होती हैं. फिर भी स्वयं पूर्ण रहता है । 

भावार्थ--पहले जिन ज्ञेय पदार्थों जाने थे वे उत्तर काल में नष्ट हो गये; उन्हें 
देखकर एकान्तवादी अपने ज्ञानफा भी नाश मान कर अन्नानी द्योता हुआ आत्माका नाश करता 
है। ओर स्थाद्ादी तो, जय पदार्थों के नष्ठ होने पर भी, अयना अस्तित्व अपने कान से ही 
मानता हुआ नष्ट नहीं होता । 

इसप्रकार स्वगाल की अपेन्षा से अम्तिन्वका भंग कहा है । 

( अय दसवें भंगफा कलशरूप फाब्य कहने है - ) 

अर्थ-+पशु अर्थात्‌ एजंतवादी अक््मनी क्षय पढ़ाथॉोके आलवन कालमें ही ऋानका 








-- सर्वविश्युद्ध्ात अधिकार -- घ्ज५ 


विश्वान्तः परभावभावकलना ब्नित्यं बहिपेस्तुषु 
मश्यत्पेव पशु) स्वपावमहिमन्येकान्तनिश्वेतनः | 
सर्वस्मान्नियतस्व भावमवनज्ञानाहिमक्तो मवन्‌ 
स्पाहादी तु न नाशमेति सहजस्पष्टीकृतप्रत्यय/ ॥१५८॥ ( शादूल० ) 
अध्यास्यात्मनि सवभावभवन शुद्धस्वभावच्युतः 
स्वत्राप्यनिवोरतो गतभय; स्थैरं पशु! क्रीडति । 
अशिल्व जानता हुआ बाह्य झेयों के आलंबन की लालसा वाले चित्त से (बाहर ) अमण 
फरना हुआ नाश को प्राप्त होता है; और स्याद्वाद का ज्ञाता परकालसे आत्मा का नाम्तित्व 
जानता हुआ, आत्मा दृढतया रहा हुआ नित्य सहज ज्ञानके एक पुं जरूप बतेता हुआ टिकता 
ह-नष्ट नदीं होता । 
भावार्ध---एकान्तवादी जेयोके आलम्वन काल मे ही ज्ञानके सत्वको जानता है, इस- 
लिये शेयो के आलम्बनमें मसको लगाकर बाहर भ्रमण करता हुआ नष्ट हो जाता है। और 
स्थाद्मादी पर छ्लेयों के काल से अपने नास्तित्व को जानता है, अपने ही काल से अपने अस्तित्व 
फो जानता है; इसलिये श्षेयोंसे भिन्न ऐसा ज्ञानके पुंजरूप बतेता हुआ नाशझ्ञो प्राप्त नहीं होता । 
इसप्रकार परकाल की अपेक्षा से तास्तित्व का भंग कहा है | 
( श्रव ग्यारहवें भंग का कलशरूप काव्य कहते है;- ) 
झर्थः--पशु अर्थात्‌ एकान्तवादी अज्ञानी, परभावोके भवन ( -परेणमन ) को ही 
जानता है ( अर्थात्‌ परभावोसे ही अपना अस्तित्व मानता है ), इसलिये सदा बाह्य वस्तुओंमें 
विधाम करता हुआ; ( अपने ) स्वभावकी महिमा में अत्यन्त निश्चेतत ( जड़ ) बर्वता हुआ, 
गाश फो प्राप्तदोता हैं; ओर स्थाइचादी ( अपने ) नियत स्वभाव के भवनस्वरूप ( -परिणमन- 
स्वरूप ) सानके कारण सब ( परभावों ) से भिन्न वर्तता हुआ, जिसने सहज स्वभावका प्रतीति 
रुप शादूख स्पष्ठअसच-अनुभवरूप किया है ऐसा द्वोता हुआ, नाशकी प्राप्त नहीं होता । 
... भावर्थ:-एहन्तवादी परभावोसे ही अपना सत्त्व सानता है, इसलिये बाह्म चस्तुओं 
दीन दाता हुआ आउ्माका नाश करता है; और स्थाह्वादी तो, ज्ञानभाव ज्ञेयाकार होने 
हर भा शानभावका स्वभावसे अस्तित्व जानता हुआ, आत्माका नाश नहीं करता । 
प्रकार 7व-भावकी ( अपने भावकी ) अपेक्षासे अस्तित्वका भंग कहा है। 
( जब चारहदें भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं. ) 


की पत्र हजक कह काम्त रे 
भ्धः धु भयोत एकन्‍्तवादी अज्ञानी, स्वेभावरूप भवनका जात्मामें अध्यास 
रु ६ जपान्‌ जात्मा सये लंदपदार्थीडे भावरूप हूँ, 
| भेप्पदाथा द; जप हैं, एसा मानकर ) शुद्धस्चभावसे 
[! ग गे न ब्ो का हि बसे च्छ्त 
ला एटा, शिसी एरभावयों सेप से बिना सर्द लक पे 


“| ना सब परभाजोमे खबच्छनदता पूर्वक निर्भयतासे 


ख्ड 


शेप -- समयेसार -- 


स्पाद्दादी तु विशुद्ध एव लसति स्प॒स्थ स्वभाव मरा- 

दारूठः परभावभावविरहव्यालोकनिष्क॑ पित! ॥२४९॥ (शादूक्व० ) 
प्रादुभावविरामपुद्वितवहद्ज्ञानांशनानात्मना 
निर्शानात्तणमंगसंगपतितः प्रायः पशुनेश्यति । 

स्याद्दादी तु चिदात्मतना परिसशंश्रिदस्तु नित्योदितं 
टंकोस्की्णघनस्वभावमहिम ज्ञानं भवन्‌ जीवति ॥२६०॥ (शादुल० ) 
टंकोत्कीण॑विशुद्धयो धषरिसराकारात्मत्ाशया 
वांछत्युच्छलद्च्छवित्परिणतेमिन्नं पशुश किंचन | 
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( नि.शंकतया ) क्रीड़ा करता है; और स्याद्वादी अपने स्वभावमे अत्यंत आरूढ़ होता हुआ, 
परभावरूप भवनके अभावकी दृष्टिके कारण ( अर्थात्‌ आत्मा परद्वव्योके भावोरूपसे नहीं 
है-ऐसा जानता दहोनसे ) निष्कंप वर्तता हुआ, शुद्ध ही विराजित रहता है । 

भावाथः--एकान्तवादा सब परभावोको निजरूप जानकर अपने शुद्धस्वभावसे च्युत 
होता हुआ सत्र ( सब परभावोमे ) स्वेच्छाचारितासे निःशंकतया प्रवृत्ति होता है; और स्या- 
ह्वादो तो, परभावोको जानता हुआ भी, अपने शुद्ध ज्ञानस्वभावको सर्व परभावोसे भिन्न अनु- 
भव करता हुआ शोभित होता है। 


इसप्रकार परभावकी अपेक्षासे नास्तित्वका भंग कहा है । 
( अब तेरहवे भगका कलशरूप काव्य कहते हैं.-- ) कं 


अथः--पशु अर्थात्‌ एकान्तवादी अज्ञानी, उत्पाद-व्ययसे लक्षित बहते ( -परिणमित 
होते ) हुए ज्ञानके अंशरूप अनेकात्मकत्वके दारा ही (आत्माका ) निर्णय (ज्ञान ) करता 
हुआ, क्षणभंगके सगमे पड़ा हुआ बहुलतासे नाशको प्राप्त होता है; और स्याद्वादी चेतन्यात्म- 
कताके द्वारा चेतन्यवस्तुको नित्य-ऊद्त अनुभव करता हुआ, टकोत्कीर्ण घनस्वभाव जिसकी 
मद्दिमा है ऐसा ज्ञानरूप वतंता हुआ, जीता हे । 

भावोर्थ--एफान्तवादी ज्षेयोके आकारानुसार ज्ञानको उत्पन्न और नष्ट होता हुआा 
देग्खकर, अनित्य पर्यायोके द्वारा आत्माकों सर्वधा अनित्य मानता हुआ, अपनेको नष्ट करता है; 
श्रौर स्थाद्वादी तो, यद्यपि ज्ञान ज्ेयानुसार उत्पन्न-विनष्ट द्योता है फिर भी, चेतन्य भावका 
नित्य उदय अनुभव करता हुआ जीता द-नाशझो प्राप्त नहीं होता । 

उसप्रकार नित्यत्वका भंग कटा है। 

( अब चौंददवे भंगफा कवशरूप काव्य कहने हैं.--- ) 

.. अर्थ-पु अर्थात एकान्‍्तवादी झअजन्लानी, टकोत्कीर्ण विद्युद्ध आनके विस्ताररूप 

एच्-आकछार ( सबथा नित्य ) झआात्मतक्त्मी आशासे, उछलती €ई निर्मेल चतन्य परिशतिसे 


-- सर्वेविशुद््ञान अधिकार -- ५७७ 


ज्ञानं नित्यमनित्यतापरिगभे<5प्यासादय त्युज्ज्वलं 

स्पाद्गादी तदनित्यतां परिमशंथ्रिदवस्तुवृत्तिक्रमात्‌ ।२६१॥ (शादूलविक्रीडित) 
इत्यज्ञानविमूढानां ज्ञानमात्रं ्साधयनू । 

आत्मतखमनेकांतः स्वयमेवालुभूयते।। २६२ ॥ ( अलुष्ट॒प्‌ ) 


भिन्न कुछ ( आत्मतस्त्रको ) चाहता है, ( किन्तु ऐसा कोई आत्मतत्त्व है ही नहीं ); और 
स्थाह्मादी तो, चेतन्‍्य वस्तुकी ब्रत्ति (-परिणति ) के क्रम द्वारा उसकी अनित्यताका अनुभव 
करता हुआ, नित्य ऐसे ज्ञानकी अनित्यतासे व्याप्त हाने पर भी उज्ज्वल ( >निरसल ) मानता 
है-अनुभव करता है । 

भावाथे:--एकान्तवादी ज्ञानको सर्वथा एकाकार-नित्य प्राप्त करनेकी वांछासे उत्पन्न 
होने वाली और नाश होने वाली चेतन्य परिणतिसे प्रथक्‌ कुछ ज्ञानको चाहता है; परन्तु परि- 
णामके अतिरिक्त कोई थक परिणामी तो नहीं होता । स्याद्मादी तो यह मानता है कि--यद्यपि 
द्रव्यापेज्ञासे ज्ञान नित्य है तथापि क्रमश. उत्पन्न होने वाली और नष्ट होने वाली चेतन्य परि- 
ण॒तिके क्रमके कारण ज्ञान अनित्य भी है; ऐसा ही वस्तुस्वरूप है। 

इसप्रकार अनित्यत्व का भंग कहा गया । 

पूर्वोक्त प्रकारसे अनेकांत अज्ञानसे मूढ़ हुए जीवोंको ज्ञानमात्र आत्मतत्त्व प्रसिद्ध कर 
देता है--समझा देता है? इस अर्थका काव्य कहा जाता है।-- 

अथः--इसप्रकार अनेकान्त अथौत्‌ स्याद्वाद्‌ अज्ञानमूढ़ श्राणियोंकों ज्ञानमातन्र आत्म- 
तत्त्व प्रसिद्ध करता हुआ स्वयमेव अनुभवमें आता है । 

भावाथ+-ज्ञानमात्र आत्मवस्तु अनेकान्तमय है । परन्तु अनादिकालसे प्राणी अपने 
आप अथवा एकान्‍्तवादका उपदेश सुनकर ज्ञानमात्र आत्मतत्त्व संबंधी अनेक प्रकारसे पक्षपात 
करके ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वका नाश करते है। उन ( चज्ञानी जीवों ) को स्याह्मद ज्ञानमात्र 
आत्मतत्त्वका अनेकान्त स्वरूपपना प्रगट करता है--सममाता है | यदि अपने आत्माकी ओर 
रृष्टिपात करके-अतुभव करके देखा जाये तो ( स्थाह्मादके उपदेशानुसार ) ज्ञानमात्र आत्मवस्तु 
अपनेआप अनेक ध्मेयुक्त प्रत्यक्ष अनुभवगोचर होती है | इसलिये हे प्रवीण पुरुषों ! तुस 
ज्ञानको तत्वरूप, अतत्स्वरूप, एकस्वरूप, अनेकस्वरूप, अपने द्वव्य-क्षेत्र-काल-भावसे सत्‌ 
स्वरूप, परके द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावसे असत्‌ स्वरूप, नित्यस्वरूप, अनित्यस्वरूप इत्यादि अनेक 
“मेस्नहप अल्यत् अनुभवगोचर करके प्रतीतिमे ल्ञाओ। यही सम्यकन्नान है| स्ंधा एकान्त 
मानना सिश्याज्ञान है | 

'पूर्वोक्त प्रकारसे वस्तुका स्वरूप अनेकान्तमय होनेसे अनेकान्त अर्थात्‌ स्पाद्वाद सिद्ध 
हुआ इस अधथका काव्य कहा जाता है।-- 

७३ 


श्र्ड्प -- समयसार -- 


एवं तत्वव्यचस्थित्या सत्र व्यवस्थापयन्‌ स्वयम््‌ । 
अलंध्यशासन जैनमनेकाती व्यवस्थितः ॥ २६३ ॥ ( अनुष्ठुप्‌ ) 
ननन्‍्वनेकांतमयस्यापि किमथमत्रात्मनो ज्ञानमात्रतया व्यपदेश ? लघ्षणप्रसिद्धथा- 
लक्ष्यप्रसिद्रय्थ । आत्मनो हि ज्ञानं लक्षणं तदसाधारणगुणत्वात्तन ब्लानप्रसिद्धथा 
तस्लच्यस्पात्मनः प्रसिद्धि! | नसु किमनया लक्षणप्रसिद्धया लक्ष्यमेव प्रसाधनीय॑ 
नाप्रतिद्डलक्षणस्य लक्ष्यप्रसिद्धि! प्रसिद्धलच्षणस्येष तत्मसिद्धे!। ननु हि तसलस्य॑ 
अथः--इसप्रकार अनेकान्त-कि जो जिनद्रेवका अलंघ्य ( किसीसे तोड़ा न जाय 
ऐसा ) शासन है वह-बस्तुके यथाथस्वरूपकी व्यवस्थाके द्वारा स्वयं अपनेको स्थापित करता 
हुआ स्थित हुआ अथीत्‌ सिद्ध हुआ । 








भावाथ:--अनेकान्त अर्थात्‌ स्थाह्मद, वस्तुस्वरूपकों यथावत्‌ स्थापित करता हुआ, 
रवतः सिद्ध हो गया । वह अनेकान्त ही निरबाध जिनमत है और यथाथरथे वस्तुस्थितिको कहने 
वाला है | कहीं किसीने असत्‌ कल्पनासे वचनमात्र प्रल्ाप नहीं किया है। इसलिये हे निपुण 
पुरुषो |! भज्नीभाँति विचार करके प्रत्यक्ष अनुमान-प्रमाणसे अनुभव कर देखो | 

( यहाँ आचार्यदेव अनेकान्तके संबंधमे विशेष चर्चा करते हैः -- ) 

( प्रश्न) - ) आत्मा अनेकान्तमय है फिर भी उसका ज्ञानमात्रतासे क्‍यों व्यपदेश 
(-कथन ) किया जाता है? ( यद्यपि आत्मा अनन्त धर्मयुक्त है तथापि उसे ज्ञानमात्ररूपसे 
क्यो कहा जाता है ? ज्ञानमात्र कहनेसे अन्यधर्मोका निषेध समझता जाता है। ) 

( उत्तरः-- ) लक्षणकी प्रसिद्धिके द्वारा लक्ष्यकी प्रसिद्धि करनेके लिये आत्माका 
न्लानमात्ररूपसे व्यपदेश किया जाता है। आत्माका ज्ञान लक्षण है, क्योकि ज्ञान आत्माका 
असाधारण गुण है ( चह अन्य द्वव्योंमे नहीं होता )। इतलिये ज्ञानक्री प्रसिद्धिके द्वारा उसके 
लक्ष्यफी-आत्माकी-प्रसिद्धि होती है । 

; ( प्रश्च।-- ) इस लक्षणकी प्र।सद्धिसे क्‍या प्रयोजन है ? सात्र लक्ष्य ही प्रसाध्य 
अर्थात्‌ प्रसिद्ध करनेयोग्य है । ( इसलिये लक्षणको प्रसिद्ध फ्िये बिना मात्र लक्ष्यफों ही-- 
शात्मायों ही-प्रसिद्र क्यों नहीं करते ? ) 

( उत्तरः- ) जिसे लक्षण अग्रसिद्ठ द्वो उसे ( -अर्थात जो लक्षणको नहीं जानता 
ऐसे अतलानी ननझो ) लक्ष्यकी प्रसिद्धि नहीं होती | जिसे लज्षण प्रसिद्ध हाता है उसीको लच्यकी 
प्रसिद्धि होती दे । ( इस लिये अलानीफो पहले लक्षण चतलाते हैं उसके बाद वह लक्ष्यको मदण 
कर सरना हू ) | 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -: ध्ष्धं 


यज्जानप्रतिद्धया ततो मिन्न प्रसिद्धथति ! न ज्ञानाडिन लक्ष्य ज्ञानात्मनोद्रेव्यत्वे 
नामेदात्‌ । तहिं कि झृतो लचंपलच्णविभागः ? असिद्असाध्यपानलात ऊतः 
प्रसिद्ध हि ज्ञान ज्ञानमात्रस्य स्वसंवेदनसिद्धत्वात्‌, तेन प्रसिद्धंन प्रसाध्यमानस्तद- 
विनाभूतानंतधर्मसमुदयमृतिरात्मा, ततो ज्ञानमात्राचलितनिखातया दृष्टथा क्रमाक्रम- 
प्रवृत्त तदविनाभूत अनंतधर्मजात॑ यद्यावरलच््यते तत्तावत्समस्तमेबेकः खस्वात्मों 
एतदर्थमेवात्रास्य ज्ञौनमात्रतया व्यपदेश!। नल क्रताक्रमप्रवत्तानतथमंसयस्थात्मनः 


कथ्थ ल्ञानमात्रत्वं ! प्रस्परव्यतिरिक्तानंतधममंसमुदायप रिणतैकज्ञप्तिपात्र भावरुपेण 


निनननिननगनननकननननानन। पजिफफरननमनन्‍नमनन अगली आओ 





' (प्रश्न/-- ) ऐसा कौनसा लत्त्य है कि जो ज्ञानकी प्रसिद्धिके द्वारा उससे ( ज्ञानसे ) 
मिन्न प्रसिद्ध होता है 2०९ 
ह ( उत्तर-- ) ज्ञानसे भिन्न लक्ष्य नहीं है, क्योंकि ज्ञान ओर आत्मामे द्रव्यदषटिपनेसे 
अमेद है। ु 

( प्रश्नः-- ) तब फिर लक्षण और लक्ष्यका विभाग किस लिये किया गया है ? 

, ,,.. ( उत्त-- ) असिद्धत्व ओर /प्रसाध्यमानत्वके कारण लक्षण ओर लक्ष्यका विभाग 
किया गया है । ज्ञान प्रसिद्ध है, क्योकि ज्ञानसात्रको स्वसंवेदनसे सिद्धपना है अरथात्त ज्ञान 
सब प्राशियोंकी स्वसंवेदनरूप अनुभव आता है ); वह प्रसिद्ध ऐसे ज्ञानके द्वारा प्रसाध्यमान 
तदू-अविनाभूत ( ज्ञानके-साथ अविनाभाव संबंधवाला ) अनंत धर्मोक्ा समुदायरूप मूर्ति 
आत्मा है। (ज्ञान प्रसिद्ध है; ओर ज्ञानके साथ जिनका अविनाभाबी संबध है ऐसे अनन्त 
धर्मोका समुदाय स्वरूप आत्मा उस ज्ञानके द्वारा प्रसाध्यमान है। ) इसलिये ज्ञानमात्रमे अच- 
लितपनेसे स्थापित दृष्टिके द्वारा, क्ररूप ओर अक्रमरूप प्रवतेमान, तदू-अविनाभूत अनन्त- 
धमसमूह जो कुछ जितना लक्षित होता है, वह सब वास्तवमें एक आत्मा है। 

इसी कारणसे यहाँ आत्माका ज्ञानसात्रतासे व्यपदेश है । 

, ( प्रश्न।-- ) जिसमें क्रम और अक्रमसे प्रवर्तमान अनन्तधर्म है ऐसे आत्माके ज्ञान- 
मात्रता किसम्रकार है ? 

( उत्तरा-- ) परस्पर भिन्न ऐसे अनन्त धर्मों के समुदायरूपसे परिणत एक ज्ञप्ति 
सात्र भावरूपसे स्वयं ही है, इसज्षिये ( अर्थात्‌ परस्पर भिन्न ऐसे अनन्त धर्मों के समुदायरूपसे 
परिशमित जो एक जानन क्रिया है. उस जानन क्रिया सात्र भावरुपसे स्वयं ही है इसलिये ) 
आत्माके ज्ञानमात्रता है। इसीलिये उसके ज्ञानमात्र एकभाव की अन्त पातिनी (-ज्ञानमात्र्‌ 


७७७॥/७एएएशश/श/श/"/श//श्णणणणणााआणाण»ााा 2 आज बदली 


्‌६- 
है असध्यमान 5 जो असिद्ध किया जाता हो। ( श्ञान प्रसिद्ध है औौर-आतंमा पशाध्यसोर्न है।) 


५६० --+ सेमयसारि -- 


स्वयमेव सवनात्‌ | भत एवास्य ज्ञानमात्रेकमावांतःपातिन्योज्नंताः शक्तयः उत्प्ल- 
वंते। आत्तमद्रव्यहेतुभूतचैतन्यमात्रभावधारणलक्षणा जीवस्वशक्ति। । अजडत्वा- 
त्मिका चितिशक्ति। | अनाकारो पयोगमयी दशिशक्ति।। साकारोपयोगमयी ज्ञान- 


शक्ति!। अनाकुलस्वलच्षणा सुखशक्तिः | स्वरूपनिर्वतनसामथ्यरूपा वीयंशक्तिः । 
अखंडि हु 6 
तप्रतापस्वातंत्पशालित्वलक्षणा प्रभुत्वशक्तिः । स्वेभावव्यापकैकभावरूपा 


विभुत्शक्तिः | विश्वविश्वस्तामान्यभावपरिणतात्मद्शनमयी सर्वदर्शित्वशक्ति। । 
विश्वविश्वविशेषभावप रिशता त्मज्ञानमयी सर्वज्ञत्वशक्ति। । नीरूपात्मप्रदेशप्र काश- 














एक भावके भीतर आ जानेवाली ) अनन्त शक्तियाँ उछलती है । ( आत्मा के जितने धर्म है 
उन सबको, लक्षण भेदसे भेद होनपर भी, प्रदेशभेद नहीं है; आत्माके एक परिणाममे सभी 
धर्मों का परिणमन रहता है। इसलिये आत्माके एक ज्ञानमात्र भावके भीतर अनन्त शक्तियाँ 
रहती हैं | इसलिये ज्ञानमात्र भावमे-ज्ञानमात्र भावस्वरूप आत्मामे - अनन्त शक्तियाँ उछलती 
हैं।) उनमेंसे कितनी ही शक्तियाँ निम्नप्रकार हैं:-- 

आत्मद्रव्य के कारणभूत चेतन्यमात्र भावका धारण जिसका लक्षण अथीतू स्वरूप 
है ऐसी जीवत्व शक्ति । ( आत्मद्रव्यके कारणभूत चैतन्यमात्र भावरूपी भावपश्राणका धारण 
करना जिसका लक्षण है ऐसी जीवत्व नामक शक्ति ज्ञानमान्न भावमे-आत्मा-मे उछलती 
है )। १। अजड़त्वस्वरूप चितिशक्ति ( अजड़त्व अर्थोत्त्‌ चेतनत्व जिसका स्वरूप है ऐसी 
चितिशक्ति ) ।५। अनाकार उपयोगमयी दृशि शक्ति । ( जिसमे छेयरूप आकार अर्थात्‌ 
विशेष नहीं है ऐसे दशेनोपयोगमयी-सत्ता मात्र पदार्थ मे उपयुक्त होने रूप इशिशक्ति अर्थात्त 
दर्शन क्रियारूप शक्ति ) । ३। साकार उपयोगमयी ज्ञान शक्ति । ( जो ज्ञेय पदार्थों के विशेष 
रूप आकारोमे उपयुक्त होती है ऐसी ज्ञानोपयोगमयी ज्ञान शक्ति )। ४७। अनाकुलता जिसका 
लक्षण शर्थात्‌ स्वरूप है ऐसी सुख शक्ति । ४ । स्वरूपकी (-आत्मस्वरूपकी ) रचनाकी साम- 
थ्यरूप वीयशक्ति । ६। जिसका प्रताप अखण्डित है अर्थात्‌ किसीसे खंडित की नहीं जा सकती 
ऐसे स्वातंत्रयसे (-स्वाधीनतासे ) शोभायमानपना जिसका लक्षण है ऐसी प्रभुत्व शक्ति। ७। 
सर्वे भावों में ज्यापक ऐसे एकभावरूप विभुत्व शक्ति | ( जैसे, ज्ञानहूपी एकभाव सब भावोंमें 
व्याप्त होता है )। ८। समस्त विश्व के सामान्यभावकों देखनेरूपसे ( अर्थात्‌ सब पदार्थों के 
समृहरूप लोकात्वोककों सत्तामात्र गृहण करनेरूपसे ) परिणमित आत्मद्र्शनमयी सर्व दर्शित्व- 
शक्ति ।६। समम्त विश्वके विशेष भावोंकों जाननेरूपसे परिणमित आत्मज्नानमयी सबे- 
झत्वशक्ति | १०। अमूर्तिक आत्मप्रदेशोंमि श्रकाशमान लोफालोकके आकारोसे मेचक ( अर्थात्‌ 
अनेऊ-आजयाररूप ) उपयोग जिसरा लक्षण है ऐसी म्वच्छत्व शक्ति । ( जैसे दर्पण॒की स्वच्छ- 


कर 


-- सर्वविशुद्धक्षात अधिकार -- ५८६ 
मानलोकालोकाकारमेचकीपयो गलक्षणा स्वच्छलवशक्तिः । स्वयंग्रकाशमानपिशद्स्व- 
संवित्तिययी प्रकाशशक्तिः | ज्षेत्रकालानवच्छिन॒वचिट्िलासात्मिकाउसंकुचितविकाश- 
लवशक्ति। । अन्याक्रियमाणाउन्याकारकैकद्रव्यात्मिका अकायकारणशक्तिः । परात्म- 
निर्मित्तकशेयज्ञानाका पग्राहए ग्रहरास्वभावरुपा परिणम्पपरिणामकलशक्तिः | अन्यू- 
मातिरिक्तस्वरूपनियतत्वरूपा त्थागोपादानशुन्पत्वशक्ति: । पंद्रथानपतितबुद्धिदानि- 
परिशतस्वरूपप्रतिप्ठत्वकारण विशिष्टणुण त्मिका--अगुरुलघुत्वशक्ति! । क्रमाक्रम- 
पृत्तिप्वृत्तवलक्षणोत्पादव्ययप्रुवत्वशक्ति! । द्रव्यस्वभावभूतभ्ौव्यव्ययोत्पादालिंगि- 
तसदशविसर्शरूपैका5 स्तिस्वसात्रमयी परिणामशक्ति:। कर्मचंधव्यपगमव्यंजितसहज- 


कल कल बनने अजनल।। >> ले नक ह&ोौी >> न जबननरीयजनननाओ 4०>नकनकंमनन- ०० 








त्व शक्तिसे उसकी पयौयमे घटपटादि प्रकाशित होते है, उसीग्रकार आत्माकी स्वच्छत्व शक्तिसे 
उसके उपयोगमें लोकालोकके आकार प्रकाशित होते है ) । ११। स्वयं प्रकाशसान विशद्‌ 
(-+पष्ट ) खसंवेदनमयी (-स्वानुभवसयी ) प्रकाशशक्ति । २२ ॥ क्षेत्र ओर कालसे अमयौदि्ति 
चिट्दिलास (-चेतन्यके विज्ञासरूप ) स्वरूप असंकुचितविकाशत्वशक्ति । १३। जो अन्यसे नहीं 
किया जाता और अन्यको नहीं करता ऐसे एक द्रव्यरवरूप अकायकारणत्व शक्ति | ( जो अन्यका 
कार्य नहीं है और अन्यका कारण नही है ऐसा जो एक द्वव्य उसस्वरूप अकार्यकारणात्व शक्ति ) 
।१४। पर ओर स्वयं जिसका निर्मित्त है ऐसे ल्लेयाकारों और ज्ञासाकारोंकी ग्रहण करने और ग्रहण 
फरानेके स्वभावरूप परिणस्यपरिणामकत्व शक्ति | ( स्व-परके ज्ञाता होने का तथा स्व-परका 
जय होनेका आत्माका जो स्वमाव उस स्वभावरूप परिणम्यपरिणासकत्व शक्ति ) ।१४५। जो कम- 
बढ़ नहीं होता ऐसे स्वरूपमे नियतत्वरूप (-निश्चित्तया यथावत्त्‌ रहनेरूप ) त्यागोपांदानशून्य- 
त््र शक्ति । १६ | पद्स्थानपत्तितवृद्धिहानिरूपसे परिणमित, स्वरूप-प्रतिष्ठत्वका कारणरूप 
(-वस्तुके स्वरूपमे रहनेके कारणरूप ) जो विशिष्ट गुण है. उसस्वरूप अगुरुलघुत्व शक्ति | 
( इस पट्स्थानपतित हानि-चृद्धिका स्वरूप गोम्मटसार? प्रस्थ से जानना चाहिये । अविभाग 
मतिन्छेदीकी संख्यारूप पटस्थानोंसे समाविष्ट वस्तुस्वसावकी हानि-बृद्धि जिस गुणसे होती 
है और जो बलुको स्वहुपमें स्थिर होनेका कारण है, ऐसा कोई गुण आत्मामें है; उसे अगुरु- 
8 आती हु. ऐसी अगुरुलघुत्व शक्ति भी आत्मामे है) | १७। ऋमवृत्तिरूप 
भीष्य व्यय-उत्पादस जालिंगित (-स्पशित कक कक प् हा | रे पलक फंस 
हलक रे जि पु ये ओर विसदृश जिसका रूप द् ऐसे एक 

| परश :६] कैमेकन्ध के अभाव से व्यक्त किये गये, सहज, 


अुजव कट है 2० शून्य हु थे घर 3 ही है 
पशाइयूत्य (रस, रस, संघ और बशुसे रहित ) आत्मप्रदेशस्वरूप अमूर्तत्व शक्ति | २० | 
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६८३ -- संमयसार -- 

स्पर्शादिश्न्यात्मप्रदेशात्मिका अमूर्तत्वशक्तिः । सकलकमंक्ृतज्ञातृ्वमात्रातिरिक्त- 
प्रिणामाकर णोंपरमात्मिका अकत त्वशक्तिः। सकलकमकृतज्ञातृत्वपात्रातिरिक्त- 
परिणामानुभवोपरमा त्मिका अ्भोकतत्वशक्ति।। सकलकर्मोपरमग्रवृत्तात्मग्रदेशनेष्पं- 
धरूुपा निष्करियतवशक्तिः । आसंपतारसंहरण विस्तरणल क्षितकिचिदूनचर मशरीर- 
परिणामावस्थितली काकाशपम्मितात्मावयवत्वलक्षणा. नियतप्रदेशलशक्ति। । 
सवंशरीरैक स्वरूपात्मिका स्वधमंव्यापकत्वशक्तिः । स्वपरसमानासमानसभा 
नासमानत्रिविधभावधारणात्मिका साधारणासाधारणसाधारणांसाधारणधमर्म लश- 
क्ति!। विलक्षणानंतस्वभावभावितैकभावलच्षणानंतधमंत्वशक्तिः | तदतद्गरपमयत्व- 
लक्षणा विरुद्धध्त्वशक्ति! । तद्रूपभचनरूपा तत्लशक्ति! ! अतद्रूपभवन- 


समस्त, कर्मों के द्वारा किये गये, ज्ञाठृत्व मात्रसे भिन्न जो परिणाम ( उन परिणामोके करनेके 
#उपरम रवरूप ( उन परिणामोको करनेकी निश्ृत्ति स्वरूप ) अकद त्व शक्ति । ( जिस शक्तिसे 
आत्मा ज्ञादृत्व के अतिरिक्त, कर्मों से किये गये परिणामोका कर्ता नहीं होता, ऐसी अकर्त त्व 
नामक एक शक्ति आत्माम हैं )। २१। समस्त, कर्मेसि किये गये. ज्ञाठत्व सात्रसे भिन्न परि 
णामो के अनुभव की (-भोक्ठृत्वकी ) उपस्मस्वरूप अभोक्‍्तत्व शक्ति | १९। समस्त कर्मोंके 
उप॑ंस्मसे प्रवृत्त आत्मप्रदेशोकी निरफ्न्द्तारवरूप ( अकम्पता-स्वरूप ) निष्कियत्व शक्ति। 
( जब समस्त कर्मोका अभाव हो जाता है तब प्रदेशोक्षा कम्पन मिट जाता है, इसलिंयें 
निष्क्रियत्व शक्ति भी आत्मामे है ) । २३ । जो अनादि संसारसे लेकर संकोचविस्तारसे 
लक्षित है और जो चरमशरीरके परिमाणसे कुछ न्यूनपरिमाणसे अवस्थित होता है ऐसा 
लोकाकाशके माप जितना मापवाला आत्म-अवयवबत्व जिसका लक्षण है ऐसी नियत प्रदेशत्व 
शक्ति। ( आत्माके लोक परिमाण असंख्य प्रशेश नियत ही है। वे प्रदेश संसार अवस्थामे 
संकोच विस्तारको प्राप्त होते हैं और मोज्ष अवस्थामे चरमशरीरसे कुछ कम परिमाणसे 
स्थित रहते हैं) । २४ । सर्व शरीरोमे एकस्थरूपात्मक ऐसी स्वधर्म व्यापकत्व शक्ति | 
( शरीरके धर्मिरूप न होकर अपने धर्मा में व्यापनेरूप शक्ति सो स्वधर्म व्यापकत्व शक्ति है ) 
| २५ । स्व-परके समान, असमान और समानासमान ऐसे तीन प्रकारके भावोकी धारण-स्व- 
रूप साधारण-असाधारण-साधारणासाधारणथमंत्व शक्ति | २६ । विलक्षण (-परम्पर मित्र 
लक्ञएयुक्त ) अनन्तम्वभावोंसे भावित ऐसा एक भाव जिसका लक्षण है ऐसी शनन्त धर्मत्व 
शक्कि | २७ | तद्॒पमयना ओर अतद्पमयता जिसका लक्षण है एसी विरुद्ध धर्मत्व शक्ति ।२८। 
तद्रप भवनरूप एसी नत्त्व शक्ति। ( तत्वरूप होनेरप अथवा तत्वसरूप परिणमनरूप ऐंसी 


तस्थर्शाक्ति आत्मामं है | इस शक्तिसे चेतन चेननरूपसें रहता है-परिणमित द्वोता है.) 
हू उपरण | निप्रसि, आन्त, खभ वे | 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- श्र 


रूपा अत्लशक्ति। | अनेकर्पर्यायव्यापकैकद्रव्यमयस्वरूपा एक्वशक्ति। | एकद्रव्य- 
व्याप्यानेकपर्यायमयत्वरुपा अनेकल्वशक्ति! | भूतावस्थत्वरूपा भाषशक्ति। । शुन्या- 
वस्थत्वरूपाउमावशक्ति। | मवत्पर्यायव्ययरूपा भावामावशक्ति) । अभवत्पर्या पोद- 
यरूपाउमावभावशक्ति। । मवस्पर्यायभवनरूपा भावभावशक्ति।। अमवत्पर्यायाउमब- 
नरूपाउमावामावशक्ति! । कारकालुगतक्रियानिष्कांतमवनमात्रमयी भावशक्तिः । 
कारकासुगतभवत्तारूप भावमयी क्रियाशक्तिः । प्राप्पपाणसिद्धरूपभावपयी कमशक्ति; 
भवत्तारूपसिद्धरूप भावभावकत्वमयी कत्‌ व्वशक्तिः । भवदूभावभवनसाधकतमत्व । 
मयी करणशक्ति। | स्वयं दीयमानभावोपेयलयी संग्रदानशक्ति! | उत्पादव्ययालि- 
गितमावापायनिरपायधुवत्वभयी भपादानशक्तिः। भाव्यमानभावाधारत्वमयी अधि- 
करणशक्ति। । स्रभावमात्रस्वस्वा भिव्वमयी संबंधशक्ति। । 





अत्तदूप भचनरूप ऐसी अतत्वशक्ति | ( तत्स्वरूप नहीं होनेरूप अथवा तत्र्वरूप नहीं परिण- 
मनेरूप अतत्त्वशक्ति आत्मामे है। इस शक्तिसे चेतन जड़रूप नहों होता ) । ३० । अनेक 
पर्यायोंमें व्यापक एक द्रव्यमयतारूप एकत्व शक्ति | ३१। एक द्रव्यसे व्याप्य (-व्यापने योग्य ) 
अनेक पर्योयमयपनारूप अनेकत्व शक्ति । ३९। विद्यमान अवस्था युक्ततारूप भाव शक्ति । 
( अमुक अवस्था जिसमें विद्यमान हो उसरूप भाव शक्ति )। ३३। शून्य (-अविद्यमान ) 
अवस्था युक्तता रूप अभावशक्ति | ( अम्ुक अवस्था जिसमें अविद्यमान हो उसरूप अभाव 
शक्ति ) । ३४। प्रवत्तमान पर्योयक्े व्ययरूप भावाभावशक्ति ।३५। अप्रवरततेसान पर्यौयके 
उद्यरूप अभावभावशक्ति । ३६। प्रवर्तेमान पर्यायके भवनरूप भावभाव शक्ति। ३२७। 
अप्रवर्तेमान पर्यीयके अभवनरूप अभावाभाव शक्ति । श८। ( करत्ती, कर्म आदि ) कारकोंके 
अनुसार जो क्रिया उससे रहित भवनमात्रसया ( होनेसान्रमयी भाव शक्ति ) । ३६ | कारकोंके 
अनुसार परिणमित होनेरूप भावमयी क्रिया शक्ति ) । ४० । प्राप्त किया जाता जो सिद्धरूप 
भाव है, उसमयीकरंशक्ति । ४१ । होनेरूप जो सिद्धरूप भाव, उसके भावकत्वमयी करत त्व- 
शक्ति। ४२ | प्रवत्तेमान भावके भवनको (-होनेकी ) साधकतमपनेमयी (-उत्कृष्टसाधकरवमयी, 
उप्रसाधनत्वमयी ) करणशक्ति ४३ अपने द्वारा दिया जाता जो भाव उसके उपेयत्वमय (-डसे 
प्राप्त हे करनेके योग्यपन्नामय, उसे लेनेके पात्रपनामय ) सम्प्रदानशक्ति | ४४। लत्पादव्ययसे 
आखागत भावका अपाय (-नाश ) होनेसे हानिको प्राप्त न होनेवाली धुवत्वमयी अपादान 
शक्ति | ४५ । भाव्यसान ( अथोत्‌ भावनेमे आता ) भावोंकी आधारत्वमयी अधिकरण 
शाक्त | ४६। स्वभावसात्र ख्स्वासित्वमयी संबंध शक्ति। ( अपना भाव अपना स्व है ओर 
स्वयं उसका स्वामी है ऐसी स्बन्धमयी संबंध शक्ति ) | ७७ | 


ध्णे -““ संसेयसार -- 


हत्याधनेकनिजशक्तिपुनिरभरोडपि 

यो ज्ञानपात्रमयतां न जहाति भाव | 
एवं क्रप्राक्रमविवर्तिविवतेचित्र 
तद्द्॒व्यपययमयय चिदिद्वास्ति वस्तु ॥ २६४ ॥( वसंततिलका ) 


नेकांतसंगतरशा स्वयमेव वस्तु- 

तखव्यवस्थितिमिति प्रविल्ो कयंतः । 

स्थाद्रादशु द्मधिकामधिगम्य संतो 

ज्ञानीमवंति जिननीतिमलंघयंतः ॥ २६७ ।। ( वसंततिलका ) 


(इत्यादि अनेक शक्तियों से युक्त आत्मा है तथापि वह ज्ञानमात्रताको नहीं छोड़ता'- 
इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते है:-- 

अ्र्थ:--इत्यादि ( पूर्वक्रथित ४७ शक्तियाँ इत्यादि ) अनेक निज शक्तियोसे भली 
भाँति परिपूर्ण होने पर भी जो भाव ज्ञानमात्रमयताको नहीं छोडता, ऐसा वह, पूर्वोक्त प्रकारसे 
फ्रमरूप और अक्रमरूप से वर्तमान विवत्तेसे ( रूपान्तरसे, परिणमनसे ) अनेक प्रकारका, 
द्रव्यपर्यायमय चेतन्य इसलोकमे वस्तु है। 

भाषाथ--कोई यह समझ सकता है कि आत्माको ज्लानमात्र कहा है इसलिये वह 
एक स्वरूप ही होगा । किन्तु ऐसा नहीं है । बस्तुका स्वरूप द्रव्यपर्यायमय है. । चैतन्य भी 
वस्तु है, द्रव्यपर्यायमय है. । वह चेतन्य अर्थात्‌ आत्मा अनन्त शक्तियोसे परिपूर्ण है ओर 
क्रमरूप तथा अक्रमरूप अनेक प्रकारके परिणामोके विकारोके समूहरूप अनेकाकार होता है 
फिर भी ज्ञानफो - जो कि असाधारणभाष है उसे नहीं छोड़ता, उसकी समस्त अवस्थाएं 
पन्तानमय ही हैं | 

“इस अनेकम्बरूप -अनेफान्तमय वस्तुको जो जानते हैं, श्रद्धा करते हैं ओर अनुभव 
फरते हैं वे ज्ञानावरूप होते हें!-इस आशयका, स्याह्रादका फल वतलानेवाला काव्य कहते हैं:- 

अ्थः-ऐसी ( अने फान्तात्मक ) वस्तु तत्त्यकी व्यवम्थितिको अनेकान्त संगत दृष्टिके 
द्वारा स्वयमेव देखने हुए, स्याद्ादकी अत्यन्त झुद्धिको जानकर, जिननीतिका ( जिनेश्वरदेवके 
मार्ग ) उलंबन न करते हुए, सत्पुरुष ज्ञानस्वरूप होने हैं । 

मावाथः--ज्ों सत्पुरुष अनेकान्तके साथ सुसंगत दृष्टिके द्वारा अनेकान्तमय वस्तु 
श्थिनिरों देखते हैं. वे इमप्रझार स्थाद्रादकी झुद्धिकों प्राप्त करके-जानकरके जिनदेंवके मार्गेफों 
“मयाद्वाद न्‍्यायतें उतबन न #रनें हुए, ज्ञानस्वरूप होते # । 


-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- भ्र्पर 


धास्थोपायोपेय भावश्थित्यते । भात्मवस्तुनो हि ज्ञानमात्रत्वेः्प्युपा- 
वोपेयभावी विद्यत एवं। तस्येकस्थापि स्वयं साधकसिद्धरूपोभयपरिणामित्वात्‌ । 
तत्र यत्साधर्क रूप स उपायः । यत्सिद्धं रूप॑ स उपेय। । झतोउ्स्पात्मनो5नादि- 
भिथ्यादशनज्ञानचारित्रे! स्वरुपप्रच्यवनात्संसरतः सुनिश्वलपरिशहीतव्यवहारसम्ध- 
दर्शनज्ञानचारित्रपाकप्र कप परंपरया क्रमेण स्वरूपमारोप्यमाणस्यांतमंत्रनिथ्यसम्प- 
दर्शनज्ञानचारित्र विशेषतया साधकरूपेण तथा परमग्रकृप भकरिका धिरूटरलत्रयातिशय- 
प्रवत्सकलकर्म जयप्रज्वलितासख लितविमलस्पभावभावतया सिद्धरुपेण च स्वयं परि- 
शममानब्ञानमात्रमेकमेवो पायो पेपभाव॑ साधयति | एवप्रुमयत्रापि ब्लानमात्रस्यान- 


वि किक पक हज मर धी जम जज जल जात लकरवतीमिर कल. क) आज 2 मी पथ हब ली लुक (उुा$ साया रु 0७४७७७७८७७-#७#छएाा 
नननीननी तीन तल आन ऋ न्‍+त+ > 


( इसप्रकार स्याह्मादके संबंधमे कहकर, अब आचाये देव उपाय-उपेय भावके संबंधरमे 
कुछ कहते हैं.--) 

अब इसके ( -ज्ञानमात्र आत्मवस्तुके ) #उपाय-उपेय भाव विचारा जाता है । ( अर्था- 
त्‌ आत्मवस्तु ज्ञानमात्र है फिर भी उसमे उपायत्व और उपेयत्व दोनो कैसे घटित होते हैं सो 
इसका विचार किया जाता हैः-- ) 

आत्मवस्तुको ज्ञानमात्रता होने पर भी उसे उपाय-उपेय भाव है ही; क्योंकि वद्द एक 
होने पर भी साधक रूपसे और सिद्ध रूपसे-दोनों प्रकारसे | परिणमित होता है उसमें जो 
साधक रूप है वह उपाय है और जो सिद्ध रूप है वह उपेय है। इसलिये, अनादि कालसे 
मिथ्याद्शनज्ञानचारित्र द्वारा स्वरूपसे च्युत होनेके कारण संसारमें भ्रमण करते हुए, सुनि- 
श्वलतया भरहुण किये गये व्यवहार सम्यग्दशनज्ञानचारित्रके पाकके प्रकर्षकी परम्परासे 
क्रमशः स्वरूपमें आरोहण कराये जाते आत्माको, अन्तरमग्न जो निम्चयसम्यक्द्शेनक्ञान- 
चारित्ररूप भ्रेद है तद्रपताके द्वारा स्वयं साधक रूपसे परिणमित होता हुआ, तथा परम प्रकर्ष 
की पराकाष्ठाको प्राप्त रत्नत्रयकी अतिशयतासे प्रवर्तित जो सकल कमके क्षय उससे प्रज्वलित 
(-देदीप्यमान ) हुवे जो अस्खलित विमल स्वभावभावत्व द्वारा स्वयं सिद्ध रूपसे परिणमता 
ऐसा एक ही ज्ञानसात्र उपाय-उपेय भावको सिद्ध करता है । 

भावाथ+--यह आत्मा अनादिकालसे मिश्यादर्शनज्ञानचारित्रके कारण संसारमे 
भ्रमण करता है । वह सुनिश्चलतया ग्रहण किये गये व्यवहारसम्यक्दशनज्ञानचा रित्रकी 
इंद्धिकी परम्परासे क्रमशः जबसे स्वरूपालुभव करता है तबसे ज्ञान साधक रूपसे परिणमित 








+ उपेय अथर्ति प्राप्त करने योग्य, और उपाय अर्थात प्राप्त करने योग्य जिसके द्वारा प्राप्त किया 
जावे । आत्मा का शुद्ध स्वरूप अथवा मोक्ष उपेय है, और मोक्षमार्ग उपाय है। 


+ भात्मा परिणामी है और साथकत्व तथा सिद्धख ये दोनों परिणाम्त हैं। 
0 


८5 -- समयसार -- 


न्यतया नित्यमस्खलितेकबस्तुनों निष्कृंपपरिग्रहणात्‌ तत्लुण एव सुमनत्तुणामासंसारा- 
सलव्पभूमिकानामपि भवति सूमिकालाभ। । ततस्तत्र नित्यदुललितास्ते स्वत एव 
क्रपाक्रमइत्तानेकांतमूतेय/ । साधकभावसंभवप्रमप्रकपरी टिसिट्धिभावभाजनं भव॑ंति। 
ये तु नेमामंतनोतानेकतिज्ञानमात्रेकमावरूपां भूमिश्ुुपलसंते ते नित्यमज्ञानिनो 
मतों ज्ञानमात्रभावस्थ स्वरूपेणामदर्न पररूपेण भवन पश्यंतो जानंतोज्जुचरंतश् 
मिथ्याच्ट्रयो मिथ्याज्ञानिनों मिथ्याचारित्राब भर्॑तोज्त्यंतमुपायोपेयभ्रष्टा विश्रमंत्येव । 


ये ज्ञानमात्रनिजभावमयीमकंपां 
भूमि श्रयंति कथमप्यपतीतमो हा! | 
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द्ोता है, क्योंकि ज्ञानमे निश्वयसम्यकृव्शेनज्ञानचारित्ररूप भेद अन्तभूत है। निम्वय सम्यक्‌ 
दर्शन ज्ञानचारित्रके प्रारम्भसे लेकर सर्वरूपानुभवकी बृद्धि करते करते जबतक निश्चय 
सम्यक्दशनज्नानचारित्रकी पूर्णता नहो, तब तक ज्ञानका साधक रूपसे परिणमन है। जब 
निश्चयसम्यक्दशेनज्नानचारित्रकी पूर्णतासे ससरत कर्मोका नाश होता है अथोत्‌ साक्षात्त्‌ 
मोक्ष होता है तव ज्ञान सिद्ध रूपसे परिणसित होता है. क्ष्योकि उसका असखलित निर्मल र्व- 
भावभाव प्रगठ देदीप्यमान हुआ है । इसप्रकार साधक रूपसे और सिद्ध रूपसे दोनो रूपसे 
परिणमित होता हुआ एक ही ज्ञान आत्मवस्तुकी उपाय-उपेयताको साधित करता है ) ! 
इसप्रकार होनोमे (-उपाय तथा उपेयमे-) ज्ञानमात्रकी अनत्यता है; इसलिये सदा 
अस्खलित एक वस्तुका (-च्वानमात्र आत्मवस्तुका-) निष्कम्प त्रहण करनेसे, मुसुक्ुओको, कि 
सिन्‍्हें अनादि संसारसे भूमिका की प्राप्ति न हुई हो उन्हें भी, तत्तण ही भूमिका की भ्राप्ति 
होती है, फिर उसीमे नित्य मस्ति करते हुए (-लीन रहते हुए ) वे मुमुज्लु-जो कि स्वत. ही, 
क्रमरूप और अक्रमरूप प्रवतमान अनेक अंतकी ( धर्मकी ) मृर्तिया हैं वे-सोधक भाव से 
उत्पन्न होनेवाली परम प्रऊर्प की पराकाप्ठारूप सिद्धिभावके भाजन होते हैं । परन्तु जिसमे 
अनेऊ अंत अर्थात्‌ धर्म गर्भित हैं ऐसे एक ज्ञानमात्रभावरूप इस भूमि को जो म्राप्त नहीं 
करते, वे सदा अज्ञानी रहते हुए, ज्ञानमात्र भावका स्वरूपसे अभवन और पररूपसे भवन 
देखने ( श्रद्धा करने ) हुए, जानते हुए तथा आचरण करते हुए, मिथ्याद्प्टि, मिथ्यातानी ओर 
मिथ्या चारित्री होते हुए. उपाय-उपेय भावसे अच्यन्तश्नप्द होते हुए समारसे परिभ्रमण 


अथच इस अर्थ का कलशरूप कान्य कहते है -- 
झधु:-जो पुरुष छऊिसी भी प्रजारसे जिनका मोह दूर होगया है ऐसा होता हुआ. 





जि फ्र्फे कण 
क्ानमात्र निजभभावमय अफ्प सूमिया कला आक्षय लेते है. वे सावकत्व को प्राप्त करके सिद्ध 


-- सबविशुद्धज्ञान अधिकार -८ [22.8] 


ते साधकत्वमधिगम्य भवंति सिद्धा 
मूहास्त्वमूभलुपल्म्प परिभ्रमंति ॥ २६६ ॥ ( वसंततिलका ) 


स्याद्रादकीशलसुनिश्वलसंयमास्पां 

यो भावयत्यहरहः रवमिहोपयुक्तः । 

ज्ञानक्रियान4परस्परती ृमेत्री- 

पात्रीकृतः श्रयति भूमिमिमां स एक! ॥ २६७ ॥ ( वसंततिलका ) 








हो जाते है; परन्तु जो मूढ़ ( मोही, अज्ञानी। मिथ्यादृष्टि ) है, वे इस भूमिका को प्राप्त न 
करके संसारमें परिभ्रमण करते है । 

भावार्थ:-जो भव्य पुरुष, गुरुके उपदेशसे अथवा स्वयमेव काल लब्धिको प्रात्त 
करके सिथ्यास्व से रहित होकर, ज्ञानमात्र अपने स्वरूपको प्राप्त करते हैं, उसका आश्रय लेते है, 
वे साधक होते हुए सिद्ध हो जाते है; परन्तु जो ज्ञानसात्र-निज को प्राप्त नहीं करते वे संसार 
में परिभ्रमण करते है । 

इस भूमिका का आश्रय करने वाला जीव कैसा होता है सो अब कहते हैः-- 

अथुः--जो पुरुष स्याद्मादमे प्रवीणता तथा ( रागादिक अशुद्ध परिणतिके त्याग रूप ) 
सुनिश्चल संयम-इन दोनोके हारा अपनेमें उपयुक्त रहता हुआ ( अर्थात्‌ अपने ज्ञानस्वरूप 
आत्मामें उपयोगको लगाता हुआ ) प्रतिदिन अपनेको भाता है (-निरन्तर अपने आत्मा की 
भावना करता है ), वही एक ( पुरुष ), ज्ञाननय और क्रियानय की परस्पर तीत्र मेत्री का 
पात्र रूप होता हुआ, इस ( ज्ञानमात्र निजभावसय ) भूमिका का आश्रय करता है । 

भाषाथे:--जो ज्ञाननय को ही प्रहण करके क्रियानय को छोड़ता है, उस प्रमादी और 
स्वच्छन्दी पुरुपषको इस भूमिका की प्राप्ति नहीं हुई है। जो क्रियानयकी ही प्रहणु करके 
ज्ञाननय को नहीं जानता, उस ( ब्रव-समिति-गुप्तिरूप ) शुभ कर्मसे संतुष्ट पुरुष को भी 
इस निष्कर्म भूमिका की प्राप्ति नहीं हुई है । जो पुरुष अनेकान्तमय आत्माको जानता है 
अनुभव करता है ) तथा सुनिश्चल संयम में प्रवृत्त है (-रागादिक अशुद्ध परिणति का त्याग 
करता है ), और इस प्रकार जिसने ज्ञाननय तथा क्रियानय की परस्पर तीत्र मैत्री सिद्ध की है, 
चही पुरुष इस ज्ञानमात्र निजमावसय भूसिका का आश्रय करने वाला है | 

शाननय ओर क्रियानय के ग्रहणु-त्याग का स्वरूप तथा फल 'पंचास्तिकाय ः अ्न्‍्थ के ः 
अंत से कहा है, वहाँ से जानना चाहिये। 


इस प्रकार जो पुरुष इस भूमिका का आश्रय छेता है, चही अनंत चतुष्टयमय 
आत्माको प्राप्त करता है-इस अर्थका काव्य कहते है.-.- 


श्धप -- समयसार -- 


चित्पिड्चंडिधविलासि विकासहासः 
शुद्धमकाशमरनि्भेरसुप्रभातः । 

आनंदसुस्थितसदारख लितेकरूप- 

स्तस्येव चायमुदयत्यचल।चविरात्मा ॥ २६८ || ( वप्तततिलका ) 


स्थाद्गाददी पितलसन्महसि प्रकाशे 
शुद्धरवभावमहिमन्युदिते मयीति । 
कि वंधमोत्रपथपातिभिरन्यभावै- 
नित्योदयः परमयं स्फुरतु स्वभाव/ ॥ २६९ |! ( बसततिलका ) 


अर्थः- ( पूर्वोक्त प्रकार से जो पुरुष इस भूमिका का आश्रय लेता है ) उसीके, चैतन्य 
पिड के निरगल विलसित विकासरूप जिसका खिलता है ( अर्थात्‌ चेतन्य पुज़का अत्यन्त 
विकास होना ही जिसका खिलना है ), शुद्ध प्रकाशकी अतिशयताके कारण जो सुप्रभातके 
समान है, आनन्दमे सुस्थित ऐसा जिसका सदा अस्खलित एक रूप है, ओर जिसकी ज्योति 
अचल है, ऐसा यह आत्मा उदयको प्राप्त होता है। 

भावाथ---यहाँ चित्पिडः इत्यादि विशेषणों से अनन्त दर्शन का प्रगट होना शुद्ध 
प्रकाश? इत्यादि विशेषण से अनन्त ज्ञानका प्रगट होना, आनन्द सुस्थित इत्यादि विशेषणसे 
श्नन्त सुखका प्रगट होना और 'अचलोर्चि! विशेषण से अनन्त वीयेका प्रगट होना बताया 
है। पूर्वोक्त भूमिका आश्रय लेनेसे ही ऐसा आत्माका उदय होता है । 

अब, यह कहते है कि ऐसा ही आत्मरव॒भाव हसे प्रगट हो'-- 

अर्थः-स्पाद्वादके द्वारा प्रदीप्त किया गया लह॒लहाट करता (-चकचकित ) जिसका 
तेज है और जिसमे शुद्ध रवभावरूप महिसा है ऐसा इस प्रकाश ( ज्ञान-प्रकाश ) मुममे 
उदित होने पर बघ-मोक्षके मार्गम पड़नेवाले अन्य भावोसे मुझे क्या प्रयोजन है, मुमे! तो यह 
नित्य उदित रहनेवाला केत्रल यह ( अनन्तचतुप्टयरूप ) र्वभाव ही स्कुरायमान हो । 

भावार्थ:--स्थाह्मदसे यथार्थ आत्मक्नान होनेके बाद उसका फल पूर्ण आत्माका प्रगट 
होना हैं । इसलिये मोन्रका इच्छुक पुरुष यही प्रार्थना करता है कि-मेरा पूर्ण स्वभाव आत्मा 
मुझे फ्राट हो. चंधमोज्ञमासमें पढ़नेवाले अन्य भावसे मुझे कया काम है ? 

यद्यपि नयों के द्वारा आत्मा साधित होता है तथापि यदि नयों पर ही दृष्टि रहे तो 
नयों में तो परस्पर विरोध भी है. इसलिये में सबो का चिरोच मिटाकर आत्माका अदुभव 
करता हूँ दस अथ का काव्य फ्डते 2 । 


ना स्वेविशुद्धज्ञान अधिकार -- श्घे६ 


चित्रात्मशक्तिसप्ुदायमयोज्यमा त्मा 
सं! म्रणश्यति नयेद्षणखंब्यमानः | 
तस्मादखंडमनिराकृतखंडसेक- 
मेकातशांतमचल चिद॒ह मदहो5स्सि ॥ २७० | ( वसंततिलका ) 
न द्रव्येण खंडयामि । न क्षेत्रेण खंडयामि | न कालेन खंडयामि | न भावेन 
खंडयामि । सु विशुद्ध एको शानमात्रभावोस्मि । 





अर्थ:--अनेक प्रकारकी निजशक्तियोंका समुदायमय यह आत्मा नयोंकी दृष्टिसे खंड 
खंडरूप किये जाने पर तत्काल नाश को प्राप्त होता है; इसलिये में ऐसा अनुभव करता हूँ कि- 
जिसमेसे खंडोंको *निराक्ृत नहीं किया गया है. तथापि जो अखंड है, एक है, एकान्त शान्त 
है ( अथीत्‌ जिसमें कर्मोद्य का लेशमात्र भी नहीं है, ऐसा अत्यन्त शान्तमावमय है ) और 
अचल है ( अर्थात्‌ू-कर्मोदय से चलाया नहीं चलता ) ऐसा चैतन्यमात्र तेज मैं हूँ । 

भावाथे।- आत्मामे अनेक शक्तियाँ है, और एक एक शक्तिका ग्राहक एक एक नय है; 
इसलिये यदि नयोंकी एकान्व दृष्टिसे देखा जाये तो आत्माका खंड खंड होकर उसका नाश हो 
जाये । ऐसा होने से स्थाद्रादी, नयोंका विरोध दूर करके चेतन्यमात्र वस्तुको अनेकशक्तिसमूह- 
रूप, सामान्यविशेषरूप सवशक्तिमय एकज्ञानमात्र अनुभव करता है । ऐसा ही वस्तु का स्व- 
रूप है, इसमें कोई विरोध नहीं है । 

अब, ज्ञानी अखंड आत्माका ऐसा अनुभव करता है इस प्रकार आचायदेव गद्य मे 
कहते हैः-- 

( ज्ञानी शुद्ध नयका आलम्बन लेकर ऐसा अनुभव करता है कि-) मै अपनेको अर्थात्‌ 
शुद्धात्मस्वरूपको न तो द्रव्यसे खंडित करता हूँ, न क्षेत्रसे खंडित करता हूँ, न कालसे खंडित 
करवा हूँ और न भाव से खंडित करता हैँ, सुविशुद्ध एक ज्ञानमात्र साव हैँ । 


हक हद 
भावाथ--यदि झुद्धनयसे देखा जाये तो शुद्ध चेतन्यमात्र भावमसे द्रव्य-क्षेत्र-काल- 


भावसे कुछ भी भेद्‌ दिखाई नहीं देता । इसलिये ज्ञानी अभेदज्ञानस्थरूप अनुभवमें भेद 
नही करता । 


ज्ञानमात्र भाव स्वयं ही ज्ञान है, स्वयं ही अपना ज्ञेय है ओर स्वयं ही अपना ज्ञाता 
है--इस अर्थका काव्य कहते है।-- 


ए ६२.7 ट ़ं ऊ 
अ्रथ:--जो यह ज्ञानसात्र साव मै हूँ बह ज्ञेयोंका ज्ञानमात्र ही नहीं जानना चाहिये; 


4४/#एए"0"""-८//॥/एएशएशश/श/श/शशशभनभाा >>>> लकी लकिनदल विद 


* निराक्ृत 5 वहिष्कृत; दूर, रदबातल; नाकबूल । 


्् 


४६० &े संसयसार -- 


योथ्य॑ भावों ज्ञानमात्रोह्हमस्मि 

ज्यों छेयज्ञानमात्रः स नेव । 

शेयो ज्ेयज्ञानकस्लोलवणान्‌ 
ज्ञानज्षेयज्ञातमहस्तुमात्र! ॥ २७१ ॥ ( शालिनी ) 


क्चिछप॒ति मेचर्क कविस्मेचकामेचर्क 
कचित्पुनरमेचक सहजमेच तत्व॑ मम । 
तथापि न पिमोहयत्यमलमेधर्सा तनमन! 
प्रस्परसुसंहतप्रकटशक्तिचक्र स्फुरतू || २७२ ॥ ( पृथ्वी ) 
( परन्तु ) ज्ञेयोके आकारसे होनेवाला ज्ञानकी कल्लोलोके रूपमे परिमित होता हुआ वह, ज्ञान- 
न्ेय-न्ञातासय बसतुमात्र जानना चाहिये। ( अर्थात्‌ स्वय ही ज्ञान, रवयं ही ज्ञेय और स्वयं ही 
न्ाता-इसप्रकार ज्ञान-जेय-ज्ञातारूप तीनो भावयुक्त वस्तुमात्र जानना चाहिये ) | 
भावार्थ:-श्षानमात्र भाव ज्ञातृक्रियारूप होनेसे ज्ञानस्वरूप है | और चह स्वयं ही 
निम्तप्रकारसे शेयरूप है । वाह्य जय ज्ञानसे भिन्न है, वे ज्ञानमे प्रविष्ट नहीं होते; ज्ेयोके आकार 
की मलक ज्ञानमे पढ़ने पर ज्ञान जेयाकाररूप दिखाई देता है परन्तु वे ज्ञान की ही तरंगे हैं । 
वे ज्ञान तरंगे ही ज्ञान के द्वारा ज्ञात होती हैं । इसप्रकार स्वयं ही रवतः जनाने योग्य होने से 
ज्ञानमात्र भाव ही ज्ञयरूप है. ओर स्वयं ही अपना जाननेवाला होनेसे न्नानमात्र भाव ही 
ज्ञाता है | इसप्रकार ज्ानमात्र भाव ज्ञान, ज्ञेय ओर ज्ञाता-इन तीनों भावोसे युक्त सामान्य- 
विशेषस्वरूप वस्तु है । ऐसा ज्ञानमात्र भाव मे हूँ! इसप्रकार अनुभव करनेवाला पुरुष अनुभव 
करता है । 
आत्मा मेचक, अमेचक इत्यादि अनेक प्रकारसे दिखाई देता है. तथापि यथार्थ न्ञानी 
निर्मल ज्ञानको नहीं भूलता-इस अर्थ का काव्य कहते हैं -- 
अर्थ:--( ज्ञानी कहता है --) मेरे तत्त्वका ऐसा स्वभाव ही है. कि कभी तो बह 
( आत्मतत्त्त ) मेचक (-अनेकाकार, अश्ुद्ध ) दिखाई देता है. कभी मेचक-अमेचक ( दोनों- 
रूप ) दिखाई देता है, ओर फभी अमेचक (-एफाकार, बुद्ध ) दिखाई देता है, तथापि पर- 
स्पर सुसंहत (- सुमिलित, सुम्रथित ) प्रगट शक्तियों के समृहरूपसे स्फुरायमान वह आत्मतत्त्व 
निर्मल चुद्धिवालोफे मनफो विमोहिन (-श्रमित ) नहीं करता । 
मावायआध्मतक्त्व अनेज शक्तियोचाला होनेसे किसी अवस्थामे क्रमेंदियके निमित्त 
से अनेकाजार अनुभवमे आता हू, झिसी अबम्थामे झुद्ध एकाकार अनुभवमे आता है और 
फ्सी अचस्थामें झुद्धाइद अनुभव में आता है; तथापि यथाथे ज्ञानी स्याह्ादके बलके कारण 








-- सर्वविश्युदक्ञान अधिकार -: ५९१ 


इहतो गतमनेकतां दघदितः सदाप्येक्रता- 

प्रितः क्षणविमंगुरं श्र वमितः सदेवोदयात्‌ । 

हतः परमविस्त॒त घृतमितः प्रदेशेनिजे 

रहो सइजमात्मनस्तदिदमदूसुतं वैभवम्‌ ॥ र७छ३॥ (थी) - 


कपायकलिरेकतः स्खलति शांतिरस्त्येकतो 
मवोपहतिरेकतः स्पृश॒ति मुक्तिरप्येकतः । 


भ्रमित नहीं होता, जैसा है वैसा ही मानता है, ज्ञानमात्रसे च्युत नहीं होता । 

आत्माका अनकान्तस्वरूप (-अनेक धसंस्वरूप ) वैभव अदभुत ( -आश्रयंकारक ) 
है.--उस अथका काव्य कहते है;-- 

भ्र्थ:- अहो ! आत्माका तो यह सहज अदभुत वैभव है कि-एक ओरसे देखते पर 
बह अमेकता को प्राप्त है और एक ओरसे देखने पर सदा एक्रता को धारण करता है, एक 
आओरसे देखने पर क्षणमंगुर है और एक ओरसे देखने पर सदा उसका उदय होने प्लुतर है, 
एक ओरसे देखने पर परम विरतृत है ओर एक ओरसे देखने पर अपने प्रदेशों से ही धारण 
कर रखा हुआ है । 

भाषारथ:--पर्यौयदष्टिसे देखने पर आत्मा अनेकरूप दिखाई देता है और द्रव्यरृष्टिसे 
प्ैसने पर एकरूप: क्रमभावीपयायहष्टिसे देखने पर क्षणभंगुर दिखाई देता है और सहभावी 
गुगहण्टिसे देखने पर ध॒व; क्लानकी अपेक्षावाली स्वंगतदृष्टिसे देखने पर परस विस्तारको 
प्राप्त दिसाई देता है ओर म्रदशोकी अपेक्षावाली हृष्ठिसे रंखन पर अपने प्रदंशोमे ही व्याप्त 
दिखाई देता है। ऐसा द्रव्यपर्यायात्मक अनन्त धर्मवाला वस्तुका स्वभात्र है। वह ( स्वभाव ) 
मतानियोके लानमे आश्वय उत्पन्न करता हे कि यह तो असंसच सी वात है ! यद्यपि ज्ञानियों 
की बस्तुम्बभाव से आशय नहीं होता, फिर भी उन्हें अभूतपूषें-अद्सुत परसानन्द होता है, 
शोर इसलिये आएचय भी होता है । 

पुनः इसी अथंका काव्य कहते हैं:-- 

अथे - एक ओरसे देखने पर कपायोका क्लेश दिखाई देता है और एक ओरसे 
देखने पर शान्ति ( -हपायोका अभावरूप शान्त भाव ) है; एक ओरसे ठेखने पर भचकी 
(| >मांसारिक ) पीड़ा दिखाई दती है ओर एक ओरसे देखने पर ( संसारकी त्यभावरूप ) 
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के ऑस्स दखन पर कंबल एक चेंतन्य ही शोमित होता 
पतले भा अदभुत स्वभावमद्तिमा जयबन्त हे अधथीत किसीसे 
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श्ध्श्‌ “» ससयसार --८ 


जगत्तितयमेकतः स्फुरति चिचकास्त्येकतः 
स्वभावमहिमात्मनो विजयतेड्द्युतादद्शुत) ॥ २७४ | ( पृथ्वी ) 


जयति सहजतेज!पु'जपज्जल्िलोकी- 
स्खलदखिलविकण्पो5्प्येक एवं स्वरुप! । 

स्व॒रसविसरपूर्णा व्छिन्नतल्ो पलंभः 
प्रसमनियमिताचिश्रिच्चमत्कार एप। ॥ २७४ || ( मालिनी ) 


बाधित नहीं होती । 

भावाथे:--यहाँ भी २७३ वे श्नोकके भावाथीनुसार ही जानना चाहिये। आत्माका 
अनेकान्तमय रवभाव घुनकर अन्यवादियोको भारी आश्रय होता है। उन्हें इस बातमे विरोध 
भासित होता है। वे ऐसे अनेकान्तमयरवभावक्री बातकों अपने चित्तमें न तो समाविष्ट कर 
सकते है और न सहन ही कर सकते है । यदि कदाचित्‌ उन्हें »ड्वा हो तो प्रथम अवस्थामे 
उन्हें भारी अद्भुतता मालूम होती है कि-अहो ! यह ज्ञिनवचन महा उपकारी है, वस्तुके 
यथाथ स्वरूपको बताने वाले है; मेने अनादिकाल ऐसे यथार्थ सरवरूपके ज्ञान विना ही व्यत्तीत 
कर दिया है |? -वे इसप्रकार आश्चयपूचेक श्रद्धान करते हैं | 

अब टीकाकार आचायेद्व इस सबविशुद्ध-कज्ञानअधिकारको पूर्ण करते हुये, उसके 
अन्तिस सगलके श्रथ इस चित्‌ चमत्कार को ही सर्वोत्कृष्ट कहते है;-- 

अथेः--सहज ( -निजस्वमावरूप ) तेजःपुजमे त्रिलोकके पदार्थ मम्न हो जाते हैं, 
“सल्विये जिसमे अनेक भेद होते हुये दिखाई देते हैं, तथापि जिसका एक ही स्वरूप है (अर्थात्‌ 
क्रेवलन्नानमे सर्वे पदार्थ कलकते है इसलिये जो अनेक ज्लेयाफ़ाररूप दिखाई ढेता है तथापि जो 
चतन्यरूप ज्ञानाकारकी इृष्टिमे एकस्वरूप दी है ), जिसमे निञ्रसके विस्तारसे पूर्ण अछिन्न 
नत्वोपलब्धि है. ( अर्थात प्रतिपक्षी कमंका अभाव हो जानेसे जिसमे 7बरूपानुभवका अभाव 
नहीं होता ) ओर जिसकी ज्योति अत्यन्त नियमित है, ( अर्थात्‌ जो अनन्तवीयसे निष्कंप 
रहता है ), ऐसा यह ( प्रत्यज्-अनुभवगोचर ) चेतन्यचमत्कार जयबन्त है ( अर्थात्‌ किसीसे 
ब्राधित नहीं किया जा सफ्ता. ऐसा सर्वोन्क्रष्टरूपसे विद्यमान है ) | 

( यहाँ चितन्यचमत्कार जयबन्त है! इस कथनमे जो चैतन्यचमत्कारका स्वत्कि्र- 
तया होना बताया है, वही मंगल है । ) 

अब इस ब्लोीक में टीफाकार आचायहे व अन्तिम मंगलके लिये आत्माको आशीर्वाद 
इसे / और साथ ही अपना नाम प्रगट करते हैं:--- 


-- स्विश्युद्धक्षान अधिकार -- - श्थ्रे 


अविवलितचिदात्मन्यात्मनात्मानम त्म-- 
न्यनवरतनिमग्न धारयद्ध्वस्तमोहम्‌ |" 
उदितमसृतचंद्रल्यो तिरेतत्समंता- 
-.. ज्ज्वलतु विमलपूर्ण निःसपत्नस्वमावम्र ॥ २७६ ॥ ( मालिनी ) 


अर्थ:-जो अचल-चेतनास्वरूप आत्मामें आत्माको अपने आप ही निरन्तर मु 
रखती है ( अर्थात्‌ प्राप्त किये गये स्वभावको कभी नहीं छोड़ती ), जिसने मोहका (-अज्ञानां- 
धकार का ) नाश किया है, जिसका स्वभाव निःसपत्न (-प्रतिपक्ष कर्मों से रहित ) है, जो 
निमल है और जो पूर्ण है; ऐसी यह उदय को प्राप्त अम्ृतचन्द्रज्योति (-अम्ृतमय चन्द्रमाके 
समान ज्योति, ज्ञान, आत्मा ) सवंत जाज्वल्यमान रहो । | । 

भावा्थ- जिसका न तो मरण (नाश ) होता है और न जिससे दूसरे का नाश 
डोता है वह अमृत है; और जो अत्यन्त स्वादिष्ट होता है उसे लोग रूड़िसे अमृत कहते हैं । 
यहाँ ज्ञानको-आत्माको-अम्रतचन्द्रज्योति (-अम्ृतमय चन्द्रसाके समान ज्योति ) कहा है, 
जो कि लुप्तोपमालंकार है; क्योकि अम्ृतचन्द्रवत्‌ ज्योतिः' का समास करने पर वत! का 
जोप होकर 'अमृतचन्द्रज्योति:' होता है | 

( यदि व्‌! शब्द न रखकर अम्रतचन्द्रहपज्योतिः अथ किया जाय तो भेद रूपक 


अलंकार होता है | ओर “अमृतचन्द्रज्योति! ही आत्माका नाम कहा जाय तो अपेद्रूपक 
अलंकार होता है। ) 








आत्मा को अम्ृतमय चन्द्रमाके समान कहने पर भी, यहाँ कहे गये विशेषणोंके द्वारा 
भात्मा का चन्द्रमाके साथ व्यतिरेक भी है; क्योंकि-ध्वस्तमोह” विशेषण अज्ञानांधकार का 
दूर होना बतलाता है,-विमलपूर्ण! विशेषण लांछनरहितता तथा पूर्णता बतलाता है, 
“लिःसपत्तस्वभावं” विशेषण राहुविस्बसे तथा घादल आदिसे आच्छादित न होना बतलाता 
है, और 'समंतात्‌ ज्वलतुः से क्षेत्र और सर्वकाल मे प्रकाश करना बतलाता है; चन्द्रमा 


मेसा नहीं है । 
इस श्लोकसे टीकाकार शआचार्यदेवने अपना 

वंद्लकर अर्थ करनेसे अमृत्तचन्द्र? 

यथासंभव जानने चाहिये | 


ना अम्ृतचन्द्र” नाम भी बताया है। समास 
के और “अमृतचन्द्रज्योतिः के अनेक अर्थ होते है; जो कि 


हे भोगता न परद्रव्यभावको, 
ते भी ज्ञानरूप नहीं न्यारे न श्रभावको | 


४६४० -+5 समयसार -- 


यस्मादद्देतमभूत्पुरा स्वपरयोभूत॑ यतोज्च्रांतरं 
रागठ्पपरिग्रहे सति यतो जात॑ क्रियाकारकैः । 
इंजाता च यतोज्नुभूतिरखिलं खिन्ना क्रियाया! फल॑ 
तहिज्ञानपनौघपग्नमधुनाकिंचिल्ष किंचित्किल ॥ २७७ ॥ ( शादूल० ) 
स्रशक्तिसंघ्रचितवस्तुतच्ै- 
व्याख्या कृतेयं समयस्य शब्देः | 


यहै जानि ज्ञानी जीव आपकू' भजे सदीव ज्ञानरूप सुखतूप भान न लगावको, 
कम कर्मफलरूप चेतनाकू' दूरि टारि ज्ञानचेतना अभ्यास करे शुद्ध भातको ॥ 
& नवमाँ सबविशुद्धज्लान अधिकार समाप्त के 
| क्र न ही] ः 
अब श्रीसान्‌ अम्रतचन्द्राचाय देव दो श्लोक कहकर इस समयसार अन्थ की आत्म- 
ज्याति नामक टीका समाप्त करते हैं । 

'अज्लानद्शामे आत्मा स्वरूपको भूलकर रागद्वेषमे प्रवृत्त होता था, परद्रव्यकी क्रियाका 
कर्ता घनता था, क्रियाके फलका भोक्ता होता था,-इत्यादि भाव करता था; किंतु अब श्लानदशा 
मे वे भाव कुछ भी नहीं हैं. ऐसा अनुभव किया जाता है “इसी अर्थका प्रथम श्लोक कहते हैं - 

श्रथुः-जिससे (अर्थात्‌ जिस परसंयोगरूप बंधपर्यायजनित अज्ञानसे ) प्रथम 
अपना और परका द्रेत हुआ ( अथौत्‌ र्वपरके मिश्रिपनारूप भाव हुआ ), छेतभाव होनेसे 
स्वरुपमें अन्तर पड़ गया ( अर्थात्‌ वंधपर्याय ही निजरूप ज्ञात हुई ), स्वरूपमे अन्तर पढ़नेसे 
रागह्पका ग्रहण हुआ, रागह्रेपका अ्रहण होनेसे क्रियाके कारक उत्पन्न हुये ( अर्थात्‌ क्रिया 
ओर कतौ-कर्मादि कारको का भेद पड़ गया ), कारको उत्पन्न होनेसे अनुभूति, क्रियाके समस्त 
फलको भोगती हुईं खिन्न होगई, वह अज्लान अब विज्ञानधनसमूहसे मम्न हुआ, इसलिये अब 
चह सन वास्तवमे कुछ भी नहीं है । 

भावाथ:-परसंयोगसे ज्ञान ही अज्ञानरूप परिणमित हुआ था, अनज्नान कहीं ध्रथक्‌ 
बग्तु नहीं था; इसलिये अब बह जहाँ ज्ञानरूप परिणमित हुआ क्रि वहाँ वह ( अन्नान ) कुछ 
भी नहीं रहा । अन्नानफे निमित्तसे राग, हप, क्रियाके कतृत्व, क्रियाके फलका (-सुख- 
दुप्पका भोक्तत्व आदि भाव हये थे वे भी विलीन होगये हैं, एकमात्र ज्ञान ही रह गया है । 
इसलिये तब आत्मा स्व-परके त्रिकालवर्ती भावोंकोीं ज्ञाता-टष्टा होकर देखते ही रहो । 

पूर्वोक्ति प्रफारसे झ्लानदशामें परकी क्रिया अपनी भासित न होनेसे, ट्स समयसास्की 
ब्याग्या करनी किया भी मेरी नहीं है, शज्दों की है:-ठस अर्थका तथा समयसारकी व्यास्या 
इपन की अभिमानरूप कपायते त्यागका सूचक श्लोक कहने हैं.-- 


-- सणविशुद्धश्ान. अधिकार -: श्ध्ड 


“ स्वरूपगुप्तस्थ न॑ किंचिदरित 
कतेव्यमेवाम्चंद्रव॒रे; ॥ २७८ ॥ “( उपजाति ) 
इतिश्री अम्ततचंद्राचार्थक्रता समयसारव्याख्या आत्मख्यातिः समाप्ता ॥ 

7 ्थ-जिलने अपनी शक्तिसे वस्तुतत्वको भल्ी भाँति कहाँ है ऐसे शब्दोने इस संमयर्की' 
व्याख्या (-आत्मवस्तुका विवेचन अथवा समयप्राभ्षत शाख्रकी टीका ) की है; र्वरूपगुप्त (-अमू- 
तिंक ल्ञानमात्रस्वरूपमें मप्त ) अमृतचन्द्र सूरिका ( इसमें ) कुछ भी कततेव्य ( काय ) नहीं हैं । 

भावार्थ--शब्द तो पुदुगल हैं । वे पुरुषके निमित्तसे बणु-परवाक्यरूपसे परिणमित 
होते है; इसलिये उनमें वस्तुस्वरूपको कहनेकी शक्ति स्वयमेव है, क्योंकि शब्दका और अथका 
वाच्य-वाचक संबंध है । इस प्रकार द्रव्यश्रुव॒ की रचना शब्दोंने की है यही बात यथा 
है। आत्मा तो अमूर्तिक है, ज्ञानस्वरूप है. इसलिये वह मूर्तिक पुदूगलकी रचना केसे कर 
सकता है ? इसीलिये आचारयदेवने कहा है कि इस ससयप्राभ्त की टीका शब्दोने की है, 
मैं तो स्वरूपमे लीन हूँ, उसमें (-टीका करनेमें ) मेरा कोई कर्तव्य ( काये ) नहीं है ।” यह्‌ कथन 
आचायकी निरमिसानता को भी सूचित करता है । यदि निमित्तनेमित्तिक्‌ व्यवहारसे ऐसा 
ही कहा जाता है कि अमुक पुरुषने यह अम्ुक काय किया है। इस न्यायसे यह आत्मख्याति- 
नामक टीका भी असृतचन्द्राचायक्रत है ही । इसलिये पढ़ने-सुननेवालो को उनका उपकार 
सानना भी युक्त है। क्यो कि इसके पढ़ने-छुननेसे पारमार्थिक आत्माका स्वरूप ज्ञात होता है, 
उसका श्रद्धान तथा आचरण होता है, मिथ्याज्ञान, श्रद्धान तथा आचरण दूर होता है. और 
परम्परासे मोक्षकी प्राप्ति होती है मुमुज्ञुओको इसका निरन्तर अभ्यास करना चाहिये । 


इसप्रकार इस समयसार शाल्रकी आत्मख्यातिनांसक टीका समाप्त हुई। 
फट छः ध् ध् 
( पंडित जयचन्द्रजी भी साषाटीका समाप्त करते हुये कहते हैं:-- ) 
(सवैया.) . 
इन्दृकुल्द सुनि कियो गाथाबंध प्राकृत है प्राइतसमय शुद्ध आतम दिखावन्‌', 
सुधाचन्द्रसूरि करी संस्कृत टीकावर आत्मख्याति नाम यथातथ्य भावनू ; 
वेशकी वचनिकासे ,लिखि जयचन्द्र पढ़े संक्षेप अर्थ अल्पबुद्धिकर' पावनू', 
पढ़ी सुत्तो मन लाय झुद्ध आतमा लखाय ज्ञानरूप गहौं चिदानंद दरसावनू' ॥१॥ 
तक दोहा ््र है ह 
समयसार अविकारका, चर्णन कर्ण सुनंत; 
द्रव्य-भाव-नोकस तजि,. आतसतस्त्व 'लेखंत ॥२॥ 
है इसप्रकार इस सम्रयप्राश्वत नामक अन्धकी आत्मख्याति नामकी संस्कृत टीकाकी 
उशभापामय वचलिका लिखी है । इसमे संस्क्रते टीकाका अथे लिखा है और अति रू 


हा 


2६5 -- समयसार -- 


भावार्थ लिखा है, विस्तार नहीं किया है। संस्कृत टीकामे न्यायसे सिद्ध हुए प्रयोग हैं। 
यदि उनका विस्तार किया जाय तो अनुमान-प्रमाणके पांच अंग पूवंक-अरतिज्ना, हेतु, उदाहरण, 
उपनय और निगमसन पूर्वक-स्पष्टतासे व्याख्या करनेपर ग्रन्थ बहुत बढ़ जाय; इसलिये आयु, 
बुद्धि, बल और स्थिरताकी अल्पताके कारण, जितना बन सका है उतना, संक्षेपसे प्रयोजन 
मात्र लिखा है। इसे पढ़कर भव्यजन पदाथको समझना । किसी अथ में हीनाधिकता हो तो 
बुद्धिमानजन मूलग्रन्थानुसार यथाथ समझ लेना । इस अन्थके गुरुसम्प्रदायका (-गुरुपरंपरा- 
गत उपदेशका ) व्युच्छेद होगया है, इसलिये जितना हो सके उतना (-यथा शक्ति ) अभ्यास 
हो सकता है। तथापि जो स्थाद्वादसय जिनमतकी आज्ञा मानते है, उन्हें विपरीत श्रद्धान 
नहीं होता । यदि कहीं अथको अन्यथा समभना भी हो जाय तो विशेष बुद्धिमानका निमित्त 
मिलने पर वह यथाथ हो जाता है | जिनमतके श्रद्धालु हृठगाही नहीं होते । * 
अब अंतिम मंगलके लिये पंच परमेष्ठीको नमस्कार करके ग्रन्थको समाप्त करते है --- 
मंगल श्री अरहंत घातिया कम निवारे, 
मंगल सिद्ध महंत कर्म आठो परजारे, 
अआचारज उबम्काय मुनी संगलमय सारे, 
दीक्षा शिक्षा देय भव्यजीवनिकू' तारे; 
अठवीस मलगुण धार जे सबेसाधु अनगार है, 
मैं नमू' पंचगुरुचरणकू' संगलहेतु करार हैं ॥१॥ 
जैपुर नगरमांहि तेरापंथ शैली बड़ी 
बड़े बड़े गुनी जहां पढे ग्रन्थ सार है. 
जयचंद्र नाम मै हूँ तिनिमे अभ्यास किल्लू 
कियो चुद्धिसारू धर्मरागते विचार हैं, 
समयसार ग्रन्थ ताकी देशके वच नरूप 
भाषा करी पढ़ो सुनो करो निरवार है, 
आपापर भेद जानि देय त्यागि उपादेय 
गहो शुद्ध आतसकू , यहै वात सार है. ॥२॥ 
दोह्ा--संवत्मर विक्रम तण, अष्टागइश्श शत ओर; 
हर चांसठ कातिक बदि दश, पूरण ग्न्थ सुठोर ॥३॥ 


गा ४ कि 
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श्री मगनमल हीरालाल पाटनी दि० जैन पारमार्थिक, ट्रस्ट द्वारा 


“म मकाशित बन्‍्धे ::-- - 
समयसार मूल गांथाओं का हिन्दी वद्याउवाद |) 
अन्तभवप्रक्वाद्दा आत्माका अनुभव कराने वाला अ्रंथ 
(अध्यात्मरसी स्ब्र० पं० दीपचंद्जी कृत) पत्र ११६ अजिल्द ।) 
शरात्सावलोकन आत्माका अवलोकन कैसे हो ? उसका 
उपाय ( स्व ० पं० दीपचन्दजी कृत ) पत्र १६८ सजित्द १४) 
सस्‍्तोत्रत्यी फल्याणमंद्रि, विषापहार, जिनचतर्विशतिका 


' स्तोत्र अर्थ सहित, पत्र ६६ अजिल्द ॥) 


निमित्त नेसित्तिक संबन्ध क्या है ! “)॥ 
चिद्विलास चैतन्यके अन्तर्विक्ञासको दिग्द्शेन करानेचाला 
अंथ ( स्व० पं" दीपचन्दजी कृत ) पत्र १२४ सजिल्द १॥) 


सोलहकारण विधान ( पूजन ) पत्र १३२ १) 
बहत्स्वथं भू स्तोत्र समन्‍तभद्राचायं विरखित सावार्थ 
सहित पत्न ८५ अजिल्द्‌ ॥) 


अ्री समथसार प्रवचन कपड़ेकी पक्की जिस्द सहित 


पूज्य श्री कानजी स्वामीके समयसारकी १२ गाथाओं पर 
अपू् शैत्नीसे आध्यात्मिक प्रवचन बड़ी साइजके पत्र ४८८ 


प्रथम भाग 

से ') 
दतीय भाग ७) 
तृतीय भाग 


४॥) 


श्री अष्टपाहुड़ कपड़ेकी खुन्दर पक्की जिल्द सहित 

हंस 846 वबक कृत गाथाएं और स्व० पं० जयचन्द 
छाबड़ा कृत भाषा टीका 

बे /” अध्यात्म सरल च गूढ भ्रन्थ 
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थे 


ध्छाः 


४8: ग्छ, ९, 


१ श्री ँप्रथयनसार धवलाकार कपड़ेकी पक्की खुन्दर जिल्द 
सहित भगवत्कुन्दकुन्दाचायं कृत गाथासे श्रीमद्‌ अम्ठत- ' 
चन्द्राचाय्यं कृत तत्वदीपिका दृक्ति और उसका अक्तरशः 
नवीन अपूर्व हिन्दी अनुवाद आजाय्य श्री क्रे हृदयके 
भावोंकोी द्योतन करने वाली अद्भुत टीका पत्र रेष८प का ६॥|) 

१२ धआध्यात्मिक पाठ संग्रह ७) 
१३ सक्ति पाठ संग्रह छुने हुए पाठों का अपूब संग्रह १) 


किए 


40% (छे यम] 
७, ४५. कक 
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6) १४ अध्यात्म पाठ संग्रह छुने हुए पाठों का अपूच संग्रह २) 

; दर १७ चेराग्य पाठ संग्रह चुने डुप्‌ पाठों का अपूत सम्रह श) 

| १६ अओ्री समयसार मूल गाथा, संस्क्ततछाया, हिंदी पद्यानु- 
। ९ चाद, भरी अम्ठतचन्द्राचाय्येदेव विरचित संस्क्तत टीका ओर 7 
के ट उसके गुजराती अनुवाद के हिन्दी अनुवाद सहित कुल ३ ४ 
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